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प्रकाशकोय: 


भगवान शथ्रो रामानुजाचार्य इत श्री भाष्य की सानुवाद प्रस्तुति से हमे 
अपार हप॑ है। पूज्य चरण स्वामी ललित कृष्ण जी महाराज ने बडी निष्ठा औः 
लगने के साथ प्रसिद्ध चारो वेप्णय सम्प्रदाय वे भाष्यों की व्यास्या सरल सुगः 
मामिक भाषा मे प्रस्तुत की है। स० २०२० मेश्वी निम्पार्काचाय चरण प्रणीत 
वेदान्त परिजात सौरभ जौर वेदान्त कामधेनु घो हम सानुवाद, वृष्दद भुमिक 
सहित प्रवाशित कर चुके है, जो कि प्रादेशिक सरकार ह्वारा पुरस्कृत भी है, 
उत्तका नव ससस्‍्करण तथा मध्व और बल्लम समप्रदाय के पूर्णप्रज्ञु और मणुभाष्य 
भी हम इसके साथ प्रकाशित ब रहे है । समस्त वैष्ण समाज निर्श्चित ही इससे 
लाभान्वित होगा । 

इस प्रल्थ के भ्रकाशन में आदरणीय पए० भगवानद'्त जी जोशी, श्रीमान 
नूसिह दास जी वॉगर, बेकुण्ठवासी श्रीमान गजाघर णी सोम्ाणी, श्री भान जयदयाल 
जी डाल्ममिया, श्रीमान गगाधर जी डालमिया आदि महानुभावों की सदभावना भौर 
आर्थिक सहयोग प्राप्त हुआ है इसके लिए हम अत्यन्त आभारी है। कल्याण 
के सम्पादक प्रृज्य चिम्मन लाल जी गोस्वामी वी आजा से गीता प्रेस के प्रवन्धको 
ने आचाय चरण के चित्रपट भेजे है उसके लिये हम गोस्वामी जी को साभार 
मभन करते है । 

श्री सम्प्रदाप के आचार्यो, विद्यती और वंष्णवों का भी इस ग्रन्थ मेर 
प्रकाशन में हमे पूर्ण सौहादई प्राप्त हुआ है इस ग्रस्थ वी मरिसा जगत 
प्रसिद्ध है, इसके सबंध में झुछ लिखना मुझ जँसे व्यक्ति के लिए असम 
है । विज्ञजन इसे अपनाय'र हमे इताय॑ करेंगे । 
भफरस्तत्रान्ति, २०३० 


मुनि लाल 
(सगवानदात्त मुन्नीलाल, बाँदा उत्तर प्रदेश) 


ग्रन्यकार परिचिति: 


श्री माधवान्ध्रि जलजद्वय नित्यसेवा प्रेमाविलाशय प्राड्ध| श पादभक्तम्‌ | 
कामादिदोपहरमात्मपदाश्विताना रामानुज्ञ यतिपति प्रणमामि मूर््ना ॥ 


सत्र पूर्ण रूप से व्याप्त, तीनो काली में विद्यमान तथा सब प्र/णियों और 
पदार्थों के स्वरूपभूत ब्रह्म को जो महापुरुष पचित्र, एकाग्न वेदान्त सस्कार युक्त 
श्रन्त करण से अभेद भाव से स्पष्ट अनुभव करते है वे महापुरुष ब्रह्म बेत्ता कहें 
जाते है । ऐसे ब्रह्मविद्‌ महापुरुषों का अवतार इस पवित्र देव भूमि भारत में 
समय समय पर होता रहता है श्री रामानुजाचार्य इसी श्रेणी के अन्यतम महा- 
पुरुष हैं । विफ्म सवत्‌ १०७४ में दक्षिण भारत में भूतपुरी वर्तमान जि न श्म 
स्थान पर श्री केशव जी सोमयाजी के घर माता काच्तिमता जी के गर्म से 
राशि के सूर्य और आद्द्रा नक्षत्र में आचार्य चरण का प्रादुर्भाव हुआ | प्रसिद्धि है 
कि ससाराभ्नि से प्रदीष्त जीवों के उद्धार के लिए भगवान विष्ण की आज्ञा से शेप 
जी ने ही आचार्य रूप से भ्ृव॒तार धारण किया था पिता की आज्ञासे यज्ञा- 
पवीत के वाद आप काची, मीचैदव प्रकाश जी के पास विद्याध्ययन के लिए गए, 
जाचार्य की कुशाग्र बुद्धि औरि शास्त्र विवेचन की अः द्युत शैली से यादव प्रकाश 
जी को अमप होना स्वाभाविक था | आगे चल कर उसने बेमनस्य का रूप घारण 
किया जैैयादव प्रकाश जी ने आचार्य) को हत्या करने का प्रयास किया, अन्त 
श्री रामानुज गुरुकुल मं अधिक दिन नहीं ठहर सके । अल्पवम में ही माता की आशा 
से इन्होने विवाह किया, किन्तु इतका गाहँस्थ्य जीवन भी कलहपूर्णां रहा | कट- 
भाषिशी स्त्री के दुव्य॑वहार से खिन्न होकर थाचार्य ने भिदण्ड सन्यास ग्रहण कर 
छपने को वैष्णव धर्म के प्रचार मे पुर्णात अपित कर दिया। उन्हीं दिनों श्रीर्मम्‌ 
में श्री याभूनाचायं जी वैष्णव धम के प्रचार कार्य में लगे हुए थे. उर्हाने आचार्थ 
रामानुज को प्रशस्ति श्रवण/ की और अपने शिष्य महापूर्णा स्वामी को आचाय॑ 
को काची से लिया लान के लिए भेजा, आाचार्य भी श्री यामुनाचार्य जी से मिलने के 
लिए वहुत दिनो से उत्सुक ये, वे जब _तक श्रीरंगम्‌ पधारे तव तक दुर्भाग्य से 
यामुनाचाये जी का परलोक हो गया करत आय ने महापुर्ण स्वामी से हो 
दीक्षा ग्रहण की । आचार्य की सन्‍्यास दीक्षा गोष्ठीपूर्णास्तरामी द्वारा हुई। 
यामुनाचाय णी ने ब्रह्ममून_भाष्य की रचना, <दिल्ली के तत्कातीन शासक के 
महल से (मगवान श्रीराम के श्री विद्रह का उद्धार , लौर3 विशिष्ठाह त सिद्धान्त 
मं प्रच/र बरने की प्रवल वामना की थी, धाचार्य रामानुज ने इत तीनो को पूर्ण 
किया | भाष्य रचना के लिए वे अपने झमिन्न सहयोगी केश स्वामी को लेकर 
काइपीर पधारे, वहाँ उन्होन सरस्वती पीठ में बोधायन व्‌र्तति दुखी, क्रेश स्वाभी ' 
में प्राय सम्पूर्णां प्रन्य वो कठस्थ कर लिया, उसी के आधार पर आचार्य ने ब्रह्म 
सूत्र भाष्य वी रचना वो जो वि श्रीभाष्य के ताम से प्रसिद्ध हुमा, जिसे आज 
आपके समक्ष लोक भाषा विवत्त के साथ प्रस्तुत बिया जा रहा है। दिल्ली के 
ैशासको से श्रीराम वे श्रीविग्रह को सम्पत्‌ वुमार वह कर आचाय॑ जी ने ग्रहण 
ह किया | आचर्य को एक हयग्रीव का विग्नह वश्मीर में भी प्राप्त हुआ था जिसकी 
घाराधता से ही आचार्य को वाग्वेभव प्राप्त हुआ | आजकल यह विग्रह, मेयर के 
परवाल मठ में विराजमान है । 
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* . थी यामुनाचार्य को वेष्णव धर्म के श्रचार कार्य में सबसे बड़ी कठिनाई ची' 
ऐश के राजा कुनतुद्भु शव की कट्टरता ग्ोर वर्बर्तां थी, इसोलिए उन्हे श्री रामातु ज 
कै सहयोग की भपेक्षा थी। आचार्य ने बड़े संधर्व प्रौर धेयसे उस बर्बर घासक का 
वासना किया। उसने श्री रामानुज को शासकीय अविकार से दरबार में युलाकर 
वरमाप्त करने का हो निश्चय कर लिया, किन्तु क्रेदा स्वामी ने धाचाय को चुपचाप 
पमूर रवाना कर दिया गोर स्वयं दरबार मे उपस्थित हो गए। उस कर धर्मान्ध 
(कफ ने क्रेश स्वामी की भाँखें निकलवाली थी। यह भारत के सास्कृतिक समाज 
[फी लण्जास्पद घटना है जिसे वैष्णव समाज झाज तक नही भुला पाता। भ्रभी भी 
/पएघो का प्रन्त.करण उक्त संकोर्णा विचार वाले उपा्को के श्रति क्षुब्घ है। 
।गचाय नें मूंयूर के राजा वितस्तिदेव को प्रभावित कर पध्णाव गब सम्प्रदाय में दीक्षित 
(कया झोर उसके सहयोग से भ्रपनी अभीष्ट सिद्धि की | १६१६ ई० मे कुलतुद्ध को 
त्पु हो जाने के वाद भाचार्य पुनः श्री रंगम झा सके, वहाँ उन्होने आलवार सन्त 
'गि मृतियों की स्थापना की । भ्राचाये के बढ़ते हुए प्रभाव से श्री रड्धम के अभेक 
वी प्राचायं भी से ईर्ष्या करते थे, एकबार उन्होने आचार्य को समाप्त करने वी भी 
गीजना बताई किन्तु भ्र॒ज्ंक की पत्नी मे जो कि ग्राचायं की लीला से भ्रमिभृत थी 
ग़बाय॑ को प्रागाह कर दिया जिससे उनका पडेयंत्र* विफल' हो गया। जाचाय॑ ने 
तेगपति में गोविन्द राज की भू्ति की स्थापना की । श्राक्षायं चरण से छअ शिष्य 
हिए। ज्ञाचार्य श्री का जीवन अत्यन्त सघर्पभय था, दक्षिण भारत के प्रचलित 
[वि सम्प्रदाय से ही आाचाय को संघर्थ नही करना पड़ा भपितु पूर्वे प्रचलित भ्रन्यान्य 
पष्णव सतावलम्बियों से भी उनका संघर्य हुआ । जिसका भ्राजतक_सशत्ः प्रभाव 
बला था रहा है। प्ाचाय श्री रामातुज का सा संघर्पमय जीवन किन्‍्ही भी श्रन्य 
धे नही था ध्ातराय श्री ने जो कार्य किया है वह वेष्णव सम्प्रदाय के ऐतिहा में 
भेरस्मणीय रहेगा, इनकी प्रसीम कृपा से थरी वंप्णव सम्प्रदाय उपक्ृत है, अन्यथा 
दक्षिण मारत तो बेष्टावता विहीन हो जाता । 
>> 03205 


प्रयागस्थ श्री निम्वार्काचायं पीठाधीश, जगदगुरु स्वामी श्री राधाइप्ण जो 
महाराज के बालक स्वामी लतित कृष्ण जी ने श्री भाष्य का हिन्दी रुपान्तर वर 
वेष्णाव समाज के रामक्ष एलाध्य आदर्श प्रस्तुत किया है। श्राशा है वेंप्एावजन पर- 
स्परित तथा पारस्परिक कथितभेदभाव को झनादृत कर समादर पुर्वक इसको ग्रहण 
फरंगे। आचाय॑ ललित कृष्णा जी ने कई वर्ष पूर्व श्री निम्वार्काचायं जी के भाष्य 
वेदासत पारिजात सौरम का मी लोकमापा में रूपान्तर किया है। श्री वह्लभाचार्य 
के भराभाष्य तथा श्री मध्वाचार्य के प्रुणंश्रक्ञभाष्य के हिन्दी रूपास्तर भी इस 
माष्य के साथ प्रकाशित हुए है । निश्चित ही समस्त वेष्णव सम्प्रदाय के लिए यह 
गौरव की वात्त है, ब्रह्मतृम्त के परम्परित वंष्णाव माप्यो को हिन्दी भाषियों के 
समक्ष प्रस्तुत कर जो स्तुत्य प्रयास किया है उसके लिए लेखफ घन्मघादाह हैं ! 


श्री रामानुज जयन्ती सं० २०३० 
' शतश्रम नारायण मंदिर रामानुज प्राचार्य 
विश्वान्त घाट धर 


'.. मथुरा है 


श्रीमते रामानुजाय नमः 
श्रीमते वेदान्त महादेशिकाय नमः 


अनन्त श्री जग्रदुगुरु निम्बाकाचार्य स्वामी श्री राधाकृष्ण र 
महाराज के वालक स्वामी श्री ललित कृष्ण जी महाराज ने श्री भाष्य 
का हिन्दी में विवर्त्त (अनुवाद) किया है, हमने इसको देखा है, अनुवाद 
में मूल का आशय स्पष्ट किया गया है | साम्प्रदायिक अध्थे ,परम्परा 
भंग कही भी दृष्टियत नही होता । 

सनातन भागवत घर्मेख्पी एक ही वटवृक्ष की श्री निम्बाओं, 
श्री रामानुज, श्री माध्व, श्री वल्‍लम आदि अनेक शाखायें 'हैं, सब 
शाखाओ में जो व्यापक भावना है, इस अनुवाद में उसी का दर्शन हो 
रहा है | अनुवादक मे तिस्था्क सम्प्रदायी होते हुए भी श्री भाष्य का 
अनुवाद किया हैयहू भागवत धर्म की व्यापकता का ही दर्शन है। इस हे 

सव शाखाओं के वैष्णवों को समन्वय भाव का समादर करने की प्रेरण 
मिलती है। 

हिन्दी में भगवान श्री रामाठुजाचार्य जी के श्री सूक्तिस्नप अमुः 
के पान करने की अभिलापा रखने वाले' जनों को इससे आत्मतृधि 
मिलेगी। इसके लिए अनुवाद कर्त्ता धन्यवादाई हैं। इसका प्रचार स॑ः 
अधिकारियों में हो ऐसी हमारी कामना है| 


अनिरुदधाचार्य बेडून्टाचार्य 
(चाँदोद, बड़ौदा, गुज रात) 


प्रस्तावता : 
तमो नमो वाइ्मनसातिभूमये नमो वाडप्रनसेकर्भूमये । 
नमो नमो; नुस्तमहाविभूतये नमो तमोइनल्तदये कपिन्धवे ॥ 

चैतनाचेतन विभागविशिष्ट ब्रह्म वेः प्रभेद के प्रतिपादक सिद्धाम्त को 
विधिष्टाह ते कहते हैं । श्री यमुनाचायय से झपने प्रन्थी में इसी सिद्धास्त को 
युक्तियुक्त प्रतिपदन किया है | इसी मत को प्राचार्य थी रामानुज ने भागे बढाया 
किस्तु झाचाय॑ चरण के प्रतिपादन का भाधार वोधायन टोका और श्री द्रविडाचार्य 
के भाप्य थे। वेदान्त सूनो के प्रथम भाष्यवार आचार्य द्रविड ही के 
सर्वेमान्य सिद्धान्त वो प्राय स+भी परवर्ती श्रादायों ने अपने-अपन दृष्टिकोण से 
अ्रपताया है। प्राचायं शंकर माण्डूवयोपनिए्द्‌ भाष्य में द्रविडाचार्य को आागमविद्‌र 
तथा दृहदारण्पकोपनिपद्‌ भाष्य में "सम्प्रदाय विदृ' कहते हैं। जहाँवही भी 
प्राचार्य का उल्लेख क्या है वहाँ सम्मानपुर्वक हो किया है। श्री यामुनावार्य ने 
भी द्वरविडाचाय के भाष्य की महत्ता स्वीकार की है-वे घिद्धित्रय मे लिखते हैं कि- 
“भगवता वादरायरोन इदमर्थभेव सून्राणि प्रणोतानि विवृतानि च परिमित 
गम्भीर भाष्यक्रता” प्र्थात्‌ भाष्यकार आचाये द्वविड ने जिस परिमिन और गम्मीर 
शैली में बेदात सून्तो बाग विवरण अस्तुत “किया है लगता है भगवान बादरायण 
ने उसी प्रय॑ मे सूत्रो की रचवा की है। आचार्य रामानुज भी इस परिमित गम्भीर 
भाष्य को अपने भाष्य का उपजीब्य बतलाते हुए कहते है “'पूर्वाचार्या श्रचिक्षिपु 
तन्मतानुसारेण' इत्यादि आचाय॑ रामानुज ने अपने भाष्य में यत्रतत्र यथाद् द्रविड 
भाष्यकार कहर उनके उपनिषद्‌ भाष्यो के वाक्य भी उद्धृत किये है बल्लभ 
सम्प्रदाय मे भी पूर्वाचार्य के रूप में श्री दविडाचार्य का स्मरण किया गया है। 
प्रसिद्ध समी भाष्यो का प्राघार श्री द्रविडाचार्य कृत भाष्य ही है। प्राय सभी 
आंचर्यों गे मीमासा को पृव, उत्तर दो भागों भे स्वीकार किया है, फिन्‍्तु आचार्य 
रामानुज, बोधायन टीका के आधार पर “अयातो घर्म जिन्नाप्ता” से लेकर 
“अवावृत्ति शब्दात्‌” सूत्र तक बीस अध्यायों का एक हो वेदार्थ विचार करत 
बाला मीमाप्ता दर्शन मानते हैं। उनके मत से धर्म मीमासा, देवमीमासा श्रौर 
आझहामीमासा नामक तोन काए्ड हैं । प्रथम काण्ड जैमिनीका सवा हुआ है, शिसमे 
बारह अध्याय हैं। दूसरा काण्ड-काशकृर्स्ताचायं रचित है जिरगे चार-अध्याय है ! 
तीसरा काण्ड बादरायणाचार्य रचित है, इसमें मी चार अध्याय हैं। इस चपृण 
मीमासा शास्त्र की वृत्ति बीौधताचार्य ने बनाई थी। 


जा 


आचार्य रामातुज ने पूर्व प्रचलित थढुतवाद को हो अपने ढंग से प्रस्तुत 
किया है । (छऐकमेवाहितीय ब्रह्म ” बादि श्रुतिवाबय ब्रह्म के एकट्व का प्रतिपादत 
करते हैं । केवलाद 'तवाद में एकमात्र ब्रह्म वी सत्ता ही स्वीकार की गई है, तदूमिन्न 
बुछ भी नही है। किस्तु रामानुज जी “वृहबृहिवृद्धों” घग्तु के साथ “मनिन्‌ 
प्रत्यय वे सयोग.से “ब्रह्म शब्द की निष्पत्ति करते है अत' वे एक में तीन वा 
समावेश मानते हैं । इसके प्रमाण मे थे “बृहतिवुंहयति इतितर्पर ब्रह्म” ऐसा 
रहस्याम्ताय ब्राह्मण का तथा “वबृहत्त्वाद्‌ व्‌ हशत्वाच्च तद्‌ व्रह्मंत्यमिधीयते 
ऐसा विध्णापुराणा वा वाध्य प्रतुत करते है) इन प्रम्वसो से स्पष्ट होता है कि ब्रह्म 
एक है जो स्वय दृह्त्‌ होते श्रौर दूसरे वी वृष्त वरने में समर्थ है। ब्रह्म से प्रस्य 
प्दार्थ भी हैं जो कि एसी वे हारा दृहत्‌ विए जाते हैं। शमानुजाचार्य जीवका 
प्र त, परमाध्मा वा दो भय वस्तुप्नो से विज्विष्ट एवरव है। इस मत की पुष्टि क्ने 
लिए झाचाय चरण ने भाष्य मे सनेक स्थलों पर शस्तर्याणी बराहुएण वा यह वाब्य 
प्रस्तुत किया है-- 
/पस्य पूथिवी शरीर थ पृथिवी न चेद, यः पूथिवीमन्तरों यमयति यस्‍्थात्मान 
शरीर यमात्मा न वेद य भात्मानमुन्तरो यमयति” इत्यादि । 
इससे स्पष्ट होता है कि(परमात्मा, आत्मा और जड़ पदार्थ दोनों में है । 
वह चिन्मय; प्रात्मा तथा ज्ड॑ प्रकृति से विशिष्ट है । इस प्रकार विशिष्ट ब्रह्म को है 
विशष्टाई त कहा गया है] इस मान्यता का सबसे बडा वंशिष्टूय यह है कि वेवला:र 
ह्वैत बाद को जो एकमात्र ब्रह्म को ही सत्य त्िद्ध करने के लिए जगत को मिंथ्या 
तथा श्रह्म में श्रविद्या की कल्पना करनी पड़ी जिससे किंग्रह्म अपने में विविध नाम 
रूपात्मक जगत को देखता है, वह घोभापन नहीं है। (विशिष्टाह्व त मे एक ब्रह्म में 
जो तीन पदार्थों की समिप्ट है उससे उसे प्रद्गत के लिए उक्त कल्पता बरने वी 
आवश्यकता नही पड़ी । इस रत से शास्त्र वावयों से निश्चित कर दिया गण हैं 
कि विश्व ब्रह्म मे लीन है और ईश्वर विश्व में अन्तहित, ग्रत. बिना मिथ्या कल्पना 
के ही ब्रह्म का एकत्व प्रमाणित हो जाता $) 
आचार्य रामानुज भारतीय परम्परा के अनुरूप ही व्रह्म को प्रमाणित बरने 
में शब्द अर्थात्‌ वेद को हो एकमात्र प्रमाण स्वीकार करते हैं । फ्योकि वेद सनातन 
हैं, प्रत्येक कल्प भे इनकी उसी परदक्षम से दावृत्ति होती रै, इनका कोई रचयिता 
नही है ये अपौरुषेय हैं, अतः मानव के मन बुद्धि मे संमावित संशय विफ्यर्ध आदि 
दोषों की इनमें समावता नहीं है । ये स्वतः प्रमाण हैं इसलिए इनके स्वरूप के 
' विपरीत विसी को बुछ भी विरेय देने या किसी अंश को प्रप्रामाशिक कहने का 


ह 


कोई अधिकार नही है । यदि कोई भी बात वेदों मे प्रत्यक्ष या बनुमान प्रमाण के 
विपरीत प्रतीत होती है तो उसमें मनुष्य की समझ की ही कमी है प्रतको, कोई < 
ब्रूटि नही है। उन समस्याओं को मीमातता शास्‍घ्त्र ने सुलमाया है। वेदों मे प्रनीत 
होने वाले विरोध।मास वा वास्तविक अपिप्राय मीमासा शास्त से ही ज्ञात होता 
है, हमे अपने अ्रप्त की विवृत्ति के लिए इसी के सहारे की आवश्यकता है। बेंद के 
अ्रश्तिम भाग उपलिपद्‌ ही वेदान्त नाम से प्रसिद्ध है वे भी पंसे ही प्रमाण हैं । 
(बेदान वाक्यों मे तीम पदार्थों का स्पष्टतया उल्लेख है, * जड़ पदार्थ अप्वा जड़ 
प्रकृति जिसे प्रघान प्रकृति, माया या अविद्या कहते हैं । *दुसुरा चेतन बात्मा जो? : 
नि' अण प्रमाण है खीसरा ईश्वर जो कि विभु गौर सवनियन्ता हैं तथा सत्य 
शान प्रानन्द आदि कब्यागा गुणों से विशिष्ट : हैं) बह्य में ये तीनो पदार्य एवं ये तीनो पदार्य एवं साथ 
रहत हैं _प्रत्येवः धरीर ये हम. देखते हैं कि रहने वाला एक चेतन आत्मा 
हता हैं ठीक उसी प्रकार ईग्बर,बत्म लिया ईश्वर भौर ऐड पदार्थ का भी सावध है । 
जहा औौर ईश्यर एक ही है। वक्त तीन पदार्थों की सम्रप्टि का नाम ही ब्रह्म वा 
भद्व त है। सप्तार में स्थावर और जगम दो प्रकार वे जीव हैं। जगम जीव अधिक 
प्राए शक्ति समन्वित हैं, स्थावर जीवों भें प्राश शक्ति कम होती है। प्रत्येक सत्‌ 
वस्तु उपयुक्त त्त भें ही है । कोई भी जड़ पदार्थ,आत्मा भौर ईश्वर विना नहीं 
रह सकता । कोई भी भात्मा प्रीति ओर ईश्यर के प्रिता नहीं रह सकता तथा 
ईश्वर भी प्रकृति और आत्मा के बिना नहीं रह सबता। उदाहरण के लिए 
मनुष्य ही को लें/मनुध्य का अ,यापातत छरीर ही होता है, अधिक विचार करने 
पर अथथ होता है,गरोर म रहन वाला प्रात्मा, वेदात वा कथन है।कि आत्मा जैसे 
शरीर का पचालन करता है वसे ही ईश्वर आत्मा बगा नियंत्रण करता है झत 
ईश्वर प्रत्येक पदार्थ का अन्तर्यामी आत्मा है। इससे निश्चित होता है किशेरीर 
तथा शरीर को घारण पापण करने वाला चैतन्य बात्मा तथा उम झात्मा को भी 52 
धारण पोपण शभ्रोर नियत्रण करने वाला ईश्वर, इन तोता की समष्टि ही यवार्थ| 
प्रद्वेत है) इस वेदात सिद्धास्त से प्रिणामवाद हो प्रमाणित होता है विवर्तबाद 
नही भ्रर्थात वारण ही फार्य बन जाता है । जैसे कि घट की कारण मृत्तिवा श्रौर ; 
घट एक ही वस्तु है केस ही जहा और जगत भी एक है (कारण के ग्रुण ही/शार्य 
के गुश हैं । यदि हमे इस ससार रूपी कार्य मे, तीन पदार्थ दृष्टिगोचर होते हैं तो 
ड्सके कारण में भी तीनो का होना प्रावश्यक है। जब वेद क्रहते हैं कि ब्रह्म 
जगत ने का"रा हैं तो यह निश्चित हो जाता है कि एक में तीन छिपे है ओर वे' 


ही एक के प्र तगंत तीन के रुप मे अ्रकट होते हैं। परिखामठाद|बेद सम्मत है जंसे 
श्क्घ्ग््ा 


। 
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कि- यथा सौम्मेकेद मृतुपिण्डेन विज्ञातेन सर्व मृन्मय विज्ञात मवति” इत्यादि । 

ससार का कारण,ससार के हक श हो; होना चाहिए यह स्वतः सिद्ध है 
कारण-बह्य और कार्यत्रह्म म्रमान है, करण द्वी _काय बेन जाता है, श्रत्तर केवल 
इतना ही है कि कारण को हम योगजन्य ज्ञान से ही देख सकते है जब कि कार्य ४ 
को इन नैत्नो से ही देखते हैं। कारणरूप ब्रह्म] अव्यक्त जंड प्रदृति,प्रव्यक्त चेतन्य 
ओर ईश्वर इन तीनो वी समष्टि है। यहाँ बंगोचर सूक्ष्म ब्रह्म का ये रूप स्कूल 
ब्रह्म बन जाता है। बत. तत््वतः कारण भओौर कार्य ब्रह्म में कोई भेद 
नदीहै। 

जड ओर चेतन;शुद्गीरी ब्रह्म मे,ससारी पदार्थों की तरह “अस्ति, जायते, 
बढ़ ते, विपरिणमते, प्रपृज्ञीयते, नश्यति/ भादि पर््ित्तेन नही होते, श्रुत्रियों मे 
ब्रह्म को प्रविकार्य बतलाया गया है। जैसे कि बच्चा जन्म लेकर क्रमशः पौवन 
प्रौदता ओर वाथक्य को प्राप्त होता है किन्तु ये सारी ह झवस्थायें शरीर की ही 
होती हैं भ्रात्मा को नही वैसे ही कॉरेश दह्म/जब कार्य रूप मे परिणत होता है 
तो उसमे भी विकार नही होता, प्रकृति बदलती है तथा प्रात्मा का ज्ञानस्वरूप 
बदल जाता है, यद्यपि वह तत्त्वतः सदा एक सा रहता है। ब्रह्म की विविध 
नामरूपात्मक जगद्‌ छपी परिष्ति मे,जो परिवर्तन होता भी है वह समस्त स्थूल 
शरीरी मे बरदुप्रुविष्ट होने वी इच्छा से होती है अत्त. उसे किसी भी दृष्टि से विवगर 
नही कह्द सकते । एकता ही ईश्वर का स्वरूप है, जड़ प्रकृति मोर चेतन झ्ात्मा, 
उम्का शरीर है अतः जगत सत्य है और बह त भी सत्म है। ब्ह्माद्र त का तात्पयक 
है कि इसकी बराबरी का कोई नहीं है। सेसार ब्रह्म से प्रोत-प्रोत है भ्रतः 
ब्रह्माद्नत कहने का|मह तात्पयं वदाप्रि नहीं हो सकता, कि जगत है ही नही। 
श्रुतियों में इसी लिए छनेक स्थलो पर भात्मा ध्ोर ब्रह्म की भिन्नता का स्पष्ट 
उल्लेख है और एकता का भी । केवलाइत मताएजुसार प्रभेद प्रतिपादक श्रुति 
ही सही भोर प्रामाशिक है तथा भेद प्रतिपादक श्रुति कल्पनिक और मिथ्या हैं । 
किन्तु वंष्णव मतावलम्बियों के भठ में दोनो ही प्रकार की श्रत्ियाँ सही कोर 
प्रामाएिक हैं। इनका कथन है कि ज॑से मनुष्य को एक कहते हुए भी श्रात्मा 
झौर शरीर के रूप में भिन्न माना जाता है वेसे हो ब्रह्म, जड प्रकृति भ्ौर वेतन 
प्रात्मा से भिन्न होते हुए भो एक हैं।(ीरामानुज के धत मे भ्रभेद प्रतिपादक 
श्रूति एक में तीन का वर्णन वरती है तथा भेद प्रतिपादक श्रूत्ति तीनो का 
सिर्न-भिन्न वर्णन करती हैं। इस प्रकार दोनो ही प्रामाणिक हैं। इसी प्रकार 
संगुण और निर्मुण प्रतिपादक श्व्‌ तियो का भी तात्पर है देखने में तो थे परस्पर 
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बंद भर व्यूढ 
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बुभुक्षु मुसुक्षू केशवादि वाघुदेवादि 
॥।ः हि | (वायुदेव, सका, अचू स्न-मनियद्ध) 
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। । | । 

देवतान्तरपर भग्रवेत्प भक्त अप 
प ॥ 
एकान्ती परमकान्ती 
॥। 
(बज 
द्प्त्त झात्ते 

श्री शमानुज सप्रदाय मे इस समय दो प्रकार से उपासना होती है एक प्रकार के लोग मवाण्ड अ्धान वंधी भक्ति कद महत्व देते है 
दूसरे अनुशगात्मियय प्रपत्ति को ही पधान मानते है । इन दोनों को बन्दर और बिल्लो के बच्चो की उपमा दी जाती है, का्मक्ाण्डी, बन्द 
के थे आग. फरते है जबकि अपन भक्त बिल्ती के बच्चे की तरह ग्रभ के आश्वित रहते हैं भभु को ही 
भें बसे ये है, एक ही। येअमेद दे 














पदार्थ 
। रब 
। 
अगर मभेय 
॥ 
| आज | | 0 
प्रत्यक्ष प्रवुमान शब्द हे श्र 
। फ का, बाला 
ज़ड पे (ड़ सत्य रल तम घब्द स्पर्श रक् बंप 
॥ 
७... हम 
अति कान पराक प्रत्यक 
| ! ! | 
। । + | ] । 
| भूत भविष्य वच्त मास नित्यविभूतति भर्म मूतज!न 
| | ॥ है । | 
प्रकृत्ति - मडत - अहकार - मन - ज्ञानेन्द्रिय - कर्मोन्द्रिय - त; 


न्मात्ा - महामूव 


बू 
कप हि 
विरुड प्रतीत होती है [व सु निगुखक्रति का तालमें, कि बह मे कोई प्राकृत 
गुणा नहीं है, सगुरा ५ सगरुरा श्रूति मे सेत्यसकल्प , सत्यक्षम झ्ादि उत्त प्रलोकिक मरुणो 
का उल्लेल्न है जा के एकमात्र परमात्मा में ही है, जीव या जड में कदापि सभव 
नह शा | श्र तियो में कही-कही ऐसा भी उल्लेख है कि ब्रह्म मे कोई भवग्रुण नही 
हैं धूवितु प्रनेक कल्याण गुर हैं। अर, तियो के उल्लेस्य निधिकार भादि शब्द जगत 
केलादि कारण रूप|| ब्रह्म के ज्ञापक है “जीव ब्रह्म भिन्न है” जोव ब्रह्म एक है 
* गरह्म निगुणा है” ब्रह्म समुण है “इत्यादि बावयों का सदर्मानुसार श्रलम धलगः 
पक है » जहाँ एकता की बात है वहाँ जीव ब्रह्म भोर जीव-प्रकृति में भेद 
प्रकृत्ति भौर जीव, ब्रह्म के शरीर से भिन्न कुछ और नही है इस कथन में 
चदतोब्याधात नहीं होता। यही विशिष्टाद्वत का प्रभिप्राय है। इस भत्त के 
सम्ंग में आचाय॑ रामानुज ते अनेक प्रकार से विचार किया है थो कि स्षेप 
मे इस प्रकार है?) 
भ्राचायं के मत में ब्रह्म जिज्ञासा का वही प्रधिकारी है जिसे कर्म भौर 
कम्फल की प्रनित्यता का यथोचित ज्ञान हो चुका हो । उसे प्रथम आास्ण पिन्तर्त 
भरना होगा,तमी उसे कर्मफल की प्रनित्यता का परिज्ञान हो सकेगा त्मी ज्से 
उससे मुक्त होन की भ्रप्मिलापा होगी तथा स्थिर फलावाप्ति की इच्छा के फल- 
स्वरूप ब्रह्म की जिज्ञासा होगी। भ्रविद्या की निवृत्ति ही वास्तविक प्रयोजन है। 
उपासना द्वारा ब्रह्म साक्षात्कार हो जाने पर ही अज्ञान से थुटकारा सभव 
है । मुक्त जीव ईश्वर के दास के रूप में ईश्वर की नित्यलीजा में भ्पार प्रानन्द 
का उपभोग करता है। ध्यान प्रोर उपासना हो मुक्ति के राधन हैं, ज्ञाव/ मुक्ति 
का साधन नही है प्रह्मात्मे्प ज्ञान से अविया की निवुत्ति नही हो! सकती क्याडिः 
अव वन्धन पारमाशिक है तब इस प्रकार ने ज्ञान से उसकी निवृत्ति कस सभव है । 
#खेदन, ध्यान! उपासना भादि शब्द भक्ति वे ही सूचक हैं। अक्ति, साधन और फल 
दो प्रकार की-है। 

((नज्ञास्य ब्रह्म, सगुझ झोर सविश्ेप हैं उसको शक्ति माया है। वह प्रशेषु, 
अत्याणकारों गुणों के आलय है उनमे हयता नहीं है। सर्वेश्वरत्व सर्वेशेपित(व 
सैयफ्लप्रदत्व, सर्वाधारत्व, स्वकार्योत्याददत्य, समस्वद्वव्य शरीरत्य भादि उनये 
लक्षण है। चिदर्चिच्छरी रत्व उनवा मुल्य लक्षण है समस्तचिदर्चिद्‌ विशेष 
झप मे ये जगत के उपादान कारण हैं, सवल्प विशिष्ट रूप में निमित्त शारग 
है । भगवान नारायरा, सृध्दिकर्त्ता, बर्मंफ्लदाता, नियन्‍्ता ओर सर्वान्तियामी 
हैं । पर, ब्यूह, विभव,अन्त्यामी पौर अचवितार भेद से वे पाँच 
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हैं। शल्ल चन गदा पदमूधारी चतुर्भुज, किरीटादि दिव्य आभूषणों से सुज्नित के 
श्री भू लीना देवी सहित विराजते है। मत्स्य, कूमे, मिह, वराह, परशुराम, 
श्लीराम, वलभद्द, श्रीकृष्ण, भश्ौर कल्कि उसके मुरुय अवतार हैं । इनमें भी 
भुश्य गोशा, पूर्ण, क्षण ग्रादि प्नेद भेद है। भगवदवतार कर्म प्रयोजन 
से नही होर स्वेच्छा से होते हैं। दुष्कृतों का विनाश झोरें साधु को परिषाण 
ही भ्रवतार सबधिनी इच्छा है । डः 

जीव, ब्रह्म कप समाव चेतन है धौर ब्रह्म का शरीर है, किन्तु ब्रह्म विभु 
हैं जीव घर है । ब्रह्म जीव मे सजातीय विजातीय भेद नहीं हैं अपितु स्वगत भेद 
है। ब्रह्म पूर्ण हैं, जीव खण्डित है, ब्रह्म ईश्वर है, जीव दाप्त है। मुक्त जीव भी 
ईश्वर का दास है। जोव कार्य है, ईश्वर कारण हैं, दोनों ही स्वय प्रकाश, चेतन 
ज्ञानाश्रय श्र आत्मस्वष्प हैँ | जीव देहेन्द्रिय मन प्राणादि से भिन्न है। 
जीव नित्य है उसवा स्वरूप भी नित्य है। जीव प्रत्येक शरीर में भिन्न है, । 
स्वाभाविक रूप मे सुखी है किंतु उपाधिवश उसे ससार मोग प्राप्त होते हैं । 

भगवान वे दासत्व की प्राप्ति ही जीव की मुक्ति है वेकुण्ठ में श्री, भू घोला 
सहित नारायण को सेवा करना हो परमपुरुषायं है । प्रकृत देह विच्युत हो जावे 
पर भप्राइत देह से वारायण के समाव भोग प्राप्त करना ही मुक्ति है। भरहम 
के स्वाथ प्रभिष्नता प्राप्त करना कदापि सभव नहीं है, क्योकि जीव स्वृषपताः 
नित्य, नित्यदास, नित्य प्रणु है। मुक्त जीव में भाठो गुणों का श्राविर्भाव 


होता है । 


९ भगवान नारायश भूप्ता हैं उनके श्री चरणों में आत्म-समर्पण करने से 


ही जीव को वास्तविक शान्ति भिन्न सकती है| पर्वेस्व निवेदत करने से हो 
प्रभु फी हपा भराप्त हो सवती है तभी वे जीव का वरण वरते है (मपनाते हैं) 
प्रभु के भनुकूल, आचरण करने वा सबल्प, प्रतिकूल श्रावरण का वर्जन तथा सब 
विधियों वो त्याथ कर उनकी शरश होना ही समर्पण सन्यास या ा्रपत्ति है । 
एसी प्रपत्ति था स्थाह॒विद्या से भगददावाप्ति होती है । 4 
इस समय इस संप्रदाय में बड़गल ओर ए तिज्जूल दो मत दुष्ध्गित होते हैं जो कि-- ४ 
बंप्णवों में विवाद रूप से अ्चलित हैं। दोनों हो भपने को प्रथम, होगेज 
वा दावा वरते हैं और उस पक्ष में श्रपने प्रमाण प्रस्तुत करते हैं, किन्तु आने 
दृष्टि से पिचार गरने पर ओर आचार्य चरण के सिद्धान्त का मत जीर” 
करन पर दोनों ही विधारधारापरो की प्राचीनता सिद्ध हो जाती है 


ह 
>सएर्ड “और 4 

आचार्य चरण ने प्रपत्ति भक्ति की महत्ता फे साथ पूर्व मीमास्ता को भी जब 
उत्तर मीमासा का ही जग माना है तव करमंकाण्ड की महत्ता भी तो उतको 
स्वीकृत थी, प्रत दोनों ही घारायें प्राचीन है यह तो कालान्तर में तिलक 
घारण आदि कुछ प्रिवत्तनों के साथ दोनों मे भपने को पुथक करके विवाद प्रास्म्भ 
बर दिया है| सही वाठ तो यह है कि वेष्णुव सत्रदायो की नीच पा िका 
भक्ति ही है उत्ती पर इनके प्रासाद खडे हैं, भाचाय श्री रामानुर के 'जितमे 
की बालवार सन्त हुए त्रे सभी ग्राढानुरागी ये,आचाम चररा उनसे पृणत 
प्रभावित थे । कुम्रारिल आदि मीमासवी के मत जव प्रबत्र हुए तो कर्मकाएंड की 
भत्ता भक्ता को स्वीकारनी पडी । पद्रदववी_घोलहबी शवाब्दी में पूरे भारत में 
सभी वेष्णव सप्रदायो में पुत उनकी भसली प्रड्डति उभडी ओोर बे सारे के सारे 
प्रमु चरणा की गाढानुरक्षित में तिमग्न हो गए अत कर्मकाण्ड में शिशिलता प्राना 
स्वाभाविक ही था। भक्तिमाग तो सरॉमस्वयात्मक है उसमे सभी का निर्वाह सदा से 
होता रहा है इसलिए भगवान ने स्वय ही श्रीमद्भगवत म॑ उद्धव को उपदेश 
दते हुए भक्ति मार्म के इस बंशिष्ट्य का स्पष्ट उल्लेख किया है--“न निविणश 
ना तिराक्त भक्तियोगाउस्य सिद्धिद ' अर्थात भक्ति याग उसी का लाभदायी होता 
है जो कि नतो एयदम ही कम का त्याग कर देता है श्रोर न एकदम ही कर्म मे 
आप्रक्त हो जाना है । इस भगवदाज्वा को मानकर पारस्परिक मतभेद को त्यागकर 
दिनसतापूर्वक प्रभु कृपा प्रएपस करने के! लिए प्रयास करना चाहिए यही भवित 
भार्य की शोभा है विशिष्टाद त तो माया को भी भगवान का ही अग भानत्ा है 
तभी तो वह वास्तविव' ग्रद्गेत दादी होते व] दावा करता है इसमे भेद भाव का 
अवसर ही नही है । 

आचार्य घरण ने अपने सिद्धान्त भौर 3प्रसता को पुष्टि वे लिए लगभग 
पचा्त प्रन्थो की रचना की है जो कि इस प्रकार हैं-- 

(१) श्री भाष्य (२) विशिष्टात भाष्य (३) वेदान्त सम्रह (४) वेदात 
सार (१५) वेदान्त दीप ६) वेदान्त तत्त्वसार (७) वेदार्थ यग्रह (०) गीताभाष्य 
(६) इवेताश्यतरोपनिषिद्‌ भाष्य (१०) सुण्डकापनिपद्‌ भाष्य (१३) प्रश्नीपनिषद 
भाष्य (१२) ईशापनियद्‌ भाष्य (१३) विष्णु सहक्नवाम भाष्य (१४) स्यास परि 
शुद्धि (१५) न्याय सिद्धाज्जन (१६) पाशचरात्र रक्षा (१७) योग सूत्र भाष्य (१८) 
मणि दर्षश (१६) रल प्रदीप (२०) न्याय रत्वमाता (३१) ग्रुण रत्तकोष 
(१२) सति मातुप (२३) देवता पारम्य (२) चकोल्लास (२५) छूट सदोह (२६) 
बातो माला (२०७) शत दुषणी (र८) गधय भय (२६) शरणागति ग्रथ (३०) 


बेजुण्ठ गद्य (३१) विष्णु विग्रह (२२) सशन स्तोच (३३) प्र पठल (३४) 
अपष्टादश रहस्य (३५) कण्टकोद्धार (३६) नित्य पद्धति (३७) नित्याराधन विधि 
(३५) नाराबख मत्रा॑ (३६) संकल्प सूर्योदय टीका (४०) सच्चरिन रक्षा (४१) 
राम पटल (४२) राम पद्धति (४३) राम पूजा पद्धति (४४) राम रहस्य (४३) 
रामार्चापद्धनि (४६) रामायर व्याख्या (४७) दिव्य सूरि प्रभाव दीपिका (४५) 
सर्वार्य सिद्ध (४६) भगवदाराधत क्रम, इत्यादि। 


इन ग्रन्थों के अतिरिवत आचार्य श्री ने ७३२ वक्‍्यों का उपदेश भक्तों को 
दिया था किन्तु उनका पालन कलिकाल मे प्रसभव मानकर आचार चरण न ६ 
विशेष वाक्यों का उपदेश दिया जित॒का साराश इस प्रकार है-- 

६ (१) क्मावुष्ठान को भगवत्कंडूर्य समझ कर करना चाहिए, गौर फल्तेच्छा 
रहित होकर भावन्मस्त्र ब। जप करना चाहिए। श्री भाष्य को आदर से श्रवण- 
मनन करता चाहिए इस भाष्य का लाफ़ मे प्रचार करने से ईश्वर ऊंदूय हो 
जाताड़ै, 


(२) यदि इसमे झसमय हो तो द्वाविड़ ग्रस्यों का अहनिश पाठ करना चाहिए। ' 
« (३) यदि यह भी न हो सके तो दिव्य देशों में भगवत्क॑द्धुयं करना चाहिए 
और भगवन्पूततियों वी प्रतिष्ठा करनी चाहिए । 
+८ (४) यदि यह भी न हो तो अं के सहित निरन्तर मम्तद्॒यु का भ्रनुसन्धान 
करना चाहिए । 
-- (४) यदि इसमे भी गति न हो तो दिव्य देशो मे कुटी बनाकर निरस्तर 
बास करना चाहिए ) 
४४ (६) यदि ऐसा भी न कर सबे तो, ज्ञान भक्ति वेराग्य युक्त शरणागर्ति 
धम के मर्मनज्ञ अहकार ममता मुक्त मगवद्‌ भक्तों के आश्रय में सदा रहना चाहिए * 
यह सम्प्रदाय श्री (्र्मी)) के नाम से प्रसिद्ध है, इस सिद्धातत की झा था 
ज्ञार्या श्रो जी ही थी | श्री पराशर व्यास पराद्/ श, भ्रादि इस सप्रदाय के प्रसिद्ध - 
आाचाय॑ हैँ । कहा जाता है, आचाय श्री रामानुज ने काचीपुर्णु स्वामी से 
किये थे कि-परम तत्त्व क्या है ”? सिद्धान्त वया है ? मोक्ष वे भमेक उपाय हैं 
परन्तु कौन सा सुलभ है ” अख्तिम करुंव्य कया है ? प्रपन्न का मोक्ष कब होगा * 
मैं कित भ्राचारयय से शिप्पता ग्रहण क्झः ? काचीपूरझे स्वामी ने, भगवान वरदराण 
से इन प्रश्तो की जित्नासा थी; भगवाद ने आाकाशवाशी द्वारा इनका डतूइ ग 
क्न्समस्त जगत का कारण मे नारायण ही परतत्त्व "। ईश्वर जीव फा भेद 
ही छिद्धान्त है । शरणागति हो मोक्षोपाय है। अन्तकाल में यदि मेरे भक्त मेरा 
स्मरण मे भी कर सके तो भी उनकी मुक्ति होती है। प्रपन्न भक्त वा मोक्ष व वर्क्ता 
मै ह महापूर्णा गये वी शिष्यता प्रहणा करो । 
बहा जाता है कि थी रामानुणाचार्य ने ७४ पीठो की स्थापना की थी। 
वावात्तर में थो वरवर मुनि स्वामी ने ८ प्रोठों की स्थापना की। इन पीठस्थ 
धागार्मों ओर श्रीमन्तो मे द्वारा ही इस सम्प्रदाय वी श्रीवृद्धि हो रही है। 


स्वामी ललित कृष्ण 


झवत रणिकाः 
अथम अध्याय 


(प्रथम पाद) 


मंगलाचरण भमिका अध्याय की अवतरणिका 
जिज्ञासाधिकरंण (सूत्र १) 
अथ और जतः शब्द का भर्य, निरूपण;ब्रह्म और 
जिज्ञासा शब्दार्थ, धर्म जिज्ञासा और ब्रह्मनिन्ाता 
का परौर्व॑षिय क्रमू, निरूपण, ब्रह्म मौमांधा और कर्म 
भीमांसा की एक शास्त्रीयता का प्रतिपादन-अध्ययन 
विधि बोर स्वलप निरूपण । 

लघु पूर्व॑पक्ष 
ब्रहा मीमांसा के लिए ऊंय मीमांसा की अनपेक्षता 


कै समर्थनपुर्वंक, सापेक्षता का खण्डन। तत्वससति - 


आदि महावाक्य जनित ज्ञान से अविद्या निवृत्ति का 
समर्थन एवं श्रवण मनन आदि के स्वरूपों का निरू- 
पण । 

लघु सिद्धान्त 
चाक्‍य जन्य ज्ञान की मोक्ष साधतता का खण्डन 
तथा शास्त्रीक्त “शान” और “बेदन” बादि शब्दों 


थी घ्यानाथ्थकता का प्रतिपादन , ध्यान को कल बानु- 
स्मृत्ति रूपता, भक्ति रूपता तथा मोक्ष साधनताँ का 


समर्थन [एव ब्रह्मजिज्ञासा में कर्म ज्ञान की आवश्य- 


पृ० श्न्द 


पृ०5-१३ 


कता का समर्थव | पृ०१३-२४ 


महा पूर्वपक्ष 
शांकर मत उत्थापन:-बरह्मा सत्यता, जगन्मिथ्यात्व' 
एवं मिथ्यात्व का लक्षण | बविद्या का लक्षण और 
स्वरूप निरूपण | 2 ओ से बविद्या चिवृत्ति 
का-समर्थन । प्रत्यक्ष, के साथ शास्त्र की विरुद्धता में 


१० 


शास्त्र की प्रघानता तथा समरुणवाक्य की अपेक्षा 
निगुण बोधक वाक्य की प्रधानता का समर्थन 
“सत्यनानमनन्तं”! श्रादि पदों की निविशेष वस्तु 
मात्र बोधकता का निरूपण और लक्षणा वृत्ति 
। विचार | सामानाशिकरण्य विचार | भेद प्रतीति की 
सत्यता का खण्डन । अनुभूति की सदूख्बप रा, स्वप्न का- 
शता, नित्यता, निविकारता एकता और आत्मता 
का समर्थन। विपय विज्ञाता और व्यायहारिक 


“प्रह” पदार्थ की अनात्मकता का विश्लेषण । प्र ०२९ 


महा सिद्धान्त 
शाकरमत  निरसन:- निर्विशेष वस्तु की 
प्रप्रामाणिकता तथा सविशेष वस्तु ग्राहिता का मिरू- 
पण। शब्द प्रमाण की सविशेष बचस्तु ग्राहिता का 


४ स्थापन, वेदात 743; निविकल्प ज्ञान निरूपण 
तथा नेय्यायिक निविकल्प ज्ञान का खूष्डन । 


भेदाभेदवाद का अिराकरण. अमान मार्न, की सविशेष 
वस्तु विषयकता का निरूपण। प्रत्यक्ष, की सन्मात्र 


आहिता का खण्डन तथा भेदवाद में आरोपित दोपों 
का प्रत्याख्यान । 


शरीर सस्थान की स्थापना, घटादि वस्तु के मिथ्या- 
नुमान का खण्डन तथा सत्‌ और अनुभूति की एकता 


निराकरण। अनुभूति की स्वप्रकाशता, नित्यता 
निविकारता और एकता का निराकरण। सबितः 
(अनुमति) की आत्मता का निराकरण तथा मअह' 
पदार्थ की झ्ात्मता ज्ञान स्वरूपता झौर ज्ञानशीलता 
का समर्थन ज्ञाता के मिथ्यात्व का खण्डन, विकार- 
शील झत करण की ज्ञातृता का निराकरण, परोक्त 
ज्ञातृता की ध्यवस्था का दोप कथन! सवित्‌ और 
आत्मा को अज्ञानाश्रयता का ख़ण्डन । सुपुष्ति आदि 
अवस्थाओ मे“झह” पदार्थ के प्रकाश का समर्थन, 
मोक्षदशा में भी “अहु” पदार्थ की अनुवृत्ति का 
समर्थन | ध 





शास्त्र और प्रत्यक्ष के विरोध में शास्त्र की प्रधानता 
या प्रामाणिकता का खण्डन भेदवासना की दोपरूपता 
का मिराकरण। शअपसत्य या भिथ्या पदार्थ जन्य सत्य- 
ज्ञान की उत्पत्ति का खण्डन| स्फोटवाद का 
निराकरण । 

बेदांत बाकयों की मिविशेष वस्तुमात्र बोधकता 
खण्डन पूर्वक सविशेष वस्तु बोधकता का स्थापन । 
धपराविद्या की सविशेष वस्तु बोधकता का समर्थन। 
#सत्यं_ ज्ञानमनन्तं” श्रृति के सत्य आदि पदों की 
अखंडार्थता में सामानाधिकरण की अनुपपत्ति का 
प्रदर्शन तथा सविशेषार्थंता का निरूपण | सग्रण 
और निगुण बोघधक श्रुतियों की भिन्न भिन्न विपयों 
की सार्थकता निरूपण पूर्वक विरोध का परिहार ! 
ब्रह्मै की ज्ञातृता एव शेयता के निषेध का खण्डन | 
ब्रह्म की भेद प्रतिपादक एवं भेद नियेधिका श्रुतियों की 
स्वमतानुसार व्याख्या और गविरोध स्थापन। ब्रह्म 
के निविशेष भाव के; प्रतिपादन में,परपक्ष द्वारा 
प्रस्तुत, श्रुति स्मृति वाक्‍्यों का/स्वमतानुसार सविशेष 
भाव से , प्रतिपादन तथा उन वाक्‍्यों की उपवृहंँण 
विधि का तिरूपण । पे 

जीव और ब्रह्म के भेद उपपादन के लिए“द्वासुपर्णा” 
आदि श्रुति का निरूपण तथा मुक्तावस्था में भी दोनों 
चूत प्रथकता का विवेचन] 

अज्विया कल्पना में दोष प्रदर्शन:- () अविया की 
ब्रह्माथयता का निराकरण (7) अविद्या द्वारा ब्रह्म 
तिरोधान की अनुप्पत्ति (9) अविद्या की दोप 
ख्पृता की अनुपपत्ति (५) झ्विद्या को झनिर्वेच- 
लीयता की अनुपपत्ति (४) तम या अन्चकार की 
द्रव्यता का समरय॑त (४२) अज्ञान की भावरूपता का 
विवेचन (श!) अविधा की भावरूपता के खण्डन 


द््ण 


हा 


के प्रसंग में अविद्या की प्रत्यक्ष विषयता की स्थापना 
अविद्याइनुमान का खण्डन, अनिवंचनीय ख्याति 
और असत्ख्याति आदि का दूपण ज्ञापन एवं सत्ख्याति 
का समर्थन । 

तत्त्वमसि महावावय के श्रर्थ मिरूपण के प्रसंग में 
अभेदवाद तथा औौपाधिक एवं स्वाभाविक भेदाभेद 
वाद में सामानाधिकरण्य की अनुपपत्ति का प्रदर्शन । 
मनुष्यादि शरीरों में आत्म विशेषणता का समर्थन । 
चेतन और अचेतन सभी वस्तुओं की ब्रह्म शरीरता 
एवं ब्रह्म की हो कार्य कारणात्मक भ्रवस्था का 
प्रतिपादन । ब्रह्म॑ कत्वविज्ञान में अज्ञान निवृत्ति की 
अनुपपत्ति। सूत्रार्थ योजना और ब्रह्म विचार की , 
घ्यर्थता का संशय । 

ब्रह्म विचार की आवश्यकता का प्रतिपादन, शब्द 
और श्रर्थ संबंधी प्रतीति के नियम का निरूपण, बेद 
की कार्यपरता के पक्ष में भी ब्रह्म जिज्ञासा की आव- 
श्यकता का प्रतिपादन | शब्द की कार्यपरता का 
खण्डम | “शेष” के लक्षण और विपय तथा कृत्युद्दे- 


श्यता एवं “नियोग” पर विचार। पृ०४६-२२८ 


२ जन्माद्यधिकरण (सूत्र २) 
सुत्रार्थ निरूपण, जगज्जन्मादि के लक्षण में आपत्ति, 
त्तया विशेषण, विशेष्प भाव पर विचार । 
[सिद्धान्त] ब्रह्म की जगण्जन्मादिलक्षणता का सम- 
घन, “सत्यन्ज्ञान-अनन्त” शब्दों की व्यासपा 
निविशेय ब्रह्मवाद में “ब्रह्मजिज्ञासा” धोर "जन्माद- 


स्थ मत:” इन सूत्रों की अनर्थकता का प्रदर्शन ! पृ०२२५-३६ 


३ शास्त्र योनित्वघिकरण (सूत्र ३) 


सूत्रार्थ निरूपण। 
पूर्वपक्ष--त्रह्म की शास्त्रयोनिता पर आपत्ति | 


कै 


उत्तरपक्ष--ब्रह्म के संबंध में प्रत्यक्ष की अविपमता 

एवं ब्रह्म की अनुमेयता का समर्पन । 

(िद्धान्त|--ब्रह्म की शास्त्रयोनिता का प्रतिवादन 

और अनुमेयता का खण्डन। पृ०२३६- ५३ 


४ समनन्‍्वयाधिकरण (सूत्र ४) 


सूवार्थ निरूपण, ब्रह्मगोधक वेदांत वाक्यों की 
व्ययथेता और ब्रह्म की शास्त्रप्रमाणकता पर 
संशय । 

बेदांत वाक्यों की व्यर्थता का परिहार और नियोग 
विधि पर विचार भीक्ष की उत्पत्ति प्राप्ति आदि 
साध्य विलक्षणता का प्रतिपादन, शब्द आदि 


* विधियों पर की गई शंका का परिहार तथा शब्द 


द्वारा अपरोक्ष ज्ञानोत्पत्ति का समर्थन । 

जीवन्मुक्ति सिद्धान्त का खण्डन। मोक्ष की ध्यान 

नियोग साध्यता का समर्थन | 

भेदामेदबाद का निराकरण, जीवश्नह्म के स्वाभायिक 

अभेद तथा औपाधिक भेद का प्रतिपादन । 

[छिद्धान्त]-प्रह्म फी शास्त्र प्रमाणफत्ता, और सिद्ध 

बस्तु प्रतिपादन में शब्द शक्ति का समचंन।._+-१०१५१-६३ 


५ ईक्षत्यचिकरण (सूत्र ५-१२) 


साब्योवत प्रधान की जग कारण अनहंता ज्ञापन, 
प्रधान फी जगत्‌कारणता पर संशय प्ौर समयथ॑न, 
प्रधान फी अशब्दता का प्रतिपादन लौर जगतू 
फारणता का सण्डन । 

इंक्षणशरुत्ति की गोणायंता की कंत्पना करते हुए, 
प्रधान में ईक्षणता की संमावता, तथा उत्तकों 
ईक्ष णता का निराकरण । 

प्रधाद की सतृशब्द प्रतिपादकता का सण्डव | 


९ 


है] 


हेयता वचन के अभाव हेतुंक प्रधान की सतृशव्द 
प्रतिपादकता का निराकरण । प्रधान की सत्‌ शब्द 
वाच्यता के समर्थन में प्रतिज्ञा विरोध का निर्देश । 
जीव की सुपृप्तावस्था में प्राप्त सत्‌ स्वरूपता के 
माघार पर, प्रधान के लिए प्रयुक्त सत्‌ शब्दकता का 
खण्डन । 

समस्त वेदांत वाक्‍यों को ब्रह्मकारणावगति के आधार 
पर प्रधान की जगतकारणता का निराकरण एवं 
ब्रह्म की जगत्‌ कारणता का प्रतिपादन। सत्य 
संकल्प आदि श्रुति के आधार पर सग्रुणब्रह्म की 
जगरकारणता का उपपादन त्तया निविशेष चिम्मात्र 
ग्रह्मवाद का खण्डन । 


६ श्रानन्दसयाधिकरण (सत्र १३-२०) 

अधिकरण को भूमिका । 

बैदात वाययोक्त “आनन्दमय” शब्दाय के सम्बन्ध 
में संशय एवं उसकी जीवार्यंता की कहपना, 
शाखावन्द्र गादि ट्रष्टान्त से मानत्दमय के जीवत्य 
फा प्रतिपादन | शंकर सम्मत 'पुष्द्च ब्रह्म” श्रुति 
पर विचार 

[सिद्धान्त]--आनन्दमय कौ पं॑रत्रह्मता का निरू 
पणं तथा उसके जीवत्व पक्ष का निरसन । 

परव्रह्म के णीवभांव भौर जगत्‌कारणभाव के 
मिथ्यात्व का निराकरण । तत्त्वमसि धादि वाषयों 
में झक्षणा तथा उनके औपलक्ष्य समानाधिकरण्य 
धर विचार, प्रासंगिक रूप से जैमिनीय “अरुणाघि- 
फरणन्पाय” से सूत्र का उपसंहार । 
मैयद्व प्रत्यप के विकाराय का तिराकरण तथा अ्राचु- 
य्यार्थ का समर्थन । आनन्द हेतुता से परमात्मा को 


बानम्दमयता तथा मांत्रवणिक हेतुता से मानन्दमर्य 
की परमात्मकता का समर्थन । 


“प्‌ ०२६२-३०६ 


३८ 


१५ 


बढ़, मुक्त आदि अवस्थाओं वाले जीव की आनन्द- 
मयता से अनुपपत्ति तथा आनन्दमय से उसका भेद 
दिर्दर्शंव | सृष्टि विषयक संकल्प वाले सुष्ठा का 
आनन्‍्दमय के रूप सें समर्थत और उसी हेतु से 
जीवात्मा की पृथकृता का प्रतिपादन। आनन्दमय 
ब्रह्म की प्राप्ति से जीव के आननन्‍्दी होने के भ्राधार 
पर जीव की भिन्नता का उपपादन । -+प्‌३०६-५४ 
मात. 


७ अ्रन्तराधिकरण (सूत्र २१-२२) हि 


पूर्वपक्ष--आदित्य मण्डलस्थ और नेत्रस्थ पुरुष की 
जीवभाव और देवभाव आदि छरूपो में संमावना । 
(सिद्धान्त)--भादित्य और नेत्रमष्यवर्ती पुरुष की 
परब्रह्मता की उपस्थापना। परघत्रह्म की सग्रुणता 
तया भक्तानुग्रह से विचित्र जग्रदाकार के रूप में 
जाविर्भावता का वर्णन । भेदोक्ति के आधार पर 
अक्षि भौर भादित्यपुरुष की जीव से प्रथकता का 
विवेचन । “+प्‌०१५४-६१ 
5४ भाकफाशाधिकरण (सत्र २३) 
पूरव॑पक्ष5आकाश शब्द की भूताकाश रूपक शंका । 
(सिद्धान्त) आकाश शब्द की परमप्रह्मता का 
प्रतिपादत । +-पृ०३१६३०७० 
६ प्राशांधिकरण (सूत्र २४) 
आफाए के दुष्ठान्त से प्राण शब्द की प्रमाप॑ता को 
निरूपण । +-पृ०१७०-७१ 
१० ज्योतिरघिकरण (सत्र २५-२६) 
#योंति शब्द की आदित्य बादि बर्थों में शंका । 
(सिद्धान्त) ज्योत्ति शब्द की परब्रह्मता का उपेपादर्न 


गायत्री छन्दोल्लेस्य ज्योति शब्द कौ अन्नह्मता कौ 
शंका का निरास | भूत, पृथ्वी, शरीर गोर हृदय 


पर] 


१8 


कर्म फतौल्लैख होने से भोकता की ब्रह्मता में संशय 
गुद्दा प्रविष्ठ जात्माओं की जीवता और ब्रह्मता का 
समर्थन कठोपनियाद्‌ के वाक्‍यों को पर्यालोचना 
द्वारा ब्रह्म पक्ष का समर्थन +-प्‌ृ०४०१५-६५ 


३. भन्तराधिकरण (सत्र १३-१८) 

पूर्वपक्ष-नेत्र पुरुष को जीवता का अनुभोदन । 
(सिद्धान्त)म्क्षि पुरुष की परमात्मकता का निरूपण | 
ज़गत की स्थिति परिचालन आदि के आधार पर 
अक्षि पुएप को परमात्मऊता का उपपादन। “कं खं 
ब्रह्म” इत्यादि श्रुति कथित सुखविशिष्टामिधान के 
अनुसार परमात्मा का निर्धारण । उपकोशल 
उपास्यान वर्णित मुक्षित संवाद द्वारा परमात्मा का 
उपपादन | नियति, स्थिति भर तदसंभवता हेतु 
से छायात्मा और जीवात्मा की अक्षि पुरुपता का 
प्रतपिष। ' +पुृ०४१४-२४ 

४, भच्तयस्यिधिकरण (सूत्र १६-२१) 
पूर्वपक्ष-अन्तर्यामी शब्दक फा पृष्जी आदि फी अधिष्ठानी 
देवता के गर्थ में समर्यन । 
( सिद्धान्त)-अन्तर्यामी शब्द की ब्रह्मार्थकर्ता का प्रति- 
पादन अन्‍्तर्यामी शब्द से सांख्योकत प्रधान और णीव 
के अर्थ के संशय का समाघात। फाण्य और माष्य- 
न्दिन शाप्तीय पाठ फे अनुसार जीव और आत्तर्यामी 
का भेद प्रदर्शन । --१ु०४२४-१६ 


५. भ्रदृश्यत्वाधिकरण (सूत्र २१-२४) 
पृर्वपक्ष--शास्त्रोवत अदृश्यत्व भादि गुण युक्त पदार्थ 


की जीवता या प्रधातता के विषय में विचार । 
(सिद्धास्त)--बदृश्यतादि गुण सम्पन्न पदार्थ की ग्ह्मां 
प्रंकता का प्रतिपादन | 


१६ 


॥. 


६ 


आदि गायत्री के चार रूपों का निरूपण ठथा गायनी 
का ब्रह्म के रूप में उपपादन । सप्दमी एवं पंचमी 
विभक्ति से निर्दिष्ट ज्योति शब्द को अत्रह्मार्थता 
का तिरास । -१०३७१- 
११. ऐन्द्रप्राणशाघिकरण (सूत्र २६-३२) 
ऐन्द्र प्रोक्त “प्राण” शब्द की जीवादि अर्थ में शका 
तथा परमात्मा रूप से उसका समाधान । 
जीवाय॑ रूप से पुनः शंका तथा प्राण की अध्यात्म 
उपदेश के रुप से बहुल चर्चा होने से उसकी ब्रह्म 
रूपता का सुदृढ़ उपपादन 4 
शास्त्रलब्ध क्षान के अनुसार ऐन्द्र कृत उपदेश की 
परमात्मपरता का समर्थन । प्राण शब्द को मुझय 
प्राणार्ष रूप से की गई शंका का सतर्क समाधान ।-प्‌०३७६- 
(द्वितोय पाद) 
विषय, मूमिका, प्रथम पांद से संबंध, प्रषम पाद के 
विपप का .संक्षिप्त विवरण, द्वित्तीय, तृत्तीथ भौर 
चतुर्य पादों फे वक्तव्य विषयों को पूर्व पीठिक। | --१०३४४- 
१ प्रस्िदष्यधिकरण (सूत्र १०८) 
पूवेपद्द--श्रुत्पुक्त मनोमयादि विधिष्ट पद की 
जीवता तथा ब्रह्म शम्द की णीवायंता का समर्पेन । 
(पिदास्त)->मरनोमपादि शब्द कौर प्रह्म शब्द फी 
परण्ह्ापंता का निरूपण। ममनोमयादि यावयोत्ता 
गुघराधि का ब्रह्म संवधी उपपादव। जीव कत्त'ता 
भौर पर्मंता फा विरोध, प्रह्म संबंधी अनुफूल शब्द 
विशेष तपा स्मृत्ति प्रमाणों या प्रदर्श। एदय में 
प्रष्म पी स्पित्ि का प्रतिपादन तया दुदयस्म ग्राह्म 
ही संभाष्य भीम प्रसवित पा प्रत्याध्यान]. >पुण्३८६- 
३२: भताधिकरण (सत्र ९-१२) 
डाएथ सादि समस्त की जोयता यंग समयंत्र, सै- 
भोरता देदुश उनहो ब्रह्मता शा प्रतियादद । 


न्ज 


न 


कर्म फतोललैस होने से भोकता की ब्रह्मता में संशय 
गुद्दा प्रविष्द बात्माओं की जीवता और ब्रह्मता का 
समर्थव कठोपनिषाद्‌ के बाकयों की पर्यालोचना 
द्वारा ब्रह्म पक्ष का समन । “-पृ०४०५- १, 


३. अन्तराधिकरण (सूत्र १३-१८) 
पूर्व॑पक्ष-नेत्र पुरुष की जीवता का अनुभोदन। 
(सिद्धान्त)भ्रक्षि पुरुप की परमात्मकता का निरूपण | 
जगत को स्थिति परिचालन आदि के आधार पर 
अक्षि पुरुष की परमात्मकता का उपपादन। “कं ख 
ब्रह्म” इत्यादि श्रुति कथित सुसविशिष्टामिधान के 
अनुसार परमात्मा का निर्धारण । उपकोशल 
उपारयान वर्णित मुक्ति संवाद द्वारा परमात्मा का 
उपपादन | नियति, स्थिति और तदसंमवता हेतु 
से छायात्मा और जीवात्मा की अक्षि पुरंपत्ता का 
प्रतिपेघ । +-पृ०४१४-२ 
४, झन्तयस्यिधिकरण (सूत्र १६-२१) 


पूर्व॑पक्ष-अन्तर्यामी शब्दक फा पृथ्वी लादि की अधिष्ठात्री 
देवता के गर्थ में समर्थन । 
(सिद्धान्त)-अन्तर्यामी शब्द की ब्रह्मार्थकर्ता का प्रति- 

पादम अन्तर्यामी शब्द से सांस्योक्त प्रधान और जीव 

के अथ के संशय का समाधान । फाप्व और माध्य* 

न्दिन शाखीय पाठ के अनुसार जीव भौर अन्तर्यामी 

का भेद प्रदर्शन । +पु०४२४-१६ 


५. अ्रदृश्यत्वाधिकरंण (सूत्र २-२४) 
धृर्वपक्ष--शास्त्रोवत्त मदृश्यत्व जादि गुण युक्त पदार्थ 


की जीवता या प्रधानता के विषय में विचार। 
(सिद्धा्त)--अदृश्यतादि ग्रुण सम्पन्न पदार्य की ब्रह्मा 
एकता का प्रतिपादन | 


एक विज्ञान से सर्व विज्ञान रूप विशिष्ट फल निधान 
तथा जीव की अपेक्षा श्रेष्ठत्वामिधान के आधार प्र 
अन्तर्यामी शब्द की जीव और प्रधानाथंकता का 
निराकरण । 
परापरा भेद से द्विविध विद्या का निरूपण | ब्रह्म 
प्राप्ति के उपाय भूत अपरोक्ष ज्ञान की भक्तिख्पता 
का प्रतिपादन तथा अंग्रहीन और अययानुष्ठित 
कर्म की निष्फलता ज्ञापन । +प्‌ृ०४३१-४० 
६. वैश्वानराधिकरण (सूत्र २५-३३ ) 
पूर्वपक्ष:--वैश्वानर शब्द से जाठराम्नि, भूतारित 
ओर देवता धर्थ की संभावना का सशय । 

(सिद्धान्त) परमात्मा के विश्लेषधर्मो के श्राधार पर 
वेश्वानर की परमात्मकता का प्रतिपादन। अग्निमुर्घा 
इत्यादि के निर्देश से वेश्वानर की परमात्मकता का 
निरूपण । पूर्व सूत्रीय युक्ति से देवता और भूताग्नि 
की वैश्वानरता का खण्डन। बैश्वानर की ब्रह्मता 
का ज॑मिति करे मतानुसार भविरोध बौर उपपत्ति। 
माश्मरण्य भौर बादरि आचायों के मत से विरोध 
फा उपपादन जैमिति मतानुसार वैश्वानर उपासना 
तथा उपासक के देह में उपास्य का विवेचन | +पृ०४४०-५४ 

(तृतीय पाद) 
१ युभ्वाद्धिकरण (सूत्र १-६) 


पूर्व॑पक्ष--द्य भूलोक आदि के आश्रय के रूप में अभि 

हित पदार्थ की जीवता की संभावना का संशय । 
(सिद्धान्त)-लोका भिहित पदार्ये की परमात्मकता की, 
उपस्थापना, भेद निदश हेतुक जीवता का सण्डन, 
प्रकरणानुयार ब्रह्मार्थकता का समर्थ न । -पृ०४१६-६३ 


२. भूमाधिकरण (सूत्र ७-८) 
भूमा शब्द की व्याय्या 


भर 


न्फ् 
ड 


हू 
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पूर्वपक्ष--भूमा की जीवता का संशय 
(सिद्धान्त)-मूमा की परमात्मकता का निरूपण तथा 
उसकी सुखरूपता आदि विशिष्ट ग्रुणीं का उप- 
पादन +पृ*४६२-७७ 
३. भ्रक्षराधिकरण (सूत्र ६-११) 
पूर्व॑पक्ष--वेदोक्त अक्षर शब्द की प्रधान, जीव और 
पर ब्रह्म अर्थों में अभिशंका उत्थापन पूर्वक प्रधान 
भौर जीव के भर्थ में संभावना का संशय ॥ 
(सिद्धान्त) सर्व जगत्‌ विधारकता, सर्वशास्ता और 
अच्युतत्व के आघार पर अक्षर तत्त्व की परब्रह्मार्थ कता 
का प्रतिपादन । --पृ०४७७-८३े 
४, ईक्षति कर्माधिकरण (सूत्र १२) 
श्रैमात्रिक प्रणवोपासना की प्रतिपादक श्रुति के भर्थ 
का विवेचत | उपास्य“पर पुरुष”की जीवार्थकता का 
निरास, ईक्षणीय “पर पुरुष” की ब्रह्मात्मकता का 
प्रतिपादन । --पृ०४८३-८७ 
५, वहराधिकरण (सूत्र १३-२२) 
पृर्वपक्ष--“दहुराकाश" की जीवास्मकता और भूता* 
फाशता का संशय । 
(सिद्धान्त) सत्यकामता आदि विशिष्ट गुणों के आधार 
पर दहर की परक्रह्मता का निरूपण | 
सुपुष्ति में जीवों की दहराकाश गति की प्रकाशिकां 
श्रुति, दहूर के लिए प्रयुक्त बरह्मलोक शब्द के उल्लेय 
चथा दहरके अहम संबधीय गुणों के आधार १९ उसकी 
परमात्मकता का समाघान 
गति श्रुति के अन्यार्थ का विरूपण। विश्वधारण 
महिमा, अपहतपाप्मता झादि विशिष्ट गुण, के 
अनुसार दहर की ग्रह्मात्मकता का उपपादन | 
दहर की जीवताविपयक संमाववा का समाधान॑ 
जीव की प्विद्या रहित अवस्पा के प्रदर्शन के निर्मित 
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दहर की जीवोल्लेखता का निरूपण। अल्पत्व श्रुति 
के आधार पर अव्रह्मभाव संवन्धी शंका का समा- 
चान। दहर के भनुरूप भवस्था चाले जीव को ही 
दहर स्वीकारने का निराकरण तथा स्मृत्यानुसार 
भी दहर की ब्रह्मछपकता का निरूपण | -पु०४८७-४५०६ 


६, प्रमिताधिकरण [सुत्र २३-४१] 
पूर्वपक्ष--अंग्रृष्ठ परिमित पुरुष की जीवात्मकता और 
परमात्मकता के विचार में जीवात्मकता का समर्थन। 
(पिद्धान्त)--अंगुप्ठ परिभित पुरुष की परमात्मकता 
का उपस्थापन तथा मानव हृदय के परिमाणानुसार 
पुरुष की अंगुष्ठ परिमिति की सिद्धि । +पु०४०६०६ 


१, प्रासंगिक देववाधिकरण [सूत्र २५-२६] 


पूर्व पक्ष--मनुष्य भिन्न जीवों का उपासना में अन- 
धिकार प्रदर्शन । 

(सिद्धान्त)--मनुष्येतर देवतादिकों के उपासनाधि- 
कार का प्रतिपादन तथा उनकी शरीरता का सम- 
रन । देवताओं को शरीरता स्वीकारने में, अनेकों 
यज्ञों में उनकी युगपद उपस्थिति की असंभावना 
का तिराफरण तथा चैंदिक शब्द फे विरोध का 
परिहार। देवादिसृष्टि की शब्द पूर्वकता फा 
प्रतिपादन तथा मंत्रमय वेद की नित्यता का समर्य॑ना 
प्रत्येक प्रलय के अन्त में समानाकार सृष्ठि को 
प्मथैन । >-पु०१०६०१६ 
(8) प्रांसंगिक मध्वधिकरण (सूत्र ३०-३२) 
पूवंपक्ष- मधु आदि विद्याओं में, वसु आदि देवताओं 
के उपासना अधिकार के असंभव होने से णैप्रिनी के 
भतानुसार उपासना में देवताओं फे लनधिकार का 


विवेचन । ज्योतिर्मय ग्रह्मोपासना मात्र में अधिकार 
का शापत । 


रे 
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(सिद्धान्त)--बादरायण के मतानुसार देवताओं के 
उपासनाधिकार का प्रतिणदन ! --१९५२१-२५ 
(४) प्रासंगिक श्रपशूद्राधिकरण (३३-३६) 
पूर्वपक्ष--न्रह्मविद्या में शुद्"ों के अधिकार का 
समर्थन । 
(सिद्धान्त)-ब्रह्म विद्या में शुद्रों के अनधिकार का 
उपस्थापन,्रह्म विद्यार्थी जानश्रुति की क्षत्रियता 
का प्रतिपादन, चित्ररथ वंशीय राजा भ्रभिप्रतारी के 
साहचरय निर्देश से जानश्रुति की क्षत्रियता की पुष्टि । 
ब्रह्मविद्या में उपनयन अपेक्षित होने से प॒द्रों 
के वेद श्रवण, अध्ययन और अधिकार रहित 
होने की धुष्टि । स्मृति प्रमाणो से भी अनधिकार का 
समर्थंत्र। निविशेष ब्रह्मवादी मत से शूद्र के अन- 
घिकार की अनुपपत्ति । अधिकरण की परि- 
समाप्ति-ज्योति शब्द से उल्लेख परिमित पुरुष की 
परब्रह्मता का प्रतिपादन तथा अन्य संभावना का 
निरास। “+पृ०५२५-४३ 
७ अ्र्थान्तरत्वधिकरण (सुत्र ४२-४४) 
पूव॑ पक्ष-नामरूप निर्वाहक आकाश शब्दोक्त भात्मा 
मे मुक्तात्मा और परमात्मा की सभावना की तुलना मे 
मुक्तात्मा का समर्थन । 
(सिद्धान्त)-सुपुष्ति भौर उत्कमण काल में आकाश 
और जीव के स्पष्ट भेद उल्लेख होने से तथा भाकाश 
के ह्विए प्रयुक्त पत्ति शब्द के प्रयोग से आकाण की 
परमात्मकता की पुष्ठि ) +-१० ४५४३-४६ 
(चतुर्थपाद) 
१. श्रानुमातिकाधिकरण (सूत्र १-७) 
पूर्वेपक्ष-कठोपनिद्‌ के “महतः परमव्यक्तम्‌” मंत्र 
के आधार पर सांख्य परिकल्पित प्रधान की जगत्का- 
रणता की कल्पना । 


(सिद्धान्त) -अवध्यक्त शब्द से रवषप से परिकल्पित 
शरीर के निर्देश से, अव्यक्त शब्द की सूक्ष्म शरीरता 
का समर्थन तथा रथरूपक की सार्थकता का 
विवेचन ! ज्ञयता के अभाव से प्रधान का निराक- 
रण। प्रधान मे ज्ञेयता की सभावना का खडन करते 
हुए प्राज्ञ आत्मा की ज्ञेयता की पुष्टि । परम पुरुष, 
उसके उपासक्र तथा उपासना प्रणाली सबधी 
प्र श्नोत्तो का उल्लेख। मह॒त्‌ शब्द के दुठ्ाम्त से 
साख्योक्त प्रधान की सभावना का निराकरण | --पु०४५०-६१ 
२ चमसाधिकरण सूज (८-१०) 

पृद्॑ पक्ष-चेदोक्त अजा शब्द की सास्मोक्त प्रधाना- 
भंता का समर्थन । 

(पिद्वान्त)--चमस दुष्टान्त से प्रधान के अपरिय्रह 
का निरूपण | ब्रह्मोत्पन्न अजा ग्रहण के हेतु तथा 
आदित्य की मघुत्व करपना के समान, ब्रह्मकारणिका 
प्रकृत्ति की अज॒त्व वल्पना की सगति का प्रदर्शन । 
अजा शब्द की शाकर मतोक्त तेज, जल मोर अन्नार्थ 
प्रतिषादकत्ता का निराकरण | +>-+प्‌ृ०१६५-७६ 

३. सख्योपसग्रहाघिकरण सूत्र (११-१३) 

पूर्व॑पक्ष-- “पंच पचनना-” श्रुति से साख्योक्त प्रधान 
के पीस तत्त्वों की परिकल्पना । 

(सिद्धान्त) श्रोत और साझुय के पच्चीस तत्त्वो को 
नितान्त भिन्नता से उक्त मत का निराकरण । पचजन 
शब्द से प्राण आदि पाच का तथा काण्व शाखा के 
अनुत्तार ज्योति शब्द से विषय प्रकाशिका इन्द्रियो 
की पच सख्या का निकूपण --६०५७६-८२ 

४, कररणत्वाधिकरण सूत्र (१४-१४) 

पूर्वपक्ष-“वर्देक्षत” श्रुति की प्रधान कारणपरता 
का समर्थत । 

(सिद्धान्त)--आकाश गादि को कारणता के रूप से 
अवधारित, परब्रह्म की जगत्‌कारणता का समर्थन 


तथा पूर्ववर्तती वाक्य की अनुवृत्ति के आधार पर 


परवह्ा की कारणता का अवधारण | +--१५०५८२-८७ 


जगत्वाचित्वाधिकरण सूत्र (१ ६-१ ८) 

पूर्व पक्ष-य: एतेपा' * श्रुत्युक्त पुरुष शब्द से सांस्योक्त 
पुरुष का समर्थन । 

(मिद्धान्त)-कर्त्ता पद से परमात्ण्या का निरूपण तथा 
जीवात्म दर्शन पक्ष का खण्डन | जीव और मुझय 
प्राण परता का प्रत्यास्यान जैसमिनि मत के अनुसार 
परमात्मसत्ता के ज्ञापन के लिए जीव क उल्लेख का 


निहपण । “पृ०५प७०६६ 


वाक्यन्वयाधिकरण [सूत्र १६-२२] 
पूर्वपक्ष-“आत्मा वा भरे” श्रत्ति कथित्त आत्मा की 
जीवता की परिकल्पना । 

(सिद्धान्त)- समस्त वेदात वाक्‍यों की तात्पर्य पर्यालो- 
चना से आत्मा शब्द की ब्रह्मार्थकता का प्तिपादन । 

आश्मरथ्य “औडलोमि, काशक्ृत्स्त आदि आचार्यो के 
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मत से भी परमात्मकता का प्रतिपादन । पृ०५६६-६१६ 


प्रकृत्मघिकरण [पुल [२३-२८] 
पूर्व॑पक्ष-उपादान और निमित्त कारणकी लोकसिद्ध 
पृथकता से परब्रह्म की निमित्तकारणता मात्र को 
परिकह्पता । 

(सिद्धान्त -सृष्ठि विषयक चिन्ता प्रणाली के माधार 
पर तथा साक्षात्‌ सबंध से ब्रह्म की निर्मित्त और 
उपादान कारणता का विवेचन । स्थूल, सूक्ष्म अवस्था 
भेद से निरंजनता आदि बोबक वाकयों का उपपादत 
तथा ब्रह्म के जगदुपादानता घीधक वाक्य का 


वर्णन। “-प्‌ृ०६१६-३५ 


सर्वेष्याल्यानाधिकरण [सूत्र २६] 
जगत्‌ कारणता बोधक समस्त वेदात वाक्यों की ब्रह्म 


कारणपुरता का निहुपण। “पू०६३५-३१६ 


र् 


द्वितीय अध्याय 
(प्रथम पाद) 


स्मृत्यधिकरण (सूत्र १-२ ) 


साख्य आदिदर्शनो से ब्रह्मौक कारणतावादी वेदात 
का विरोध प्रदर्शन मनु आदि स्मृतियों की सहायता 
से ब्रह्मग्ररणातावाद की निर्दोपता का समर्थन। 
रावज्ञ मनु आदि से अनुमोदित न होने से साख्योक्त 
तत्त्यों की अप्रमाणिक्ता का निरफ्ण। >प्‌ृ०६३६-४४ 


योग प्रत्युक्ति अधिकरण [सत्र ३] 
योग साधना से बतिरिक्त सिद्धान्त विपथ मे 
पात्ण्जल दर्शन की अप्रामा शिक्षता का निरूपण | -पृ०६४४-४४ 
३. विलक्षणत्वाधिकरण सूत्र ४-१२] 
पूर्वपक्ष-विलक्षणताहेतुक अचेततन जगत की चेतन 
ब्रह्मोपादानकता या प्रतिपेध तथा पृथिव्यादि के 
चेतनाधिष्ठान का प्रतिपादन | 
(सिद्धान्त)-दृष्टान्त और युक्ति द्वारा वित्क्षण 
दो पदार्थों के कार्य कारणभाव का समर्थन । उत्पत्ति 
के पूर्व भी ब्रह्म मे जगत्‌ की विद्यमानता का प्रति- 
पादन। प्रतयकाल में घिलोन जगत के दोधों से ब्रह्म 
कलुपता की सभावना को शका का दृष्ठात द्वारा 
समाघान । प्‌ृ०६४४-६४ 


शिष्ट परिग्रहाधिकररप छत १३] 
सारय स्मृति वी तरह, वेदवाह्म सभी स्मृतियों को 
अप्रमाशिकता वा निल्पण । पृ०६६४-६५ 
भोक्तापत्याधिकरण [सूत्र १ ४] 
चेतन अचेतन शरीरधघारी ब्रह्म मे भी णीव वे समान 
मोग प्राप्ति की कल्पना वा निराकरण । पृ०६६४-६६ 


हे र 
६ आरम्भणाधिकरण [सृत्त१५-२०] 


असद्कार्यवादी कणाद बादि के मतों का दिग्दर्शन 
स्वमतानुसार कार्य कारण के अभ्रेद का समर्थन । 
शंकरादि सम्पत जीव ब्रह्मादि विषयक सिद्धान्त का 
दिग्दर्शन शकरादिम्रतों का निराकरण । अपने मत 
और पिद्धान्त का उपसहार | 
कार्माधोन करणोपलव्धि के आधार पर कार्य कारण 
की अभिन्नता का समर्थन । वेदोक्त “असत्‌” शब्द 
के अर्थान्तर का विवेचन | कार्य कारण के अमेद 
में पढादि के दृष्टान्त का प्रदर्शन । एक ही वायु के 
प्राण यपान बादि भेद के दृष्टान्त से एक ही ब्रह्म 
की विचित्र जगद्‌का रणता का उपपादन । >परुृ० ६६९-७२४, * 


७. इतरव्यपदेशाधिकरण (सूत्र २१-२३) ५ 
पूर्वपक्ष-जीव भौर वह्य की एकता के मत मे, 
स्ंज्ञ ब्रह्म ने अपने लिए अहितकर दु.खमय जगत 
रचना की, इस असंगति की बाशंका। 
(सिद्धान्त)-श्रुति स्मृति पुराणों के भाधार पर णीव 
ब्रह्म के भेद का उपपादन। जड़ और जीव को 
ब्रह्म गावानुपपत्ति का प्रदर्शन । स्थूल-सुक्ष्म, चेतना- 
चेतन शारीरक ब्रह्म की कारण और कार्यावस्‍था का 
निरूपण । पाधाण आदि के द्रष्टान्त से उसको पुष्टि । 
अविद्या के हेतु से जीव, ब्रह्म के विभागवादी मत 
का खण्डन | >ध० ७२४-३०, 
८, उपसंहार दशनाधिकरण (सूत्र २४-२५) 
पूर्व॑पक्ष-साधन निरपेक्ष ब्रह्म की जगत्कत ल्वानुपपत्ति 
का दिग्दर्शन । 
(सिद्धास्त)--क्षीर जल आदि के द्॒ष्टान्त से साधन 
निरपेक्ष ब्रह्म की कतू ता का प्रतिपादव । “०७३०-२३, 


दे, कृत प्रसक्ति श्रघिकरण (सत्र २६-३१) 


पूर्वपक्ष--निरवयव ब्रह्म के सर्वाश की जगदाकार 
परिणति पी सभावना में संशय तथा उसकी निरा- 
कारता स्वीकारने में आपत्ति । 

(सिद्धान्ती--ब्रह्म की निराकारता के होते हुए भी 
शास्व्रानुसार असंपूर्ण परिणाम का समर्थन । ब्रद्या- 
सलिष्ठ शवित वेचित्य के झ्राघार पर परिणाम 
बैचित्य का उपपादन। तिगुणात्मिका प्रकृति 
कारणतावादी सांख्यमत मे दोष प्रसक्ति परमेश्वर 
की सर्वशक्तिमत्ता बोधक श्रति का दिग्दर्शन उपयुक्त 
साधमे के सभाव मे भी ब्रह्म की सर्वकारणता का 
पुष्टि पुष्ट समाधान । -पृ० ७३३-३ 


१०, प्रयोजनवत्वाधिकरण (सूत्र ३२-३६) 
निष्प्रयोजन सृष्टि कार्य में पूर्ण काम ब्रह्म की 
अप्रवृत्ति का समर्थन । ब्रह्म कृत जागतिक सृष्टि की 
लीलारूपता का वर्णन | 
सृष्टि कार्य में ब्रह्म की विषम दशशिता और निर्देयता 
की शका । जीव के कर्मानुसार जगत्‌ सृष्टि वैंचित्य 
के सिद्धान्त से ब्रह्म प्रसक्त वैपम्य और नंघृण्य 
दोषों का परिहार | सृध्टि के आदि में कर्माभाव की 
शंका । सृप्टि की अनादिता के हेतु से कर्म 
के सदमाव का प्रतिपादन । ब्रह्म सृष्टि को 
अनादिता के हेतु से बर्म के कारणत्वोपपादक 
धर्म सदमाव का निरूपण | 

(ह्वितीय पाद] 

१ रचनानुपपत््यधिकरण (सूत्र १-६) 
सांख्यमत तत्त्व वर्णन और प्रकृति की जगत कारणता 
का समयेन स्वमतानुसार प्रकृति को जगत्कारणता 
की अनुपपत्ति दिखलाते हुए सांडय मत खड़न | 


“पृ० ७३८-४ , 


जल ओर दूब के द्रष्टास्त से प्रकृति जगत्‌क्ारणता 
के किए गए समर्थन का निराकरण । 

ब्रह्म को सृष्टिकत्तू'ता में जीव के पुण्यपापानुसार 
प्रकृति की कारणता का समर्थन | पुण्य पाप की 
शास्त्रगम्यत्ता, परमेश्वर को दयालुता, और 
निग्रहानुप्रह के जाधार पर प्रकृति की जगत्कारणता 
का खंडन । 

घेनु भुक्त तृण भादि की दुग्घाकार परिणिति की 
तरह, ईश्वर प्रेरणा निरपेक्ष प्रकृति की जगताकार 
परिणिति के सिद्धान्त का खडन 

प्रगु सहायक अध तथा लौह सन्निहित चुम्बक मणि 
की तरह, पुरुष निकटस्थ प्रकृति स्फूरण सिद्धान्त 
का खंडन । सत्व, रज और तमोगुण में गुण प्रधाव 
भाव की अनुपपत्ति । 

प्रधान में ज्ञान शक्ति के अभाव के आधार पर 
तत्संबंधी अन्यान्य अनुमानों की भनुपपत्ति का 
प्रदरशेन। भनुमान के साहाय्य से प्रधान की स्थिति 
की सिद्धि होते हुए भी उसको व्यथेता ज्ञापन। 
परस्पर विरोधी सिद्धान्तों के आधार पर सांख्यमत 
को असमंजसता का दिग्दर्शन । 

शांकर सम्मत निविशेष चिस्मरात्र की ध्सत्‌ बध मोक्ष 


२७ 


भागित सिद्धान्त का खडन । +7७४४३-६६ 


२, महद्दीर्धाघिकरण [सूत्र १०-१६] 
वैशेषिक परमाणु कारणवाद का वर्णन एवं उसको 
अनुपपत्ति का प्रदर्शन । १०वें सूत्र की शांकर 
व्यास्या में दोष दिग्दर्शन । 
परमाणुगत प्राथमिक क्षियोत्पत्ति की असंभवता का 
वर्णव । समवाय सबंध का खडन | युत सिद्धि और 
अयुतसिद्धि का विचार तथा समवाय स्वीक्षत्ति में 
अनवस्था दोष की शका । समवाय सबंध की नित्यवा 


रद 


२५ 


के हेतु से तत्सबन्री जयत्‌ नित्यता की समावना का 
ज्ञापन । रूप रस आदि गुण सबद्ध होने से परमाणु 
में अनित्यता, स्थूलता आदि दोपों की सभावना की 
विज्ञप्ति | परमाणगत, ल्प रस आदि की स्वीकृति 
और अस्वीकृति दोनो मे दोष प्रदर्शन। शिप्टो से 


अपरिग्रहीतत परमाणु कारणवाद की उपेक्षणी यता ।-- ०९४ 


३. समुदायाधिकरण [सत्र १७-२६] 

चार प्रवार वे वौद्धो के अभिमत रिद्धान्तों का वर्णन 
परमसाणुजात और पृथिव्यादि जात सघातों की 
उत्पत्ति की अनुत्पपत्ति अविद्या आदि परस्पर कारण 
कार्य भाव से समुदायों की उत्पत्ति सिद्धांत का 
स्वमतानुसार निराकरण । 

क्षणिकवाद में पूर्व॑वर्त्ती और परवरत्ती क्षण के कौय्ण 
कार्य वाद की असभावना का प्रदर्शन, तथा कारण के 
बिना कार्योत्पत्ति फी स्वोक्षति में प्रतिज्ञा हानि का 
चर्णोन । प्रतिसंश्या मिरोध और अप्रतिसंझ्या 
निरोध को अनुपपत्ति का प्रदर्शन । तुच्छ कारण से 
कार्योत्पत्ति तथा उत्पन्न पदार्थ की तुच्छता के 
सिद्धान्त का सण्डन । आकाश की तुच्छता का 
खण्डन। प्रतिभिज्ञा प्रमाण का सण्डन । 
सौतांत्रिकाभिमत विज्ञानवाद का खण्डन तथा 
प्रयत्न के अभाव में कार्योत्पत्ति की संभावना का 


समर्थन । “० ७७३- 


४, उपलब्ध्यधिकरण [सत्र २७-२६] 
योगाचार मत से विज्ञानातिरिक्त वाह्मवस्तु मात्र के 
असद्‌ भाव का समथन । विज्ञानमात्रास्तित्ववाद का 
खंडन । 
स्वप्न दृष्ट पदार्थ के साथ वाह्मय पदार्थ की 
विलक्षणता का प्रदर्शन । बाह्य पदार्थ के असदुमाव 
का संडन | 


५, सर्वथानुपपत्त्यधिकरण [सत्र ३०] 
सर्वशुन्यवादी माध्यमिक सिद्धान्त का वर्णन । 


5 


स्वमतानुसार सवंशुत्यत्ववाद का निराकरण | --पू० ७८९६-६३, 


६. एकस्मिन्नसम्भवाधिकरण [सूत्र ३१-३३] 
जनाभिमत सिद्धान्त का निरूपण। सप्तभगी न्याय 
की असग्रति । 
आत्मा की देह परिमितता, तथा सकोच विकास 
स्वभाव का खंडन | जात्मा की मोक्ष कालीन परिणाम 
की स्थिरता के आधार पर उक्त स्वभाव का 


निराकरण । --पृ० ७६३-८०२, 


७, पशुपत्यधिकरण [सूत्र ३५-३८) 
पाशुपत मत का वर्णन । पाशुपत की असम जसता का 
विवेचन अशरीर ईश्वर के प्राकृतिक अविष्ठान की 
धसभवता प्रदर्शन | अशरीर जीव के इन्द्रियाधिष्ठान 
की तरह परमेश्वराधिष्ठान की स्वीकृति से ईएवर में 
सुखदु:खादि भोग प्रसक्ति की संभावना प्रदर्शन । पशु 
पति में पुण्य पाप की स्वीकृति से अनित्यतादि दोषों 


की संभावना का दिग्दश्शन ! >पु० ५०२३-६५, 


उत्पत्यसंभवाधिकरण [सूत्र ३६-४२] 
पांचरात्र सात्वतदर्शन के सिद्धान्त फा विवेचन । 
पूवपक्ष-कर्त्तास्वष्प संकर्षण से कारणरूप प्रद्यू,न्नं 
की उत्पति का विरोध प्रदर्शन । 
उत्तरपक्ष-संकपेण आदि की विज्ञानमय ग्रह्मत्वरंपतता 
हेतुक जीवोत्पत्ति के विवेचक पांचरात्र मत घी 
प्रामाणिफता ज्ञापन | पांचरात्र शास्त्रानुस्नार ही जीव 
फी स्वरूपतः उत्पत्ति का निषेध तथा पांचरात्र शास्त्र 
की पेद सम्मतता का प्रतिपादन । 

(सिद्धास्त) "न चर कर्तुइ करणम्‌” इत्यादि सूत्रों की 
शंकराचार्य कृत व्यास्या का निराकरण । सांडय 


आदि शास्त्रों के साथ पांचरात्र शास्त्र का अविरोध 


ज्ापन। उक्त शास्त्र की रवाभिमत स्वीकृति | --प्रृ० ६०८-!' 


(तृतीय पाद) 
१, वियद्धिकरण सित्र १-६] 
पूर्व पक्ष-आकाश को अनुत्पत्ति का संशय । 
(सिद्धान्त)-आकाश को उत्पत्ति का समर्थन तथा 
आकाशोत्पत्ति बोधक श्रुति की गौणार्थता के संशय 
का विराकरण | 
पृव॑पक्ष-त्रह्म शब्द की तरह “सभूत” शब्द के ग्ौण 
मुख्य दोनो ही अर्थों का समर्थन | 
(सिद्धान्त)-एक विज्ञान से समस्त विज्ञान की प्रतिज्ञा 
के भाधार पर गाकाशोट्पत्ति के सिद्धान्त का श्रीत 
शब्दों से ही समर्थन । जन्य पदार्थ मात्र की ब्रह्म 
फायंता का समर्थन। भाकाशोत्पत्ति से वायु की 
उत्पत्ति का वर्णन तथा सद्भ्रह्य को अनुपप त्ति का 
निरूपण । 

२, तैजोघिकरण (सूत्र १०-१७) 
पूरवपक्ष-शुद्ध वायु से तेजोत्पलि फी शंका, तेज से 
जलोत्पति की शंरा, जल से पृथिवी उत्पत्ति की शंका 
भौत “अन्न” शब्द के पृषियी परक अथे का हेतु 
प्रदर्शन । 

(पिद्धान्त)-आफाशादि शरीरघारी ग्रह्म से वाधु भादि 
की उत्पत्ति का समयंन, ब्रह्म से साक्षात्‌ आकाश 
भादि को उत्पत्ति का प्रतिपादन | इन्द्रिय और मन 
की उत्पत्ति के आधार पर ब्रह्म फी साक्षात्‌ कारणता 
का समयंत । स्थावर जंगम सभी पदार्थों की ग्रह 
शब्द की मुख्यायंता प्रदर्शन । 

ह, प्रात्माधिकरण (सूत्र १ 5) 
पृव॑धक्ष-माफाण आदि की तरह जीवोत्पत्ति की शंका 


“पृ० ४१६-३ 


“१० 4६२६-३३, 


दर्जा 


रु, 
रे, 


( सिद्धान्त)-श्रूति और युक्ति के आधार पर जीव की 
नित्यता का समर्थन त्था एक विज्ञान से सर्व विज्ञान 
का उपपादन। -प्रृ० ८३ ३०३९, 
9, ज्ञाधिकरण सूत्र (१६-३२) 

जीवात्मा का स्वरूप मिरूपरण । 
पूर्वपक्ष-जीवात्मा की चैतन्य हूपता का समर्थन । 
(सिद्धान्त]-बात्मा की ज्ञानसुपता का निराकरण तथा 
ज्ञान विशिष्टता का प्रतिपादन | जीव की लोकान्तर 
गमनागमना बोघक श्रुति के आधार परसर्वव्यापकता 
का खंडन । जीव की अणु परिमाणता का प्रतिपादन 
लोकान्तर गमनागमन में जीव के कर्तुत्व का 
समथथेन । 
विज्ञानमय शब्द से जीव एवं उसकी सर्वव्यापकता 


मानने वाले सिद्धान्त का निराकरण, उसकी ब्रह्मा- 
थंता का निरूपण | अणु परिमाण बोधक शब्द तथा 


द्रप्टान्त के आघार पर जीव की अण ता का समर्थन 
अणु जीव की राब|गीण उपलब्धि का समर्थन । जीव 


की हृदयस्थिति का समर्थन । एक स्थित प्रदीपादि 
की तरह णीव की भी सर्वा गीण श्ञानरूप अनुभूति का 
प्रतिपादन । आत्म गुण ज्ञान की आत्मातिरिक्तता का 
प्रदर्शन । ज्ञान भौर आत्मा के पृथक निर्देश का 
समर्थन ज्ञान प्राधान्यता के आधार पर ही, आत्मा में 
ज्ञान शब्द की व्यवहार्यता का सम्मोदन | ज्ञान और 
आत्मा के तित्य साहचर्य के कारण आत्मा फे लिए 
प्रयुक्त विशान शब्द फे प्रयोग का उपपादन । सुपप्ति 
आदि अवस्थाओं में शान की अप्रतीति होते हुए भी 
ज्ञान की आत्मग्रुणता का समर्थन। बात्मा की 
सर्वेष्यापकता और ज्ञानमयता में दोष प्रदर्शन $--१५ ५१३६-४१, 


५, कर्ताअ्रधिकरख (सूत्र ३३-३६) 
जीवात्मा के कत्तृत्व का मिरूपण। इन्द्रियग्रहण 
और परिश्षमण मे आात्मा के कत्तु त्व का निरूपणे 


वृद्धि की कतृ ता स्वीका रने में दोष प्रदर्शन । बुद्धि 
की कत्त'ता में भोगशांकर्य का उपपादन वृद्धिकत्‌ ता 
में समाधिसाधन की असंभवता तथा उसकी 
भोगकतृ'ता का समर्थन । जीव की कत्‌ ता होते हुए 
भी सामयिक कर्मानुप्ठान का उपपादन ॥ -+पृ०5५०-५६ 


६. परायत्ताघिरकश (सूत्र ४७-४१) 
जीव की ब्रह्माघीन कतृ ता का तथा जीव की 
चैष्टानुसार ईश्वर प्रेरणा का निर्षण |. - पृ० ६८५६-६० 
७ अंशाधिकरण (सूत्र ४२-५२ ) 

पुरवंपक्ष--त्रह्म से जीव को अत्यन्त भिन्नता की 

शंका । 

(सिद्धान्त)--जीव की ब्रह्माशता का प्रतिपादन। 

श्रृति और स्मृति प्रमाणों ये अंशता का उपपादन। 

ब्रह्म में जीवगत दोष समर्गंता संभावना के प्रसंग में 

आदित्य आदि द्रष्टान्तो की पस्तुति देहमेद से जीवों 

के अधिकार भेदों का प्रतिपादन । देहमेद और जीव 

भेद के कारण एक के भोग का दूपरे में अभाव 
प्रदर्शी। जीव और ब्रह्म की अभेद समर्थक 
भाभासता का उपपादन। अदुष्ठ की भोग नियामकता 

फा वर्णन । भोगाभिसधि से जीव की अनियामकता 

फा वर्णन । गंशभेद के अनुसार भोगादि व्यवस्था 

फा खंडन | “पृ० ६५६०-७१, 


जितुर्ध पाद] 


(१. प्रणोत्त्ति श्रधिकरण [सूंत्र (-३] 
पृर्व॑पक्ष--इच्द्रियो की उत्पत्ति की शका। 
(सिद्धान्‍्व)--इन्द्रियों को उत्पति का समय॑न, तथा 
अनुत्पति बोधक श्रू,तियों को गौणायंता निरूपण । 
बाकाशादि से भिन्न वायु आदि की सृष्टि का 


अ्पपादन । +१० ६५७१-७४, 


१ 


२, सप्तगत्यधिकरण [सूत्र ४-५] 
पू्वपक्ष-इन्द्रियों की सप्त सख्या का अतिपादन। 
(सिद्धान्त)-इन्द्रियों की एकादश सझया का निरूपश।-पू ०८७४-७५ 

३, प्राणाणुत्वाधिकरण [सूत्र ६-७] 
एकादश इन्द्रियों की अगवा का प्रतिपादन तथा 
मुख्य प्राण की अणुता का उपपादन । -+पु० ८5७८-७६, 

४ वायुक्रियाधिकरण [सूत्र ५ ११] 
मुझय प्राण की वायुरूपता तथा वायु की क्रियाछपता 
का खंडन। मुख्य प्राश की जीवोपकरणता का 
निरूपण। प्राण की पंचवृत्यात्मकता का निरूपण ।-पु० ८६७९-८३ 

५ भ्रेष्ठागुत्वाधिकरण [सूत्र १२] 

मुख्य प्राण की अणूृता का निरूपण | --पृ० ५८३, 
६ ज्योत्याद्यधिष्ठानाधशिकरण सूत्र [१३-१४] 

पूवपक्ष-इन्द्रिय, जीवात्मा तथा अग्नि आदि 

देवताओं की स्वतंत्र अधिक्रा मता की शका । 

(सिद्धान्त)-परमेश्वरेच्जाधीन धनुष्ठान का निछ्पण 

तथा परमेश्वर के सार्वभोम अधिष्ठान का वर्णन ।-पु० <८४-घ६ 

७ इन्द्रियाधिकरण [सूत्र १५-१६] 
प्राशपद वाज्य चक्षु मादि की इन्द्रियता का 
भेद श्रूति और स्वमाव वैलक्षप्य के आधार पर 
भुझय प्राण फौ अनिन्धियता का नतिकुषण | -पृ० ६५६६-८७, 
८ संज्ञामूतिवलृप्ति श्रधिकरण [सूत्र १७०१६) 
पूंवंपकक्ष-ध्यष्टि जागतिक सुध्टि की हिरण्पयर्भ 
पत्ततता पर श॑क्ता 
(सिद्धाग्त)-व्यष्टि जगत सृष्टि की परमात्मकत्त'ता 
का निरूपण ! 
पूर्वपक्ष-व्यष्दि सृष्ठि की जीव कत्त)ता की शंका। 
(घिद्धान्त)--प्रह्माण्ड सृष्टि प्रकरणीय “त्रिवृत्करण'' 


का 52060 8 ] 


शेड 


पूर्वपक्ष--त्रिवृत्क्त आकाश आदि भूत समुदाय कै 
पृथक पृथक्‌ व्यवहार को सभावना की शका । हे 
(सिद्धान्त)-अधिकता के अनुसार आकाश आदि 


नाम को व्यवहारिकता का उपपादन । >-पू९ ८८४७-०६ 


लितीय श्रष्याय] 
प्रिथम पाद] 


१ तदत्तर प्रतिपत्यधिकरण [सूत्र १-७] 
शरोर त्याग करते समय जीव भावी देह के उपादान 
भूतसूक्ष्म को ले जाता है या नही, इस पर विचार 
पू॑पक्ष-मूतसूक्ष को न ले जाने की छका। 
(सिद्धान्त)--जीव के साथ भतसूक्ष्म के गमन का 
प्रतिपादन प्रयाण काल मे वागादि इन्द्रियो की अस्नि 
भादि में लीनता बतलाने वाली श्रूति के ऑधार पर 
उक्त शका का समाधान। पचास्निविद्या के प्रकरण मे 
जल होम का उल्लेख न होने से सूक्ष्मभूतों के 
सहंगमन पर उदभूत संशय का समाधान । जीवो- 


ह्लेस सदंधी संशय का समाधान । --प्‌०६६६-६०। 


२, छतात्ययाधिकरण (सूत्र ५-११) 


कर्मयोगी जीवो के घन्द्रमण्डल से लौठते समय 
प्राक्तन कर्म अवशिष्ट रहते है या मही, इस पर 
विचार । 

पूं॑पक्ष-जी कर्म फलभोग के लिए णीव के साथ 
जाते हैं, उनका चद्धमण्डल मे ही भोग समाप्त हो 
जाता है। 

(सिद्धान्त)-कर्म के गयशिष्ट फलभौग के लिए हीं 
पृथियी में पुनरागमन होता है, इस मत का 
प्रतिपादन । 

पूव॑पक्ष-- सचित शुभाशुम कर्मानुसार जीव फे जास॑ 
का समर्यत प 
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न्ट 


१) 


(सिद्धान्त)--वैदिक “चरण” शब्द के आधार पर 
अवशिष्ट कर्मानुसार ही जन्म का समन । 
पृर्रंपक्ष--स्मृतिशास्त्र विहेत आचार की व्यपंता 

ज्ञापन । 

(सिद्धान्त )--स्मृति शास्त्रोक्त आचार कौ कारणता 

का प्रतिपादन बादरि आचार्य के मतानुसार “चरण” 

शब्द को पुण्य पापाथथता का निरूपण । ->पू० ९०६-१ 


३. भ्रतिष्टादिकार्याघिकरण [सूत्र १२-२१) 
यागादिकर्म विह्वोन पापी जीवों की भी चान्द्रमसी 
गति की संभावना का निरूपण। प्रथम यमालय में 
यापफस का भोय बाद में चाद्धयसी यति की सभावना 
प्रदर्शन । 
सात प्रकार के प्रधान नरको का ज्ञापन । नरक में 
यमन की प्रधानता वर्णन । कर्मी और कर्माग विद्या 
संपन्न व्यक्तियों की चान्द्रमसी गति का निरूपण। 
पापपुण्य रहित अज्ञ णीवों को दंशमशकादि गति 
फा वर्णन । स्वेदज में उद्धिज का अत्तर्भाव । “१० ६१ १०१६ 


४, तत्स्वाभाष्यापत्ति श्रधिकरण (सूत्र २२) 
घरद्धमंडल से लोटते समय फर्मयोग्रियों की आका- 
शादि स्वभाव प्राप्ति का तिर्षण।. -प९ ६१६०-१७ 


५, नातिचिराधिकरण (सूत्र २३) 
अंकाश भादि स्वभाव के परित्याग की त्मरा का 
विवेचन ज -पृ० ६७-१६, 
६ श्रव्याधिष्ठिताधिकरण (सूत्र २४-२७) 
क्रम्य जीवों से अधिष्ठत जीव का शस्य प्रवेश वर्णन । 
भज्नीय हिंसा में निष्पापता का अ्तिप्रादव | जीव 
फा शस्य से, रेत सेचनव्ाम शरीर में प्रवेश वर्णन । 
इत्री देह में रेत सिचन ढारा जीव का गर्भ प्रवेश 
मैया योनि द्वारा जन्म वर्णन । -पृ* ६६५5-१३; 


(द्वितीय पद) 
१, संध्यधिकरण (सत्र १-६) 
पूर्व पक्ष--स्वप्नदुष्ट पदार्थों की जीवकर्तेता का 
श्रौत प्रमाणों से समर्थन । 
(सिद्धान्त) स्वप्नदूय की सामपिकता का वर्णन। 
परमेश्वर की इच्छानुस्तार ही जीव की ज्ञानेश्वर्यादि 
शक्ति के तिरोधान और बंघन मुक्ति का प्रतिपादन । 
देह संबंध को जीव की शक्ति तिरोधान का कारण 
ज्ञापन | स्वप्नदर्शश की शुभाशुभ पूचकता का 
वर्णन । -+पू० २४-२६, 
२, तमप्ताधिकरण (सूत्र ७ ८) 
पूर्वपक्ष--हिंत्र नामक नाड़ी और आत्मा इन दोनों 
स्थानों में यथा संभव सुप॒प्ति की संभावना का संशय । 
(सिद्धान्त)--नाड़ी, पुरीतत और आत्मा तीनों. 
स्थानों में सुपुष्ति का निरूपण | सुपुष्ति भंग के 
समय प्रह्म से जीव के उत्थान का वर्णन । --पुृ० ६९२६-३१, 
३, कर्मातुस्मृतिशब्दविध्यंधिक रण (सूत्र ६) 
जागरण के समय जीव के पुनदृत्यान का निरूपण। 
४, मुग्धाधिकरण (सूत्र १०) 
मुग्धावस्था का स्वरूप तिरूपण । “१० ६३११-१४, 
४, उमयलियाधिकरण (सूत्र ११-२५) 
पूर्वप्ष--जाग्रत भादि अवत्पाओं से सबद्ध ब्रह्म में 
दोंप प्रसक्ति संभावना वी शंका । 
(सिद्धान्त )--तीनों भवस्थाप्रों है संवद्ध होते हुएं 
भी ब्रह्म की निर्दोपता तथा उसकी उम्रयलिगता झा 
निरुपण। फठशासीय मत से एकस्पानस्थिते 
ब्रह्म फो निर्दोषता तथा शरीर स्थित होते हुए मो 
उप्तवी निराकारता फा उपपादन | 


३* ब्रह्म की स्व-प्रकाशता एवं ज्ञान स्वभावता का 
उपपादव उक्त विषय में जलसूर्यादि प्रतिबिम्ब का 
दुष्टान्त प्रस्तुत । 


४. पूर्व पक्ष--जल सूर्यादि के साथ देहस्थ परमात्मा की 
विपय दुष्टान्तता >ा दिग्स्शंन 

भू (सिद्धान्त)--बुद्धि ह्वाम आदि द्रष्टान्त द्वारा उक्त 
आपत्ति का परिहार । 

हु “नेति नेति” श्रुति का तात्पर्य निरूपण ब्रह्म के 


अव्यक्त भाव का वर्णत । भक्ति स्वरूप निदिष्यासन 
की अवस्था में ब्रह्म की अभिव्यक्ति का विवेचन । 
प्रकाश आदि की तरह ब्रह्म के मृत्तामृत्तंरूप का 
वर्णन । ब्रह्म के कल्याणमय अनन्त ग्रुणो के सदभाव 
का मिरूपण । “+पुृ० ६३२४-४५ 
६, श्रहिकुण्डलाधिकरण (सत्र २६-२६) 
पहिझुण्डल के द्रष्ठान्त से ब्रह्म के भेदाभेद रूप का 
प्रतिपादन । तेज के दृष्टान्त एवं प्रकारान्तर से भी 
भेदाभेद का उपपरादन | जड़धर्म विधेयक श्रुत्ति के 
झाघार पर ब्रह्म के अंशांशी भाव का निरूपण |--पृ० ६१५१-५५ 


७, पराधिकरण (सूत्र ३०-३६) 

१. ,पू्वेपक्ष-श्षुति मे ब्रह्म को सेतु और परिमित कहे 

जाने से, उससे भतिरिक्त तत्त्व के अस्तित्व की 
जाशका । 

र्‌. (सिद्धान्त)-वादुश्वता बोधकरूप से सेतु शन्द का 

प्रतिपादन | उपासमा के सौविध्य से सेतु शब्द के 

प्रयोग का उपपादन | स्थान विशेष से सबद्ध होने 

से ब्रह्म के परिमाण निर्देश का सयुक्ति प्रतिपादन। 

ब्रह्म के अतिरिक्त किसी अन्य वृहत्‌ पदार्थ की 

पत्ता का निराकरण ब्रह्म की सर्वव्यापकता का 


समर्थन । 3 छ 


८ फलाधिकरण [सूत्र ३७-४०] 
हर प्रकार के फल प्रदान में ब्रह्म की कत्तुता का 
वर्णन। 
जमिनि के मत से धर्म से फलप्राप्ति का वर्णन । 
बादरायण के मतानुस्तार परमेश्वर की फल प्रदानता 
का उपपादत । --१० ६६२-०६६ 


(तृतीय पाद) 
१ स्वेवेदांत प्रत्ययाधिकरण [सूत्र १-५] 


विभिन्न वंदिक शास्राओ में विहित एक जातीय 
ब्रह्मोपासना की एकता का वर्णन। उपासना की 

एकता के सवध में की गई शंका का समाधान यज्ञांग 

समान के द्रष्टान्त से शिरोत्रत की अध्ययनांगता का 

निरुपण । श्रूति के आधार पर विद्या को एकता का 

समर्थन । एक उपासना में कथित गुणों का तत्समान 

जातीय उपासना में उपसहार के प्रयोजन का 
मिरझूपण । “-पृ० ६६७-७२, 

२, झन्यथात्वाधिकरण [सूत्र ६-९] 

पूवपक्ष-छांदोग्प और वृह॒दारण्यक में बरणित 

उद्गीय विद्या की भिन्नता का साय । 

(पिद्धान्त)-छांदोग्य और वृहृदारण्योक्त उद्गोषो- 

पासता के स्वरूपयत भेद के आधार पर दोनों को 

पृथकता और विद्या्भद का प्रतिपादन | उद्गोथ की 
प्रणवार्थता का निरूपण । +पृ० ६७२०७ ६, 

३, सर्वेभ्ेद्ाधिकरण [सूत्र १०] 
ज्येष्ठ श्रेष्ठ आदि गुर्णो के योग से प्राणोपासना की 
एकता प्रतिपादन | “पृ० ६७९६-८३, 
४. प्रावन्दाधिकरणा [सूत्र ११-१७] 
आनन्द भादि ब्राह्म गुणी का सभी उपासना में 
चिन्तन का उपदेश । भ्रियशिर आदि गुणों का सभी 


१६ 


जगह उपसहार किये जाने का निराकरण । प्रिय- 
शिर आदि युगों वी अपेक्षा आनन्द आदि गुणों की 
विलक्षणता का निरुपण । प्रियशिर आदि गरुणो का 
प्रयोजन वर्णन । प्रियशिर आदि गुणों की अन्नह्मता 
का वर्णन। परमात्मा के आनन्द ग्रुण का 
वर्णन । आनन्द आदि गुणों की परमार्यधरमंता 
का निरूपण नापू० ६८०३-५६, 
५. कार्याव्यानाधिकरण [सूत्र १८] 
भोजन के पूर्व और उत्तर बाल मे घाचमनीय जल 
की प्राणवासना का निरूपण । -पृ० &८६-६१, 
६, समानाधिकरण [सूत्र १६] 
अग्नि रहस्य और यृह॒दारण्य की शाण्डिल्य विद्या 
फी एकता का निरूपण । “पू० ६६१-६२, 
७, संवंघाधिकरण [सूत्र २०-२२] 
ब्रद्मोपासना के अंग “अहू: और अहं” इन दो नामों 
की प्रयोजनीयता निरूपण । स्थान भेद से उक्त दोनों 
के पृथक प्रयोग का निरूपण । श्रूति द्वारा स्वाभिमत 
समर्थन । “१० ६६१२-९४, 
८. संभृत्याधिकरण (सूत्र २३) 
संभृत्ति 'द्यूर व्याप्ति आदि गुणों के सर्वत्र प्रयोग का 
निपेध “१० ६६४-६५, 
€ पुरुषविद्याधिकररण (सूत्र २४) 
सवनत्रय भेद के आधार पर पुरुष विद्या के भेद 
निज्ृणण । “० ६९६४-६७, 
१०. वेघाधिकरण (सत्र २५) 
शुक्र प्रविध्य” इत्यादि मंत्र की विद्यांगता का 
खंडन तथा वध्ययनांगत्ता का समर्यन ]_ --पृ० ६&६४-१०००, 
११. हान्याधिकररा (सूत्र २६) 
ज्ञानी का मृत्युकाल में पुण्यप्राप का परित्याग, 
पुत्रादि द्वारा उनके ग्रहण का विवेचन । --पुण १०००-०४; 


३. 


४ 


१६. लिगमभूयस्त्वाधिकरण (सूत्र ४३) 
देत्तरीय प्रोक्त नारायण शब्द का सभी विद्याओं के 
उपास्य ब्रह्मल्प से ग्रहण करने का स्वाभिमत प्रकाशपृ०१०३६०३६ 
२०. पूर्व विकल्माधिकरण (सत्र ४४-५०) 
पूर्वपक्ष-वाकचिन्‌ मनश्चित आदि वेदोक्त अग्नियों 
के प्राकृतल्‍प होने मे संशय प्रकाश । वाकूचित्‌ आदि 
की रवैकल्पिता निल्षण॥ | 
(सिद्धान्त) वाकूचित्‌ आदि की विद्यास्पतां का 
प्रतिपदन | श्रूति लिगादि प्रमाण के भ्राधार पर 
उनकी विद्यांगता का समर्थन । मनश्विदादि क्रियामय 
यज्ञांगता की असंमावता प्रकाशन । मनश्चिदादि का 
क्रियामय यज्ञ प्रकरण में उल्लेख के प्रयोजन का 
निरूपण । -+पृ०१०३६-४६ 
२१. शरीरभावाधिकरण (सह्न १-५२) 
पूवंपक्ष-शरीरावस्यित्र आत्मा की जीवधर्म उपासना 
का वर्ण 
(सिद्धान्त)-शरीरावस्थित आत्मा की मुक्तघर्म 
उपासना वा प्रतिपादन । >>पृ० १०४७-४० 
२२: पंगाववद्ाधिकरण (सञ्ञ ५३-५३) 
यज्ञांग संबंधी उदगीय आदि उपासनाओं पर विचार, 
मंत्र आद्दि के द्रष्टान्त से उक्त विचार की पुष्टि | पृ०१०५०-४२ 
२३. भूमज्यायस्त्वधिकरण (सत्र ५५) 
घूलोक जांदि समस्त अवयव विशिष्ट ब्रह्मोपासना 
छा लिरएण ५ -5६१६०४०-५६ 
२४. शब्दादिभेदाधिकरण (सूत्र ५६) 
सद्विद्या,भूमाविया ग्रादि की भिन्षता का निदपण 9०६० १६-४१७ 
“२४५. विकल्पाधिकरण (सूत्र ५७-४८) 
ब्रह्म आपत्ति की सावन रूप सदुविधा आदि फ्रे 
_विकतल्पानुष्ठान का निरूपण | काम्य उपासनाओं में 


२. साम्परायाधिकरण [सूत्र २७-३१) ' 
ज्ञानी के पुण्यपाप त्याग काल का निरूपण । पुण्यपाप 
त्याग सप्कित वाक्य समन्वय का निर्देश । कमनुसार 
कार्य धिकार विश्ेप प्राप्त जीवो की अधिकार पर्यन्त 
अवस्थिति का विवेचन । +पृ० १००४-६, 


१३. भनियमाधिकरण (सूत्र ३२) 
उपासक मान्न की देवयान गति ब्रह्मलोक प्राप्ति का 
निरूपण । “१० १००६-१२, 


१४. भ्रक्षर घी अधिकरण (सूत्र ३३-३४) 
यक्षर ब्रह्म संबंधी अ्रस्थलता बादि ग्रुणों वा सभी 
विद्याप्रों में उपसंहार निर्देश, उक्त गुणों के उपसंहार 
की आवश्यकता का निरूपण । +-१०१२-१५, 


१५. भ्रन्तरत्वाधिकरण (सूत्र ३५-३७ ) 
सर्वास्तरपद की परमाथंता का निरूपण। उपस्त 
और कहोल के प्रश्नार्थ के परस्पर विनिमय का 
प्रदर्शन । छांदोग्प में एक ही परादेवता के पूर्वापर 
कीत्तन का निरूपण । >पृ० १०१४-२६, 
१६. कामाद्यधिकरण (सूत्र ३८-४०) 
छांदोग्य बोर वाजसनेयोक्त सत्यकामता आदि ब्रह्म 
गुणों का अभेद निरुपण। नेतति नेति श्रृति से 
सत्यकामता भादि गुणों की अप्रतिपिद्धता ज्ञापन । 
सम्रुणोपासना की मोक्षसाघकता का निरूपण [-- पूृ० १०२६-३४ 
१७.तन्निर्धारिण नियमाधिकरण (सत्न ४१ ) 


कर्मकाल में कर्मांग उपासना कौ अवश्यकर्त्तज्यता 


का खंडन । “>पृ० १०३४, 


१८. अ्रदानाधिकरण (सत्न ४२) 
अपहतपाष्मता आदि गुणों के साथ गुणी परमात्मा 


के चिन्तन की ध्ावश्यकता ज्ञापन । “१० १०३४-१६, 


१६. लिगभयस्त्वाधिकरण (सूत्र ४३) 
तैत्तरीय प्रोक्त नारायण शब्द का सभी विद्याओं के 
उपास्य ब्रह्मत्प से ग्रहण करने का स्वाभिमत प्रकाशपृ०१०३१६०३६ 
२०, पूर्व विकल्माधिकरण (सत्र ४४-५०) 
पू्व॑पक्ष--वाकचित्‌ मनश्चित आदि वेदोक्त अग्नियो 
के प्राकृनरप होने में सशय प्रकाश । वाकूचित्‌ आदि 
को वैकल्पिता निस्षण। 
(सिद्धान्त) वाकूचित्‌ आदि की विद्याह्पता का 
प्रतिपादन | थरृूति लिंगादि प्रमाण के भराधार पर 
उनकी विद्यागता का समर्थन । मनश्चिदादि क्रियामय 
यज्ञांगता की असभावना प्रकाशव । मनश्चिदादि का 
क्रियामय यज्ञ प्रकरण में उल्लेख के प्रयोजन का 
पिरूपण । -“प्‌ृ०१०३६-४६ 
२१. शरीरभावाधिकरण (सत्र १-४२) 
पूर्वंपक्ष-शरीरावस्यित आत्मा की जीवधर्म उपासना 
का वर्णन 
(सिद्धान्त)-शरीरावस्थित बात्मा की गुक्तपर्म 
उपासना वा प्रतिपादन । न+पुृ? १०४७-१० 
२२. भ्ंगाववद्धाधिकरण (सत्र ५३-५३) 
यज्ञांग संबंधी उद्गीय आदि उपासनाओं पर विचार, 
मंत्र आदि के द्रष्टान्त से उक्त विचार की पुष्टि | पृ०१०५०-४९ 
२३. भूमज्यायस्त्वधिकरण (सत्र ५५) 
चूलोक आंदि समस्त अवयव विधिष्ठ ब्रह्मोपासता 
का निरूपण ) -“7६०९१०१२-५६ 
२४. शब्दादिभेदाधिकरण (सूत्र ५६) 
सद्विद्या,भूमाविया श्रादि की भिन्नता का निद्धपण [प्‌०१०१६-५७ 
“7२५४. विकल्पाधिकरण (सूत्र ५७-५८) 
ब्रह्म प्राप्ति की साधन रूप सद्विया हम के 
विकत्पानुष्ठान का निरूपण | काम्य 'उपासनाओं में 


एक या अनेक के अनुष्ठान की कत्तेव्यता निरूपण | 
पूव॑पक्ष-ऊर्मा गाश्चित उपासना में कर्मा ग के साथ 
उपासनानुष्ठान की आवश्यकता का शास्त्र सम्मत 
युक्तिपूर्ण प्रतिपादन । +पर्‌०१०५७-६/ 
२६. यथाश्रयभावाधिकरण (सूत्र ५४-६४) 
(सिद्धान्त)--कर्मा गानुष्ठान के साथ तदाश्रित 
उपासना की अवश्य कर्तव्यता का खडन, यक्त 
मत की पुष्टि में शास्त्र समर्थन । +-प०१०६१-६ 
(चतुर्थ पाद) 
१. पुरुषार्थाघिकरण (सूत्र १-२०) 
वादरायण के मतानुसार विद्या से मुक्ति त्राभ का 
निरूपण । 
जैमिनि के मतानुसार विद्या की मुक्ति साघनता की 
अर्थवादिता का प्रदर्शन, उक्त मत में शिप्ट सम्मति 
प्रदर्शन | प्रकारान्तर से विद्या की कर्मागता, फा 
समर्थन । 
बादरायण मत से सिद्धान्त निह्पण। विद्या की 
कर्मा गता के विरुद्ध प्रमाण प्रदर्शन। विद्या की 
कर्मा गता का खंडन मृत व्यक्ति के साथ विद्या और 
फर्म के पृथक गमन का वर्णन विद्या की कर्मागता 
विपयक जंमिनि की युक्ति का सतर्क संडन जैमिनि 
प्रदर्शित नियम श्रुति का भर्यान्तर कथन, प्रकारान्तर 
से नियम श्र्‌ति का प्रतिपादन । वैराग्य सम्पन्न व्यक्ति 
के गृह त्याग विषय मे श्रुति प्रमाण प्रस्तुति। विद्या 
की कर्मोपमर्दकता प्रदशन। कर्मत्यागी सन्यासी के 
विद्यानुशीलन का समर्थन । 
आचार जैमिनि के मतानुसार सन्यासाश्रम की 
अवैधता। 
बादरायणधार्य के मत से संन्यासाथम का सदभाव 
तथा बैघता प्रतिपादन | +-यू०१०६७-८६ 


२, स्तुतिमान्नाधिकरण (सूत्र २७-२२) 
पूव॑पक्ष--यज्ञांग उद्गीथ आदि के विषय में उपदिष्ट 
रखतमत्व आदि के प्रशंपामात्र तात्पर्य का निरूपण | 
(पिद्धान्त)-यज्ञांग उद्गीयादि के विपय में रसतमत्वादि 
दृष्टि की विधेयता का प्रतिपादन । --३०१०८६-८५ 


३. पारिष्लवाधिकरण (सूत्र २३-२४) 
पृ्ब॑पक्ष--उपनिपदुक्त सभी आद्पायिकाओं की 
पारिप्लव प्रयोगांगता का प्रदर्शन । है 
(सिद्धान्त)--आास्यापिकाओं के. विद्यामाहात्म्य 
प्रकाशन तात्पयें का समर्थन, एकवाक्यता द्वारा 
प्रिद्धान्त प्रतिपादन । “-शरृ० १०८४-५६ 

४. प्रग्तोन्धनाद्यधिकरण (सूत्र २४) 
ऊध्बरेताओों का यज्ञांग विद्या में अधिकार प्रतिपादन परृ०१०८६-६० 

४५, सवपिक्षाघिकरण (सत्र २५) 
कर्म मिरत ग्रहस्थों की विद्योपासना में अरिद्दोत्र 
कमनुप्ठान की आवश्यकता अतिपादत । पु० १०६०-९२ 


६. शम्ाद्यघिकरण (सत्र २६) 
प्रहस्थों के लिए शमदमादि आवश्यकता का 
प्रतिपादत । >+-३०१०६२-ह४ 
७,पर्वान्ननुमत्यधिकरण (सत्र २८-३१) 
आपत काल में प्राणात्मदर्शी के * ए सर्वान्षमक्षण की 
शास्त्रानुमति समय । विशुद्ध आचार से चित्त शुद्धि 
निरूपण । यवेच्छ जाहार निपेष ३ --३०१०६४०६७ 
८ विहितत्वाधिकरण (सज्ञ ३२-११) 
मुक्ति की यभिलापा से रहित प्रही के लिए आश्रमो- 
चित कम नुष्ठान की अनिवार्यता का निर्देश। विदा 
के सहकारी साधन के रूप भें फर्मानुष्ठान को 
दार्तव्यता का तिरुपय | बश्ञांग मौर आश्रमांय झमोँ 


(चतुर्थ अध्याय) 
(प्रथम पाद) 
१, भ्ावृत्यधिकरण (सूत्र १-२) 


ब्रह्म प्राप्ति की उपाय उपासना के एक बार अनुष्ठान 


मात्र से फलप्राप्ति संभावना प्रदर्शन ! 
जीवन पर्यन्त उपासना की कर्चव्यता निरपण, 


अनुकूल प्रमाणों के आधार पर उक्त सिद्धान्त का 
निरूपण। --३० ११ १७-२० 
२ आत्मत्वोपासवाधिकरण (सूत्र ३) 
पूद॑ पक्ष--आत्मरूप से ब्रह्म की उपासना का निपेघ। 
(सिद्धान्त)-आत्मभाव से उपासना की कत्त'व्यता 
का निरूपण। --१०११२०-२३ 
३, प्रतीकाधिकरण (सूत्र ४-५) 
पूबंपक्ष-मन आदि प्रतीक की आत्मारूप से उपासना 
का समयंन | 
(सिद्धान्त)मन आदि प्रतीक की आत्यारूप से उपासना 
के। सडन मन आदि प्रतीक में ब्रह्मदुष्ठि की कत्त व्यता 
का प्रतिपादन । --१६०११९३-२४ 
४, भ्रादित्यादिमत्याधिकरण (सल्ल ६ ) 
बपक्ष-कर्मा ग. उद्गीथ आदि दर फी उपासना में 
आदित्य भादि में उद्‌गीयादि दृष्दि कत्तष्यता का 
निहपण । 
(सिद्धास्त)-फर्मा ग उदगीय थादि में बादित्य 
दृष्टि का समर्थन । “यू०११९४-१५ 
५ भ्लासीनाधिकरण (सृज्य ७-१६ ) 
ओसनविशेष में ही उपासना करने का उपपादन। 
ध्यामात्मक उपासना में आसन की अनिवायंता 
ज्ञापन | उपासना की स्थिरतासापैक्षता का प्रतिपादन। 
इपासमा में एकाग्रता के अनुकूल, देश, काल की 
प्रथोगवीयता का समर्थन । >ज्यू०१६२४०६४ 


की एकरूपता का विश्लेषण। आश्रमोचित कम के साथ.“ 
विद्या के अविरोध का प्रतिपादन । --4०१०६७-६ ६ 


€. विघुराधिकरण (सत्र ३६-३६) 
अनाश्रमी व्यक्तियों के लिए भी ब्रह्मविद्या में अधिकार 
प्रदर्शव प्रकारान्तर से उक्त मत का प्रतिपादन। 
अनाश्रमी की अपेक्षा भ्राश्षमी की अश्रोष्ठता 
प्रतिपादन । +१०१०६६-११०२ 
१०. तदभूताधिकरण (सूत्र ४०-४३) 
ब्रह्मचर्य आदि नप्ठिकों के लिए निज आश्रम परित्या- 
ज्यता का निषेध, नैण्ठिकों के स्वधर्माच्युत होने पर 
प्रायश्चित्ताभाव का निरूपण । स्वधर्माच्युत नैष्ठिकों 
का विद्या में अनधिकार प्रदर्शन । “-३2०११०२-५ 
११. स्वाम्यधिकरण (सहन ४४-५४) 


आत्रेय के मतानुसार कर्माग उपाप्तना में यज़मान 
फर्त्तुता का निरूपण | 


बौदुलौमि के मत्‌ से ऋचषित्वक्‌ कत्त-त्व निरूपण “११ ६१०४-५ 

१२, सहकार्यन्तरविधि भ्रधिकरण (सन ४६-४८) 

प्रह्मविया में मौन की सहकारिता का निरूपण । मौन 

फे समान भन्यान्य आश्रमधर्मो' का उपदेश | पृ०११०८-१३ 

१३. प्रनाविष्काराधिकरण (सूत्र ४४) 
पैदोक्त वाल्य घब्द के अय॑ का विवेचन | --३०१११३-१५ 
१४, ऐहिकाधिकरण (सूत्र ५०) 

प्रतिबंधक के अभाव में इहलोक में ही विद्या के फल- 

स्वरुप प्राप्त होने वाले स्वागिक सु्तों की प्राप्ति 

का प्रदर्शन । --३०१११५-१६ 
१५.मृक्तिफलाधिकरण (सल्ल ५१ ) 

मैतिगग्पक सम द्वोने से विद्याफल से मुक्ति प्राध्ति 


(चतुर्थ अध्याय) 
(प्रथम पाद) 
१, आवृत्यधिकरण (सूत्र १-२) 


ब्रह्म प्राप्ति की उपाय उपात्तना के एक बार अनुष्ठान 


मात्र से फलप्राप्ति सभावना प्रदर्शन । 
जीवन पर्यन्त उपासना की क#र्त्तव्यता निरूपण, 


अनुकूल अमाणो के आपार पर वक्त विद्धान्त का 
निरुपण। --१०११ ६७-२७ 
२, आत्मत्वोपासनाधिकरण (सूत्र ३) 
पूर्व पक्ष-आत्मरूप से ब्रह्म की उपासना का निषेध ॥ 
(पिद्धान्त)-भात्मभाव से उपासना की कत्तव्यता 
ब। निरूपण। +-३०११२०-२१ 
३, प्रतीकाधिकरण (सूत्र ४-५) 
पूवृपक्ष-मन आदि प्रतीक की आत्मारूप से उपासना 
का समर्थन । 
(प्रिद्धान्त)मन आदि प्रतीक की आत्गारूप से उपासना 
का संडत मन आदि प्रतीक मे ब्रह्मदुष्टि की कत्त'ब्यता 
का प्रतिपादन । “पृ०११२९-२४ 
४, श्रादित्याविमत्याधिकरण (सत्र ६) 
पूर्वपक्ष-फर्माग उद्गीथ आदि की उपासना में 
आदित्य आदि में उदृंगीकादि दृष्टि फत्तध्यता का 
निह्पण । 
(प्रिद्धात्त)-फर्मा ग उद्गीय क्षादि में आदित्य 
दृष्टि का समर्थन | ज्यू'११२४०ए१४५ 
४५, ध्रासीनाधिकरण (सृञ्र ७-११) । 
आऑसनविशेष में ही उपासना करने का उपपादस॥ 
#यानात्मक उपासना में आसन की अनिवाय॑ंवा 
ज्ञापन । उपासना की स्थिरतासापेक्षता का प्रतिपादन । 
उपासना में एकाग्रता फे अनुकूल, देश, काण 
प्रयोणनीयता का स्मर्षैत >-प०११२४०५७ 


६, श्राप्रयाणाधिकरण (सु १२) 
भृत्युकाल पर्यन्त उपासना की प्रयोजनोयता का 
प्रतिपादत । +यू०११२५- 

७, तदघिगमाधिकरण (सत्र १३) 
पूर्वप्ष-ब्रह्म विद्या अभ्यास से पूर्वोत्तरपापो के 
विनाश का अस्वीकरण । * 
(सिद्धान्त)-ब्रह्म विद्या अभ्यास से पूर्वोत्तर पापों का 
विनाश तथा उत्तरीय पापपुण्यों के असंस्पर्श का 
प्रतिपादन । +यू० ११२८-३२ 

पं, इतराधिकरण (सूत्र १४) 
ब्रह्मविद्या के उदम से पूर्वोत्तर पुण्य के विनाश और 
असस्पश का प्रतिपादन । --१०११३२-३३ 

६, प्रनारब्धकार्याधिकरण (सत्र १५) 
पूर्व पक्ष- ब्रह्मविद्या प्राप्ति से प्रारब्धकर्म के विनाश 
का प्रतिपादन । 

(सिद्धान्त)--प्रारव्धकर्म रहित अन्य कर्मो के क्षय 

का प्रतिपादन । --३०२१३३-२४ 
१०, भग्निहोत्रद्यधिकरण (सत्ञ १६-१८) 
पूर्वपक्ष-मग्निहीश्न आदि निस्पकर्मों की अनुप्ठेयता 

का प्रदर्शन 

सिद्धान्त--अग्निहोन्न आदि की अवश्य कर्चव्यता 

का प्रतिपादन थिद्या सहझारी कृत कर्मों की श्रेष्ठता 

का प्रतिपादन । --३९११३४-३६ 

११, इतरक्षपणाधिकरण (सत्य १८) 
भौगहारा ही प्रारव्ध कर्मो' के क्षय का प्रतिपादन ।६०११३६-३९ 

(द्वितीय पाद) 

१, वायाय्धिकरण (सत्र १-२) 
पृव॑पक्ष-वाक्‌ू कादि इच्दियों की वृत्तिलय का 
प्रदर्शन । । 


गु 


छठ 


पिद्धान्त- उत्क्रमण काल में इन्द्रियों का मन से 

पमिलने का प्रतिपादन तथा_ इन्द्रियों की अशुता का 

उपपादन। __प०११३६-४१ 

२, मनोधिकरण (सूत्र ३) 
मरण काल में इन्द्रियों सहित मन का ब्राण से 
मिलने का वर्णन । +्रू०११४१-४२ 
३, अध्यक्षाधिकरस (सूत्र ४) 
देहाष्यक्षा जीव की प्राण संवद्धता का निरूपण । “-६०११४२-४३ 
४, शूताधिकरण (सूत्र ५-१) 
जीव समन्वित प्राण की भूतसंबद्धता का निरूपण । 
भूतों से प्राण संयोग का समर्थन । जयू० ३ ४३०४४ 
५, झ्ासृत्युपक्रमाधिकरण (सत्र ७-१३ ) 

पूर्वपक्ष-विद्वाच और अविद्वान के भेद से उपक्मण 

के पार्थक्य की संभावना का संशय 

पिद्धास्त--उपक्रमण में विद्वान अविद्वान की समानता 

का प्रतिपादन | ब्रह्म प्राप्ति च होने तक संसारगति 

का समर्थन । देह त्याग के उपरान्त भी जीव का 

सूक्ष्म शरीर से संवन्ध निरूपण | सूक्ष्म शरीर क्केः 

सद्भाव से ही दैहिक उप्णता की उपलब्धि ज्ञापन | पृ०११४५-४३ 
६ पर संपत्यधिकरण (सच १४) 

जीव समसम्वित भूतों फी परमात्म लीनता का 

वर्णन >-पु०११५३-४४ 
७. भ्विभागाधिकरण (सल्ल १५) 

जीव समन्वित भूतों को परमात्मा से अविभक्त 

स्थिति फा निहषण _ +]०११४४-५५ 

८, तदोह्कोधिकरण (सत्र १६) 
मृत्युकाल में उपासक के हुदयाग्रभाग मे ज्वलन का 
वर्णन | _-३०११४४-५७ 


ए० 


मुक्ति के समय देहाभाव में भी स्वेच्छा से भगवान के 
लीलारस आस्वादन का प्रतिपादन। मुक्त पुरुष की 
देहादि वे सद्भाव मे जाग्रतानुभूति का निरूपर्ण 
मुक्तावस्थ अणु स्वरूप आत्मा की अन्यत भोग 
समावना का समर्थन । नित्य जोवात्मः को सर्वज्ञता 

का समर्थन । +पृ०११६७-१२०६ 

६, जग्रदव्यापारवर्जाघिकरण (सूत्र १७-२२) 

मुक्त पुरुष का जगत्‌ सृष्टि आदि ईश्वरीय कार्यों से 

भिन्न कार्यों मे अधिकार निरूपण । 

मुक्त पुरुष के निविकार ब्रह्ममोग का वर्णन । 

मुक्त पुएष की ससार पुनरावृत्ति का निराकरण 4०१२०२-११ 
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! श्रीमत रामानुजाय नम ॥ 
शारीरक सीसांसा श्रोभाष्य 


झखिलभुवनजन्मस्थेमभज्भादिलीले, 
विततविविधभूतब्रात रक्षेकदीक्षे 
श्रुतिशिरसि विदीप्ते ब्रह्मणि श्रीनिवास, 
भवतु मम परस्मित्‌ शेमुपी भक्तिझूपा ॥ 
समस्त विश्व की सृष्टि, स्थिति और लय रूप लीला करने वाले, 


शरणागत भक्त की रक्षा के लिए प्रतिश्रुत, उपनिषद्‌ शास्त्र प्रतिपादित 
परब्रह्म श्रीनिवास वासुदेव मे मेरी सतत भक्तमयी मति हो । 


पाराशयंवचस्सुधामुपनिषददुग्धान्धिमध्योदधृता 
ससाराग्तिविदीपनब्यपगतप्राणात्मसजीवनीम्‌ । 
पूर्वांचाय॑सुरक्षिता बहु मतिव्याघातदू रस्थिता-, 
मानीतान्तु निजाक्षरैस्सुमनसों भोमा, पिवन्वन्वहम ॥ 
उपनिषद्‌ शास्त्र रूप समुज्ज्वल क्षीरसागर से प्रकट ससार हप 
भग्निताप से तप्त, परमात्मज्ञान हीन सतप्त जनों की सजीवनी, पुर्वा- 
चाय॑ (श्री द्रविदाचायं ) से सुरक्षित, मतमतान्तरा वे व्याधात से 
दुर्वोध, वेदाताचार्यमों के व्यास्यानों से प्राप्त पराश्रस्पुत्त बादरायण 
की अमृतमय वाणी का भूलोव वासी विद्वज्जन निरन्तर पान करे। 
भगवद्खोधायनक्ृता विस्तीर्णा ब्रह्मतृ तवृत्ति पूर्वांचार्या सचिक्षिप" 
तन्मतानुसारेण सृत्राक्षराशि व्याख्यास्यन्ते । 


भगवान्‌ बोधायत कृत विस्तृत ब्रह्ममृत्र वृत्ति ओ प्र्वाचार्य 
(श्रीट्रविद ) ने सक्षिप्त किया, मैं उन्ही के मतानुसार सूत्राक्षरों की 


ब्याज़्या कर रहा हू । 


चर 


(४) 


जानने दी इच्छा को जिज्ञासा कहते है,'इच्छा क्रिया में इष्यमाण 

बस्तु प्रधान होती है, जिज्ञासा पद मे इष्यूमाण वस्तु ज्ञान है, इसलिए 
बहा जिज्ञासा का तात्पय है| ब्रह्म ज्ञान ,मीमासप स्प््के पूर्व भाग से ज्ञात 

"कम की अत्प और अस्थिर फलता तबा,, उत्तर, भाग से ज्ञात,वह्य ज्ञान 
अनन्त और अक्षय फलता से मन मे निर्वेद होता है, जिसके फलस्वस्प 

कमें तत्व को भली माँति जानकर ब्रह्म तत्त्व कों मी जानना चाहिए 

ऐसा भाष होता है। ऐसा ही वृत्तिकार ने कहा भी है--“कमंतत्व को 


मनी पति ल्षानने के खाद ब्रह्म ज्ञान की इच्छा होती है । 
तक ७२ फैल ४२५६५ १. था होती है 


[| बध्ष्यति च क्मब्रह्ममीमासमोरेकशास्व्यम--“सहितमेतर्छा- 
रीरक जैमिनीमेन पोष्ठशलक्षणेनेति शास्त्रेकत्वसिद्धि” इति। अत 


प्रतिपिपादयिषितामंभेदेन. पदकुमेदवदुष्यामभेदवच्च पूर्वोत्तर- ' 


मीमासयोभेंद.। मीमासाशास्त्रम--“भ्रथातो धमंजिजञासा” इत्या- 
रम्य "अनापृत्तिश्ाब्दादनावृत्तिश्यब्दात्‌”  इत्येवमल्त संगति- 
विशेषेणाधिशिष्टक्रमम्‌ । 2228 


वृत्तिकार बमेमीमासा और ब्रह्ममीमासा दोनो को एक ही शास्त्र 
बतलाते हैं--यह्‌ शारीरक मीमासा, जैमिनि इृत धर्म मीमाता के 
सोलह अध्यामों से मिलकर ही सपूर्ण एक शास्त्र वे रूप में पूरी होती 
है।” प्रतिपाद्य विषय को जैसे पाद और अध्यायो में बाँदकर अलग- 
अलग वर्णन विया गया है, वैसे ही मीमासा के पूर्व और उत्तर दो भेद 
हैं। मीमासा शास्त्र पूर्व मीमासा के आदिम सूत “अथातों धर्म जिश्ासा/ 
से लेगर उत्तर मीमासा के बतिम मूत्र “अनावृत्तिश्गब्दात्‌ ' में जाबर 
मुंगति विशेष के विशिष्ट क्रम से पूरा हुआ है। 
(6९७०३ * ६ 3३093, 
तथाहि प्रथम तावत्‌ 'स्वाध्यायो्येतव्य/” इति पश्रध्ययनेनेव 
स्वाध्यायशब्दवाच्यवेदास्याक्ष रराशेग्रहण विधीयते । 


सर्व प्रषम विद्यार्थी दो आदेश होता है “स्वाध्योड्घ्येतव्य ”, पेंधा 


अध्यमन से स्वाध्याय शब्द वाच्य वेद नामक अक्षर राशि को प्रहण करने 
का विधान बतलाया जाता है। धर 


दा 


| 


(५) 


तब्चाध्ययन किरुपम्‌ ? कथ्थ च करतंव्यम्‌ ? इत्यपेक्षायामू-- 
पा प्रीष्ठपचया वा उपाक्ृत्य यथाविधि “अष्टवर्ष ब्राह्मण- 
गत तमध्यापयेत”. इत्यनेन 0) /बुक्तशच्छन्दास्यधीयीत 
चिवप्रोइधंपश्चमा न्‌ ।” इत्यादिव्रतनियमविशेषोपदेशेश्चापेक्षितानि 
प्रत्ते । ॥एवं. सत्सतानप्रमृतसदाचारनिष्ठात्मगुणोपेत; 
दाचायोपनीतस्थ ब्रतनियमविशेषयुक्तस्थाचार्योच्चारणानु च्चा- 
पम्नक्षरराशिग्रहणफलमध्ययनमित्यवगम्पत्ते । 


से अध्ययन का क्या रूप है? वह कैसे किया जाता है ? ऐसी 
हि पर “आठ वर्ष भे ब्राह्मण का उपनयन करके उसे पढाओ"' 
या भाद्रपद की पूरणिमा को यथा विधि उपाकर्म वरके साढ़े 
तक स्थिर चित्त से वेद पढ़ना चाहिए।” इत्यादि व्रत और 
के उपदेश द्वारा, अ पेक्षित अध्ययन की विधि का निरूपण 
है श्स प्रकार कुलीन, सदाचार निष्ठ, आत्म ग्रुण सपन्न 
द्वारा उपनीत , विशेष व्रत तियम सम्पन्न ( बटु ) शिक्षा 

गन राशि को गुरुमुख से श्रवण कर स्वयं मुलरित 
कटेश्ययन मानते हैं । 








देश्य से जब 
7 है, उसे ह 

3028१५५ ५ 
(अध्यप् च१े स्वाध्यायसस्कार. “स्वाध्यायो5ध्येतव्य.” इति 
स्यायस्५ कम वावगसात्‌ । संस्कारों हि नाम कार्यान्तरयोग्यता- 
पमू। संस्कायेज चु स्वाध्यायस्थ युक्तम, धर्माथेकाममोक्षरूप- 
' बार्यचतुपष्टयतत्साधनावबीधितत्वातू, जपादिता. स्वर्पेणापि 
साधमत्वाच्च |. एयमध्ययनविषिमंन्तववत्चियमवदक्षररारि 
णमात्रे परमंवस्यतिं ) #छन्‍ार 


“स्वाध्यायौःध्येतव्य,! इस वादेय से जअध्यय् स्वाध्याय क्रियाँ को 

निश्चित होता है, अध्ययन से स्वाध्यायरूप सस्कार दूट होता है । 
(7 यौग्वता-संपादन करने वाले को संस्कार कहते है। भधीत अक्षर- 
+अतिपाध शाताजँन से धर्माथ काम मोक्ष रूप पुरुषायें अतुप्दिय 


जमकर 
'औ-- छनु च साज्भवदाध्ययनादेव कर्मणा स्वर्गादिफंलत्वं स्वर्गादीना 
च क्षग्ित्व ब्रह्मोपासनस्थामृतफलत्व चर ज्ञायत एवं । न्त्र्‌ 
मुमुक्षुत्रेह् जिजासायामिव॒प्रवर्ततामु, किमर्था घर्मविचारापेक्षा ५ एवं 
तहिंशारीरकमीमासायाभपि न प्रवरतंताम्‌ साज्भाध्ययनादेव कत्स्नस्प, 
जशातत्वात्‌ ) 


१ हल, आपातप्रदीतिविद्यत एवं, तथापि न्यायानुगृहीतस्य 
वाक्यस्यार्थनिश्चायकत्वादापातप्रतीतोध्प्यथं. सशयविपयंयौ नाति- 
वतंते, अ्रतस्तन्निणंयाय वेदान्तवाक्यविचार, कतंव्य इति चेत! 
तैयेंब धर्मविचारो5पि कतंव्य , इति पश्यतु भवान्‌)) 


॥90$# 


( शक ) वेद वेदाग के अध्ययन से ही कर्मो को स्वर्यादि फलता 
ख्र्गादि की क्षीणता एय प्रह्मीपासना की अमृतफलता ज्ञात हो जाती 
है तो मोक्ष की इच्छा वालों की ब्रह्म जिज्ञासा मे ही प्रवृति होगी, उन्हे 
धर्म विचार फी अपेक्षा ही क्‍या है ? (उत्तर) यदि ऐसी ही वात है कि 
शैंदा पयन, से ही. हब बुद्ध ज्ञात हो जाता है तो शारीरक मीमासा मे,ही” 
क्या प्रव +ृपूवेपक्ष) उक्त विपयो की सामान्य प्रतीति अध्ययन 
से हो जाती है ऐसा सत्य है, फिर भी न्यायानुमोदित वाक्य बे अर्थनिर्णा 
यक होने सेलिविचारित रुप से प्रतीत होने वाला) सामान्य अथुं, सशय 
और विपर्यय (भ्रम) की निवृत्ति, नही कर पाता, इसलिए अर्थ निर्णायक- 
वेदान्त वाक्यों का 3५४ लम्टदक। प्रवश्यक है। (उत्तर पक्ष) आपके उक्त मत के 

लो र ही धर्म विचार भी आवश्यक हो जाता है। 


<अलघ पूव॑पक्ष) ननु च ब्रह्म॑जिज्ञासा यदेव नियमेनापेक्षते, तदेव 
वैवृत्त वक्‍्तव्यम्‌॥। न धर्मविचारापेक्षा ब्रह्मजिज्ञासाया,, प्रधीत- 
वेदाम्तस्थानधिगतकर्मणोषपि... वेदान्तवावयस्थायंविचा रोपपत्ते, 

कर्माज़ाश्रयाणि उदगीय-आदि उपासनानि अत्रेव चिन्यन्ते, तदनधि- 
गतकर्मणो न शक्य कत्तुंमिति चेत्‌, प्रनभिज्ञो पड" 5 पक भवान्‌ शारोरक- 
शास्त्रविज्ञानस्य । अ्रस्मित शास्त्र धु 
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मा] के चाह 
दुःखमू लुमिथ्याश्ञाननिवहंणायात्मेकत्वविज्ञान नधण 
भस्यहिं भेदावलम्बिकमंज्ञान क्वोपयुज्यते ? प्रद्युत विख्दमेंव्‌ | 
उद्गीथादिविचार॒स्तु कर्मशेषभूत एवं जञौनल्पत्वाविशेषादिशेत, 
क्रियते । स तु न साक्षात्‌ सगत,, अतो यत्‌ प्रधान शास्त्र तदपेक्षित- 
मेव पू्व॑दृत्तः किमपि वक्तव्यम्‌। ८ शकणओ, पे, ए। 5 
क्‍जीयुनत १67 + लानत 

(वाद) ब्नह्म जिज्ञासा मे जिस नियम की अपेक्षा होती है, उप्त पूर्व- 
बर्ती वारण के वियय में कुछ कहना है। ब्रह्म जिज्ञासा: मैं, धर्म विचार 
अपेक्षित नही है। वेदात का ज्ञाता| कर्म के विध्विरीनियेधात्मक नियमों को 
न जानकर भी / वेदातवाक्यों के तत्वों पर विचार कर सकता है। यदि 
आप मम चेदात मे ती कर्मा रा उदगीय आदि विद्याओं का भी 
मिरूपण है, कर्मकाड के विद्ञारे,विनेप उन पर विचार नही हो सकता । तो 
मेरी समझ में क्रापु शारीरक मीमासा शास्त्र प्रणाली से. अनभिन्न है। 
इस शास्त्र मे[मिनादि अविद्याजन्य भेद दृष्टि के फल्स्वरूप'होने वाले)जन्म, 
जरा(।मरण आदि सासारिक दु ख सागर में निमग्न व्यक्ति की दुःखराशि 
को मूलकारण मिथ्याभ्रान्ति के निवारणार्थ, आत्मेकत्व ज्ञान का प्रति- 
पादन किया गया है। इस विवेक मे। भेद पर अवलवित कर्म ज्ञान की, 
कया उपयोगिता हो सकती है ? यह तो इसमे विरुद्ध कार्य ही करेगा। 
उद्गीय आदि उपासना कर्माज्ध होते हुए भी ज्ञान स्वष््प है इसीलिए 
उनका उत्तरमीमासा में विवेचन किया गया है, कर्म का उन उपासनाओ 
से साक्षात्‌ सबन्ध नही है। शास्त्र के प्रधान प्रतिपांय विपय से, सबद्ध 
विधम को ही, उस शास्त्र का प्ूर्ववर्त्ती कारण कह सकते है, अन्य किसी को 
नही (अत, कमे ज्ञान ब्रह्मजिज्ञासा में अपेक्षित नहीं है) । 


बाठ्म्‌ ; तदपेक्षित च कर्मंविज्ञानमेव, कर्मसमुचिताद 
ज्ञानादपवर्गश्रुतेः । वष्युति च “सवपिक्षा च॑ यज्ञादिश्वुतेर्रव्त्‌” 
इत्ति । अपेक्षिते च फर्मस्पुज्ञात केन समुबय; केन नेतति विभागों 
न शबपते ज्ञातुम्‌, भ्रतस्तदेव पुव॑बृत्तम। 


कक हक आह, 
गे/( प्रतियाद ) ब्रह्मज्ञान में कम ज्ञान ही, अपे क्षित्‌ पूर्व कारण हो सकता 
( क्िम॑समुच्चित ज्ञान से ही मुक्ति होती है, ऐस[क्ष प्रतिपादक श्रृति 
बावय सें)जञात होता है | ऐसा सूत्रकार भी “यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌” मे प्रति- 
पादन्‌ करते हैं । ज्ञानापेक्षित कर्मकाड का विशेष ज्ञान न होने से, कौन सा 
कर्म ज्ञानसमुच्चित हो सकता है, कौन सा नहीं? ऐसा निर्णय कश्ना 
कठिन है। ब्य््व् समस्त कमं मीमासा को ब्रह्ममीमासा का पूर्ववर्त्ती 
मानना होगा । जेट _नलउप्प 
(६, नैतद्‌ ; सकलविशेषध्रत्यनीकचिन्मात्रव्नह्मविज्ञानादेवा- 
विद्वानिवृत्ते., शब्द्या निवृर्तेरेव हि मोक्ष. । वर्णाश्रमविशेषुज़ताध्य- 
पताधनेतिकत्तंव्यताधुनन्तविकल्पास्पदं॑ कम, सकलमेददर्शननिवृत्ति- 
छपाज्ञानुनिषृत्तें, कथमिव साधन भवेत्‌ ? श्रुतमश्च कमंणासनित्य- 
फलत्वेन मोक्षविरोधित्व, ज्ञानस्येव मोक्षसाधनत्व च दर्शयन्ति--- 
“ग्रन्तवदेवास्य तद्‌ भवति”, “तद्‌ यथेह कमंचितों लोक: क्षीयते, 
एवमे वामुत्र पुएयचितों लोक. क्षीयते”, “ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌, ब्रह्मवेद 


ब्रह्मेव मवति”, “समेत कक मृत्युभेति” इत्यादया: । 
८04 शत 22७७ शत >पुल सराहा 
(वाद) उक्त कयन सगत नहीं है, स्वंविध भेदों से रहित शुद्ध 
चित्मय बह्मज्ञान से ही अविद्या की निवृत्ति पहनी है, अविद्या की निवृत्ति 
ही मोक्ष है। वर्ग और आश्रमगत भेद, साध्य, सॉधन और इतिक्तंव्यता 
थ्रादि अनन्त भेद सापेक्ष कर्म, समस्त भेद दर्शन निवत्तिरूप, अज्ञान 
पे के कते है) * वृत्तिरुप 
नेभृत्ति के।साधन कँसे हो सकते हूं? * अज्ञानी का कर्म निश्चित ही 
नाशवान्‌ होता है”, “इस लोऊ में कर्मलत्य वस्तुएं जैसे अशाश्वत होती 
हैं; वैसे पुण्यचित्‌ स्थर्गादि मी मुखर है”, “श्रह्मवेना ही पर-श्रह्म को 
प्राप्ष फर सकता है”, “ब्रह्म को जानने वाला ब्रह्म ही होता है.।" 
इत्यादि श्र तियाँ भी अतित्य फल गले, कमों को, शोक जिशोशी समा 


2४ गी,मोक्ष साधक ,बतलाती है। 

2४ ०र्दपि चेदमु क्तम-यज्ञादिक्रमपिक्षाविद्येति, तद्‌ वस्तुविरोधात 
श्रुत्यक्षरंपर्याणोचया. चान्त-कररानैमल्यद्वारेण विविदियोत्पत्ता- 
वुपयुज्यते, न फलोत्पत्ती, “विंविदिपल्तीति” श्रवैशात्‌, विविदिया* 


ब३९६ 


5० २६९८ 
यां जातायां ज्ञानोत्पसौ शमादोनामेव अन्त गिर श्रुतिरेवाह 


'ध ७४६ 


शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्ष्‌ समाहितों मेल्वॉल त्मालं 0 


इ्ति ।॥ तदेव॑ जब्मान्तरफ्तानुष्ितानमिसहितफल क्पकर्- 

भदितकपायस्य विविदिषोत्पत्तौ सत्याम्‌ “मुदेव सोम्येदमग्र भ्रासीद। 

ए्कमेवाद्रितीयम'', “सत्य ज्ञानमनर्त ब्रह्म”, “निष्कलं निष्क्रिय 

शान्तम्‌”, “अयमात्मा ब्रह्म ट, “तत्त्वमसि” इत्यादिवावयजन्यज्ञानाद: 
विद्या निवत्तंते|। 


यद्यपि “विद्या,यज्ञादि कर्म सापेक्ष है” ऐसा कुहा गया है। श्रुति 
क्के अक्षरों की पर्यालोचना से स्पष्ट होता है कि अन्त.करण की निर्मलता 
द्वारा, ब्रह्म जिज्ञासा की उत््ति ओोकेडी यज्ञांद़ि कर्म की उपयोगिता है, 
फंलोत्पत्ति मे नहीं। यदि इसे फलीत्त्पति मे उपयोगी मानेंगे तो वह 
जान वस्तु का विरोधी सिद्ध होगा | “विविदिप॒न्ति”” इस श्रुतिवाक्य से ५ 
भी उक्त बात की पुष्टि होती है। विविदिपा के होने पर/ ज्ञानोतपत्ति मे 
शूम दम इत्यादि ही अन्तरग साधन श्रुति मे ,बतलाये गये हैं-“शान्त, 
दान्त, उपरत और तितिक्ष॒ व्यक्ति ही समाहित होकर, स्वयं अपने आत्मा 
को, देखता है। ” इत्यादि । इस प्रकार सकडो जन्मो के| निष्काम कर्मों 
के अनुप्ठान हारा, कर्मंचासना के समाप्त हो जाने पर, विविदिषोत्पत्ति 
होने से-“हे सौम्य | बह पल नस्ल आर, समस्त जगत्‌ एक अद्वितीय सत्‌ ही था”, “बहा 
सत्य|ज्ञान और अनस्त रूप है”, “वह निष्कल निष्किय और शान्त है”, 
"बह आत्मा ही जह्य है”, “तू वहीं है?, इत्यादि वाक्य जुन्म ज्ञान से.) 
प्रतिया निवृत्त होती है ) >ऊेछी> 8 पे शिटड़ार 2 ० 

वाक्याप॑जञानी गो पे 8० बी ०४5 अधारन +॥ 


४७४ सच. श्रवशमनननिर्दिष्यात्तनाति, 
प्रवर्ण १-माम-वेदान्तवाक्यानि प्राध्मकत्वविद्याप्रतिपादकानि इति 
तत्वदशित प्राचार्याद न्याययुक्तायंत्रहएम्‌ । एवं आ[चार्यपदिष्द- ॥ 
यार्थस्य ,खूत्मव्येवमेव युक्तमिति हेतुतें: प्रतिष्ठापन ' 
पनतम ९- एतदविरोध्यनादिनेद्वासनानिरसनायस्येवार्थस्यानघरत- 
भावना निदिध्यासनम्‌ ५? ध्षवशादिभिनिरस्तुसमस्तभेदेवासनस्य॑ 


हक 3 मा 


वाक्यार्थज्ञानमविद्या निवर्त्तयतीत्येवरूपस्यथ श्रवरणस्यापेक्षितमेव 
पूव॑वृत्त वक्तव्यम्‌ू । तच्च ' नित्यानित्यवस्तुविबेक ४ शमदमादि| 
साधनसम्पत्‌,  इहामुत फलभोगविराग,. मुम्क्षत्व॒चेल्येतत्साधन- 
चतुष्टयम्‌ । अनेन विना जिजासानुपपत्ते , अ्रृस्वभावादेवेदम्रेव 


पूव॑बृत्तमिति ज्ञायते) करे उबेड 6» 5 «५ 
फाद्ान बाप >सलयनओम 4 2 
श्रवण, मनन और निदिध्यासन। वाक्यार्थन्ञान के उपयोगी साधन 
हैं। तत्वदर्शी आचार्य से “समस्त वेदान्त वावय,अभेद विद्या के प्रतिपादक 
हैं! ऐसे युक्तियुक्त वाबयार्थ ग्रहण को श्रवण कहते है । ऐसे आचार्योपदिष्ट 
तथ्य को ,वुक्ति संगत भानकर, आत्मसात्‌ करने के अभ्यास को; मनन 
कहते है। एकत्व ज्ञान की विरोधी,अनादि भेद बुद्धि और उसके सस्कारो 
को दूर करने के लिए, आचा्योपदिष्ट तत्व को अनवरत भावना को 
निदिध्यासन कहते हैं। इस प्रत्मर श्रवण मनन आदि द्वारा जिसकी 
वी डाक निरस्त हो चुकी है (तत्वमसि आदि) वाक्य जनित 
ज्ञाः की अविद्या की,निबृत्ति कर सकता है। इस प्रकार का श्रयण 
ह्प,कर्म ही /वावयायज्ञान पा पृबवरत्ती) अपेक्षित कर्म है, ऐसा. कहना 
चाहिए नित्य अनित्य वस्तु का विवेकशशम दम भादि साधन हु! 
और पारलौक्कि फल भोग से वैराग्य तथार्णिमुमुक्षता ये चार साधन है, 
इनके बिना ब्रह्म जिज्ञासा हो नहीं सकती। श्रृत्ियों के वास्तविक अर्थ 
मे चारो ही हे केत पु ही अपेक्षित प्व्च ज्ञात होते है । ज 
$ थिक॑ 
॥ ५ (तदुक्त भेवति--बहास्वस्पाच्छादिकाधविद्यामूलमपारमा 

सैददर्शनमेव ) 
भेदवर्शनमेव बन्धमूलम्‌। वन्धश्चापारमाथिक. स च समूलो5पा- 
रमाथिकत्वादेव शानेनेव निवरत्यंते । निवर्त्तक थे ज्ञान[ तत्त्- 
मस्थादिवाक्यजन्यम्‌ । तस्येतस्यथ वाक्यजन्५ल्‍्य ज्ञामस्प स्वरुपो- 
त्त्तौ।कार्ये वा करमंशो मोपयोग,, विविदिषायासेव तु कमंणामुपयोग' 
सच पापमूलरजस्तमोनिवहंणद्ारेण संत्त्विवृद्धधा भवतौ- 
भैमुपयोगमशिप्रेत्य “ब्राह्मण विविदिपन्ति” इत्युक्तमिति ! (अ्रतः 
>मेज्ञानस्पानुपयोगादुकमैव साधनचतुष्टय पूर्ववृत्तमिति वक्तत्यर्म)) 
णा 


के 


 ई) है 


७... चअंथन यह है कि ब्रह्म के स्वरूप को ढकने वाली अविद्या से प्रयूत 
असत्य भेद दर्शेन ही (जीवों के) बन्धत का कारण है, वह बन्धन भी 
तिल, र वह समूल अवास्तविक होने से ज्ञान से ही उसकी 
निवृत्ति हो ॥ तत्त्वमसि आदि वाक्य जन्य ज्ञान ही, उक्त बन्धन , 
का निवारक है। इस प्रकार के वाबय जन्य ज्ञान मे,कार्य या कर्म की ' 
कोई उपयोगिता नहीं विविदिषा में ही,एक मात्र कर्मों की उपयोगिता ' 
है.। घह विविदिया, पाप के हेतु 'रैज और तम गुणों को निवृत्ति तथा सत्व 
गुण की अत्यधिक वृद्धि मे ही होती है। इसकी इस उपयोगिता के आशय 
से ही "ब्राह्मणाः विविदिपन्ति' ऐसा निर्देश किया गया है। इससे सिद्ध 
होता है'कि ब्रह्मज्ञान में कमज्ञान की कोई उपोगिता नहीं है, पूर्वोक्त 
साधन चतुष्टय ही पूर्वेवर्ती उपयोगी साधन है । 

/ ८ (लघु सिद्धान्त)--अत्रोच्यते-यदुक्तमविद्यानिवृत्तिरेव मोक्ष: सा 

च ब्रह्मविज्ञानादेव भवति, इति । तदभ्युपयम्यते, अ्रविद्यानिवृध्षये 
वेदोन्तवाकयविधित्सिन्न॑ ज्ञान. किंड्पमिति विवेचनीयम्‌, _किं 
वाक्याद्‌ बाक्यार्थज्ञानमात्रम, उत तन्मूलमुपासनात्मक ज्ञानम्‌ ?ै 
इति। ' 

प्रतिवाद) आपने जो यह कैंहा कि “अविद्या निवृत्ति ही मोक्ष 
है और वह ब्रह्मज्ञान से ही होती है'', पूछता हू; कि अविद्या 
निवत्ति के लिए वेदान्त वाक्‍्यों के विश्वित्मित ज्ञान का रूप क्या है, 
यहें, वेवेचन का ,विषय है । वह ज्ञात वाक्य जन्य, वाक्‍यार्थ ज्ञान मात्र है। 
ज्रभ्वां वाक्‍्यार्थ ज्ञान सूः उपासना का बोधप है? 


न ताबद वावयजम्य ज्ञान, तस्य विधानमन्तरेणापि वाव्या- 
देव सिद्ध, तावन्मात्रेणाविद्यातिदृत्यनुपलब्धेश्व। न च वाच्यम्‌ 
भेदवासनायामनिर 'पया बाजयमविद्यानिवर्त्तक॑ ज्ञानं, न जनयति, 
' जाते४पि, सवेस्य सहसेव, भेदज्ञानानिवृत्ति,, न _दोपाय, चन्द्रेकत्वे 
ज्ञातेषपि द्विचन्नज्ञानानिवृत्तितत्‌ । श्रनिवृत्तमपि छिंन्रमूलत्वेन न 


बन्चाय भवत्ति, इति। हे 
वाक्य जन्य ज्ञान तो अविद्या निवृत्ति का कारण हो नहीं सकता, 


( एैं४) 


ज्ञान के ब्धान के अतिरिक्त केवल वाक्य से तो उसकी सिद्धि हो नही 
सकती, फेवस उत्तने होने मात्र से अविद्या निवृत्ति देखी भी नहीं जाती । 
ऐसा भी नही कह सकते कि भेदवासना के निवारण के बिना “तत्त्वमप्ति” 
आदि याक्य,अविद्या निवारक ज्ञानोत्पादक नही होते। क्योकि चन्द्र एक 
है ऐसी जानकारी होते हुए भी दृष्टि दोष सै दो चद्धो की जो श्रान्ति 
होती है, वह निराधार ही तो है, उसका निराकरण तो होता नही, निराइत 
न होने पर भी निर्मल होने से उसका कोई महत्व भी नहीं है। उसी 
प्रकार भेद ज्ञान भी भ्रान्ति मूलक ही तो है, उसका कोई सत्य आधार 
तो है नही, फिर वह भेदज्ञान बन्धन का कारण भी नहीं हो सकता, 
उसका निराकरण सहसा न भी हो तो उसमे हानि ही क्‍या है ? वाक्य- 
जुन्य ज्ञान का कूछ अतर तो होना ही चाहिए) 

2५ सत्या सामग्रचां ज्ञानानुत्पत्यनुपप्त ,, सत्यामपि विपरीत- 
वासनायामाप्तोपदेशलिजड्धादिभिबधिकज्ञानोत्पतिदर्शनातू । सत्यपि 
वाक्‍्यार्थज्ञाने|प्रनादिवासनया मात्रया भेदज्ञानमनुबूर्त त इति भवता 
न शक्यते वक्त मु, भेदज्ञानसामग्रथा अपि वासनाया मिथ्यारूपत्वेन 
ज्ञानोत्पत््गैव निवृत्तत्वात्‌, ज्ञानोत्पत्तावपि मिध्यारूपायास्तस्या 
प्रनिवृत्ती निवर्तकान्त राभावात्‌ कदाचिदपि नास्या वासनाया निवृत्ति.) 
वासनाकारय्‌, भेदज्ञान,छिन्तमूलमथ, चानुवत्तंत इति बालिशभाषितम्‌। 
दिचद्धज्ञानादी. तु बाधकसन्निधावषि मिथ्याज्ञानहेतो. _प्रमार्थ- 
तिमिरादिदोपस्प ज्ञानवाध्यत्वाभावेन (अविनष्टुत्वाद_मिध्याज्ञान- 
निवृत्तिरविरुद्धा)! प्रबेलप्रमागवाधितत्वेन भयादिकार्य तु निवर्त॑ते । 
श्रपिचभेदवासनानिरसनद्वारेण ज्ञानोत्पत्तिमभ्युपगच्छता कदा- 
चिदपि ज्ञानोत्पत्ति, न सेत्स्यति। भेदवासनाया अनादिक़ालोप- 
चितत्वेन[परिमितत्वात्‌ तढ़िरोधिभावनायारचाल्पत्वादुन्या तन्नि- 
रासानुपपते. | जज 

श्राय ज्ञानोत्पादक साधनो-के रहते हुए भी ज्ञानोलत्ति नहीं होती 


तथा विरुद्ध सस्कारों के होते हुए भी महात्माओं के उपदेश और आब- 
स्मिव घटनाओ से सहसा ज्ञानोत्पत्ति होती देखो जाती है। 


'( १५ ) 


बज़यार्थ ज्ञान के होने पर भी जतादि वासना के कारण थोढ़ी बहुत 
भे दृष्टि बनी ही रहती है, ऐसा तो आप कह नही सकते, क्योकि आपके 
से भेदवासना मिथ्या है अतः मेदोत्पादक साधनों के रहते हुए भी 
ज्ञानोत्पत्ति से ही उस मिथ्यावासना की तिवृत्ति हो जानी चाहिये । वदि 
ज्ञानोत्पत्ति ,होने पर भी मिथ्यारूप उस वासना की निव्‌ त्ति नही होती तो, 
उसझमे, निवृत्त का, शान के अतिरिक्त,कोई दूसरा उपाय तो है नही, फिर 
वासना की निवृत्ति कभी भी सम्भव नहीं है। भेद दृष्टि को मूल कारण 
बासना,नष्ट हो जाय और उसका कार्य,भेदज्ञात फिर भी बना रहे, ऐसा 
तो मूर्ख ही कह सकता है। “चन्द्र दो है” ऐसा जो ज्ञान होता है उसमें 
भ्रम के मिवारक यथार्थ ज्ञान के होते हुए भी, भ्रम के यथार्थ कारण 
पतिमिर आदि दोष (तेत्र रोग विशेष) की स्थिति रहती है। जिसे यथार्थ 
स्वानुभूत ज्ञान से दूर नही किया जा सकता, इस स्थिति मे दो चन्द्र संबंधी 
मिथ्या भ्रान्ति होती भी है तो कोई विरुद्ध बात नही है; किसी प्रामाणिक 
अर्याक्त के द्वारा दो चन्द्र देखने वाले व्यक्ति की भ्रान्ति निवारण की जाती' 
है तो उसके भ्रम जन्य भय आदि की निवृत्ति हो जाती है | उसी प्रकार 
वाक्‍्यारर्थ जत्य ज्ञान से भेदवासना की निवृत्ति हो जाने पर भेददुष्टि की 
भी निवृत्ति हो जानी चाहिये, यदि भेददृष्टि बनी रहती है तो निश्चित 
ही भेदवासना भी हैं, वह वाक्‍्प्रार्भ जन्य ज्ञास से कदापि निवृत्त नही होती 
ऐसा मानता पढ़ेगा। 
(०५५ )भेदवासना के निराकरण से ही ज्ञानोत्यत्ति 2 चाहने वालों की 
भी ज्ञानोत्पत्ति कभी हो नहीं सकती, क्योंकि भ्रेददासना अनन्त काल- 
सचित होने से अपरिमित है तथा उतस्तके विपरीत भावना (्ञालमना) 
बहुत ही अत्प है, उसके द्वारा प्रवल मेंदवासना का निराकरण सम्भव 
नहीं है । 
>२' श्रतों वाक्‍्यार्थज्ञानादन्यदेव ध्यानोपासनादिशंव्दवाच्यं ज्ञानं 
वेदान्तवाक्येविधित्सितम । तथा च श्र तय:--“विज्ञाय प्रज्ञा 
कुर्वीत”, “प्रनुविध विजानाति”ण, “ओोमित्येवात्मानं ध्यायथ” 
"सिचाय्य त॑ मृत्युमुखात्‌ प्रमुच्यते”, “झात्मानमेव लोकमुपासीत”, 
“झ्रात्मा बाएरे द्रष्टव्य: श्रोतव्यो मन्तव्यों निदिध्यासितव्य.”, 


"सोहन्वेष्टब्य: स विजिज्ञासितव्य,"--इत्मेवमा्या: । 2 
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इससे यह ॒ निश्चित होता है कि वाक्याथ ज्ञान से भिन्‍न ध्यान 
ऊपासना आदि शब्दग़म्य ज्ञान ही वेदात वाक्यो का अभीप्सित तात्प' 
है, ऐसा हो “अच्छी तरह जानकर प्रज्ञा (ध्यान) करनी चाहिये”, “भर्ल 
भाति (वेदातवाबयों की) पर्यालोचना करके जानने वी चेण्ठा करो! 
“आत्मा का प्रणव रूप से चिन्तन करो”, “उपासक उस परमात्मा क 
देखकर मत्यु मुख से मुक्त होते है', "आत्मा की ही उपासना करो 
"आत्मा ही थोतब्य, द्रप्टव्य, मतव्य और निदिध्यासितब्य है” 
/बही अन्वेप्टव्यश्तऔर, जिज्ञास्य है?--इत्यादि, म्रुतिवावयों का, भें 
ताले है ।5श)मिधट न कल 2020 जऊण शी 
22 अत निदिध्यासितव्य इत्याविनिकार्य्यात, “अनुविध विजानाति” 
/विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत” इत्येवमादिभिवक्या्थज्ञानस्यथ ध्यानोपका रक- 
त्वात्‌ “प्रनु विद्य/ “विज्ञाय” इत्यनुद्य “श्रज्ञा कुर्वीत” “विजानाति”" 
इति ध्यान विधीयते | “श्रोतव्य” इति चानुवाद , स्वाध्यायस्पार्श 
परत्वेनाधीतवेद. पुरुषः प्रयोजनवदर्घाववोधित्वदरशनात्तब्षिएए... 
स्वयमेव श्रवण प्रवत्तते,इति श्रवणस्प प्राप्तत्वात्‌। श्रनणप्रतिष्ठार्थ- 
त्वान्मननस्थ “मन्तब्य” इति चानुवाद”, तस्माद ध्यानमेव विधीयते । 
वरक्ष्यति च “भ्रावृत्ति रसक्रदुपदेशात्‌” इति। कल 

उपयुक्त श्रुत्ति वाक्‍्यों मे निविष्यासन आादि सभी ह' “लेक 
अथ के द्योतक है। “अनुविधू, विजानाति”, “विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत' इत्यादि 
वाक्यों से वाक्‍्यार्थ ज्ञान की ध्यानोपकारकता ही वतलाई गई है “प्रज्ञा 
कुर्वीत्‌ ", “विजानाति ” जादि शब्दो मे ध्यान का ही विधान बतलामा गया 
है। “श्रोतव्य” शब्द भी ध्यान का अनुवाद है, अधीत अक्षर राशि का 
अर्थाववोध ही स्वाध्याय का सही तात्पयं है, वेदों को पढा हुआ व्यक्ति, 
शब्द के प्रमोजनीय अर्थ 2 कक पी निर्णय के लिए समय ही श्रवण 
करे लिए प्रस्तुत होता है प्रकार श्रृवण भी व्यान-का ही एक प्रवार 
सिद्ध होता है । हर ाल करता ही मनन वा प्रयोजन है, “मनन 
“श्रवण "अपेक्षित उ्ामे है, इमलिए “ मन्त॒व्य” को भी ध्यान गा ही अनुवाद 
मानना चाहिये, इससे भी ध्यान ज्ञा ही विधान क्या गया हैं। “आवृत्ति- 
रपकृदुपदेशात्‌" सुश्र मे सूत्रकार भी उक्त तथ्य का प्रतिपादन वर्ते है। 


ऊ 


( बे रे, न 
५84 व दिंदेमपवर्गोपायतया विधित्सितं वेदनमुपासनम्‌ इत्पवगम्यते ह। 
विद्युपास्योग्यंतिकरेणोपक्रमोपसंहारदर्शनात्‌ “मनों ब्रह्मेत्युपासोत' 
इत्यश्र “भाति च तपति च कीर्त्या यशसा ब्रह्मवचंसेन य 'एवं बेद”, 
न सदवेद प्रकृत्सनो हप श्रात्मेत्येवोपासोत”, “यस्तद वेद यत्स वेद स 
9. स् देवतां ५ 

भफयंतदुक्त,” इत्यन्र “अनु मे एतां भगवों देवतां शाधि यां देवतामु- 
रस्सि! ” इति । 

मीक्ष के उपाय के रूप में वेदन और उपासना शब्द का श्रृति वाक्यों 
में आगे पीछे उलट पलट कर विधान वर्णत किया गया है। जसे-मन 
की, ब्रह्म हूप से,उपासना करनी चाहिए”, “जो उसे इस प्रकार जानता 
है वह कौति ( पराक्रम जन्य प्रतिष्ठा ), यश (दान जन्य प्रतिष्ठा ) 
और ब्रह्मतेज से उद्दीप्स होकर सबको अभिभूत करता है”, “वे पूर्ण 
॥ँमा को नहीं जानते. ये सब तो उसके अंशमात्र है”, “आत्मा इन 

ऐें में व्याप्त है, ऐसा मानकर ही उपासना करनी चाहिए”, “जो 
उसे धनिता है बही वास्तविक ज्ञाता है”, “भगवन्‌ ! आप जिस देवता 


५ थध्यात॑ व तैलधारावदविच्छिल्तस्मृतिसंतानरूपम्‌ | “्रुवा 
स्मृति, 'स्मृतिलस्भे -सवेग्रेन्यीनां विश्रमोक्ष:० इति श्रुवाया: स्मृते- 
र॒पवर्भोपायत्वश्रवणात्‌। सा च स्मृति:, दृशुतसमाकारा “भिद्यते 
हृदयग्रन्थिश्छियन्ते स्वंसंशया:। क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ 
दृष्टे पुरावरे॥” इत्यनेनैकार्थ्यात्‌। एवं सति “ब्रात्मा वा भ्ररे द्रष्ठ- 
ब्य.” इत्यनेन निदिध्यासतस्यथ दुर्शनसमानाकारता विधीयते । 
भवति, च स्मृतेभविनाप्रकर्षाद्‌ दर्शनकूपता । वावयकारेणेतत्सवँ 
पपरश्चितम “वेदनमुपासन स्थात्‌ तः तुदविषये श्रवणात्‌” इति। सर्वा- 
पुपनिपत्सु मोक्षसाधनतया विहित बेदनमुपासनमित्युवतम्‌ “सह्ृत्त्‌ 
तत्पयं कुर्यात्‌ शब्दार्थस्य कृतत्वात्मययाजादिवत्‌” इति पूर्वपक्ष॑ क़त्वा 


'सिद्धन्तुपासनशब्दात्‌” इति वेदतम प्रसकुदाबृत्त मोक्षसाधनमिति 


५ ०) 


निर्णीतम्‌ । “डपासने स्याद्‌ ल्लुवानुस्मृतिदशंतान्निवंचनाच्च” इति। 
तस्येंब. वैदनस्योपासनरूपस्यासक्ृदावृत्तस्य श्लुवानुस्मृतित्वमुपे- 
वर्णितम्‌।.. +]- 


७ हि 
तैल धारा वी तरह अखड प्रवाहमयी पकास के ते परम्परा ही ध्यान 
है। “स्मृति के-अस्थय-से हृदयस्थ समस्त ग्रन्थियाँ भंग हो जाती. हैं!" 


इस वाक्य मे" ध वा स्मृति को मोक्ष का उपाय वतलाया गया है । वह 
स्मृति,आत्मदर्शन के समान रूप वाली है, “उस परावर सर्वोत्तम पुरुष 
क्त दर्शनुकस्के हृदयस्थ ग्रन्थियों का मोचन, स्यों का उच्छेद तथा 
“ कर्मो का क्षय हो जाता है” इस वाक्य से स्मृति और ,दर्शन की एकार्थता 
“सिद्ध होती है। इसी प्रकार “आत्मा वा अरे” इत्यादि वाक्य से निदिध्याधन 
की दर्शत रुपता दिखलायी गयी है। स्पूत्ति भावना के प्रकर्ण से इसकी 
दर्शन रुपता होती है। वावयकार ने इस सबका विस्तृत विवेचन इस 
प्रकार किया है--“बेदन ही उपासना है ऐसा श्रूति से ही ज्ञात होता है।” 
सभी उपनिपदों में, मोक्ष के उपाय रूप, से विहित, “बेदन” को ही 
“उपासना” रूप बतलाया गया हे । प्रयाजादि यागर की तरह ज्ञानानु- 
शीलन भी एक वार करना चाहिए" इस वाक्य को पूर्वपक्ष, के रूपूमेट 
इद्यृत करके “सिद्धन्तूपासनशब्दात्‌” इस सूत्र से “वेदन” की श्रवाहमगी< 
प्रावुत्ति का मोक्ष साथन के रूप में| निर्णय किया गया है । तथा “उपासन" 
प्याद्‌ प्र वानुस्मृतिदंशनान्निव चनाच्च” इस सूतउ से उस उपासन/”पह़े 
हे नी सही आवृत्ति को ध्रूवा स्मृति बतल(या गया है। 
४ ए््‌ 2200००३ ७ /20 ह |५१६४५१६९९ & 
४ सिम स्मृतिदृशनत्पा प्रतिपादिता, दर्शनरूपत्ता च प्रत्यक्षता- 
हि २५३० पु शनप्टि: $| 
त्ति. १एवं प्रत्यक्षतापन्नामंपवर्गंसाधनभूतां स्पृर्ति विशिन॒प्टि-- 
नायमात्मा प्रवचतेन लभ्यो,न मेघया न वहुना श्रुत्तेन | यमेबैप 
३६. ३० न हब. रु 
बृणुते तेन लम्यस्तस्थेप आत्मा विवृएुते तनूं स्वाम॥” इति। अनेन 


क्रेबलश्रवणमनननिदिध्यासत्रानामात्मप्राप्त्यनुपायत्वमुक्त्व।“यमेवैप 
प्रात्मा वृणुते तनैव लभ्यः” इत्युदतम 0) 
प्रात्मा बृणते तेनेव लम्य:/ इत्युवतम) 

उक्त स्मृति की दर्शन रुप का प्रतिपादन किया गया है, दर्शन 
स्पता को ही साक्षात्कार कहते हैँ। ऐसी साक्षात्कार रुपता को प्राप्त 


कल 


( १६ ) 


मोक्ष की साधन रूपा स्मृति का विश्लेपण,श्रुति में इस प्रकार करते है-- 


/“इस आत्मा को,प्रवचन, लत पे 4 शास्त्र ज्ञान से नही प्राप्त 
कर सकते, यह आत्मा ही, वरण करता है, उसे ही वह प्राप्त 
होता है, उसके समक्ष अपना रूप_प्रकट कर देता है!” इस वाबय.सें 
केवल श्रवण मनन निर्दिध्यासन को आत्मप्राप्लि में असमर्थ बतला कर 
“ब्रही जिसे वरण करता है उसके समक्ष प्रकट होता है” ऐसी साक्षात्‌- 
कार कक स्मृति का वर्णन किया गया है। (0 छ एनोर 


(ब्रियतम _एवं वरणीयों भवति, यस्यायं निरतिशर्य प्रियः स 
ग॒वास्य प्रियतमों भवत्ति, यथायं प्रियतमात्मान प्राप्नोति तथा स्वयमे- 
| भगवान्‌ अ्यतत इति भगवतवोबतम्‌-'तेपां सततयुक्तानां भजतां 
ततिपूर्वकम्‌ । ददामि बुद्धियोगं त॑ येन मामुपयान्ति ते ॥” इति। 
प्रियो हि ज्ञानिनोध्त्यथंमहं स थ मम प्रिय: ।” इति थ। (अत: 
फक्षात्कारखूपां , स्मृति: स्मय॑माणात्यथ॑प्रियत्वेन स्वग्रमप्येत्यर्थ' 
प्रया यस्य स एवं परेंगात्मणा वरणीयों भवतीति तेनैब लम्यते 
स्मात्मेत्युक्त॑ भवरति)) एवंहूपा धर वानुस्मृतिरिव भक्तिशब्देनाभिज्‌ 
चीयते । उपासनपर्यायत्वाद्‌ भक्तिशब्दस्थ । श्रत एवं श्रुतिस्मृभिरेव- 
मणि नमतें “तमेव विदित्वातिमृत्युमेति”, 'तमेव॑ विद्वानुघत इह 
भवतति”,-) “तान्‍्य: पन्‍्या अयनाय विद्यते”,7 “ताहं वेदेनतपसा न 
दानेन न चेज्यूया । शक्य एवं विधो द्रष्टूं दृष्टवानसि मां यथा ॥ 

५मवत्या त्वनन्यमा शकक्‍्य अहमेवं विधोज्जु न । ज्ञातुं द्रष्टुं च तत्वेन 

प्रवेष्टूं च परन्तप ॥78बुरुप: स पर; पार्थ भकत्या लम्यस्त्वनन्यया ॥9 
इति-। धर 

प्रियतम हि 5 वरणीय होता है, जिस व्यक्ति के ये प्रभु अत्यस्त 

प्रिय होते है वही उनका प्रियतम होता है। जिस प्रकार यह प्रियतम 


उन्हें प्राप्त होता है वैसा प्रयास भगवान स्वयं ही करते हैं। ऐसा भगवान 
का ही कथन है--'प्रीतिपुरवंक तिसत्तर भजन करने वालों को मैं ऐसी 
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बुद्धि प्रदान करता हूँ जिससे वे मुझे प्राप्त कर सके ।” “ज्ञानी भक्तो का 
में अत्यन्त प्रिय हूँ और वे मेरे प्रियतम है ।” 
अत्यघ्त प्रिय प्रभु ही स्वय स्मृतिमार्ग में प्रकट होकर साक्षात्कार के 
अनुरूप अपनी प्रिय स्मृति प्रदान करते है, जिससे उपासक परमात्मा का 
बरणीय होता है, उसी से वह परमात्मा को प्राप्त होता है। इस प्रकार 
* की ध् वानुस्मृति ही भक्ति शब्द से कही गयी है, उपासना शब्द भक्ति 
शब्द का पर्यायवाची है, इससे भी उक्त बात की पुष्टि होती है। श्रुति- 
स्मृतियों से भी ऐसा ही ज्ञात होता है, जैसे--“उसको इस प्रकार जानकर 
मृत्यु का अतित्रमण करता है”, उसको जानकर मुक्त हो जाता. है! 
इसको जानने का कोई दूसरा मार्ग नहीं है”, “जैसा 
तुमने मुझे देखा है, मेरे इस रूप को वेदाध्ययन, तप, दान, यज्ञ 
किसी भी साधन से नही देखा जा सकता”, “मेरी अनन्य भक्ति द्वारा ही 
मेरे इस रूप को देखा और समझा जा सकता है",६“केवल भक्ति द्वारा ही 
पर पूरुप कौ प्राप्त किया जा की है।” इत्यादि । मा 
€ ” एछस्पाया ध्र॒वानुरशते, साधनानि यज्ञादीनि कर्माणि इति 
“बज्ञादिश्रुते रश्ववत्‌” इत्यभिधास्यते । यद्यपि विविदिपन्तीति यज्ञा- 
दयो विविदिपोत्पत्तौ विनियुज्यन्तें, तथापि तस्यैव बेंदनस्य ध्यानरूप- 
स्थाहुरहरनुप्टीयमानस्याभ्यासाधे यातिशयस्याप्रय'णादनुवतेमानस्य 
ब्रह्मप्राप्तिसाधनत्वात्तदुत्पसये सर्वाण्याश्रमकर्माणि यावज्जीवमनु- 
प्ठेयानि। वक्ष्यति च “आ प्रयाणात्तत्रापि हि द्रप्टम्‌ । “प्रग्निहोत्रादि 
तु तत्कायायेव तहूर्शननात्‌।” “सहकारित्वेन च” इत्यादिपु। 
वाबयका रश्च प्र वानुस्मृतेविवेकादिभ्य एवं निष्पत्तिमाहँ-तंल्ले- 
व्थिविवेकविमोकाभ्यासक्रिय|कल्याणानवसादानूद्धपेंम्य:. संभवात्नि 
बंचताच्च” इति । हज 
इस प्रकार ध् वा स्मृति के साधनरूप यज्ञादि बर्म हैं, ऐसा “यज्ञादि- 
श्र तेरश्ववत्‌" सूत्र में बतलाबेंगे । मद्यपि “विविदिपन्ति” इस श्रुति में 
यज्ञादि वर्मो को विविदिषोस्पत्ति मे साधन वतलाया गया है, तथापि नित्म 
_निरत्तर मरणपर्यन्त अनुप्ठीयमान, अभ्यास द्वारा एफप्टल्य '” परध्यान- 
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रूप बैदन ही ब्रह्मग्राप्ति का साधन है, उसी की उत्पत्ति के लिए आश्रम 
विहित समस्त फर्मो का जीवन पर्यन्त अनुष्ठान करना चाहिए। सूत्र॒कार 
भी इसी बात का समर्थन “अग्रयागात्तत्रापि हि दृण्टम्‌”, “अग्निहोजादि तु 
तत्कार्वायव तदूर्शनात्‌", “सहकारित्वेन चर” इत्यादि सूत्रों में करते है। 
वाक्यकार विवेक आदि से प्र वानुस्मृति की निष्पत्ति कहते है--“विवेक, 
विमोक, अभ्यास, किया, कल्याण, अनवसाद और-अनुद्वर्य से ध्रवानुस्मृत्ति 
दंत है शार  यका जो कै लै . 

७ विवेकादोनां. स्वरूपंचाह--“जात्याश्रयनिमित्तादुष्टादन्नात्‌ 
गियशुद्धिविवेक:” इतति। ततब्र निर्वचनम--आहारणुद्धी सत्त्व- 
शुद्धि: सत्वघुद्ध ध्रुवा स्मृति.” इति । “विमोक. कामानमिष्वज्भ:/ 
इति | “शान्त उपासीत” इति निर्वंचनम्‌, “आरभ्मण: संशीलन पुन; 
पुनरभ्यास.” इति । निवंचनं च स्मात्तैंमुदाहुतं भाष्यकारेण-“सदा 
तदूभावभावित.” इति। “पदश्चमहायनाथनुष्ठानं शक्तित. क्रिया” 
इति। निव॑ंचन “क्रियावानेप ब्रह्मविदा वरिष्ठ.”, “तमे तुवेदानुवचनेन 
ब्राह्मणा विविदिपन्ति यज्ञे दानेम तपसाधनाशकेत” इति च॑ । 
“पत्याजंवदयादानाहिसानभिध्या. कल्याणानि” इति। निवंचन 
“सत्येन लय) 'तेपामेवैप विरजो ब्रह्मतोक.” इत्यादि । "देश- 
कालवैंगुएयाच्छोकवस्त्वाधनुस्मृतेश्व॒ तज्जं दैन्यमभास्वरत्वं मनसोध्व- 
सादर इति । “तद्रिपयंयोध्नवसाद” । निर्वचनं “नायमात्मा 
बलहीनेत लम्यः” इति.। “लद॒विपयृंयजा तुप्दिर्द्धपं” इति। 
तद्‌विप्रमेयोनुद्धर्प,, अतिसतोपश्च विरोधीत्यर्थ, । निर्वचनमापि 
'शास्तों दान्त:” इति ।(ऐवं तियमयुक्तस्याभ्रमविहित॒कर्मानुष्ठानेनेव2 
विद्यानिष्पत्तिरित्युक्त भवति )) 

पियेक अदि फा स्वरुप भी वतलादे है-- जाति आशय निमित्ते 

दोषों से रहित«अप्त से शरीर की रक्षा करवा विवेक है। इस पर शास्त्र 
प्रमाण जैसे--“आहार घुद्धि से अन्त:करण शुद्ध होता है, अन्तःकरण की 
शत्ति पै ही ध्र वा स्मति होती है।” काम्य विपयो में आसक्ति न होना 
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-विमोक है'। इस पर शास्त्र प्रमाण जैसे--“शान्त बित्त से उपासना करनी 
चाहिए।” अवलम्बनपूर्वंक शुभ विषय के पुन पुन अनुशीलन को 
अभ्यास कहते है। शास्त्र प्रमाण मे भाष्यकार इसमे स्मृतिवाकय प्रस्तुत करते 
हैं--“सदा उस परमात्मभाव में निमग्त रहता है।” यथाशक्ति पचयज्ञो 
के अनुष्ठान को जिया .कद्दते है। शास्त्र प्रमाण जैसे-“ब्राह्मण वेदाध्ययन 
यज्ञ, दान, तप द्वारा भोगतृष्णारहित होकर परमात्मा को जानने की 
इच्छा करते है ।' सत्य, सरलता, दया, दान, अहिंसा और अनभिष्या 
(सफल चिन्ता) को सन कहते है । शास्त्र प्रमाण-/इस विरज 
(निर्दोष) ब्रह्ललोक को सत्य से प्राप्त करते है।” देश काल आदि की 
विपरीतता तथा शोक के कारणो की स्मृति से होने वाली मन की 
दुर्बलता और अप्रसन्नता को अवसाद कहते है, इनका न होना अन॒वूसाद 
है। शास्त्र प्रमाण-“ यह आत्मा वलहीन (दुबंल मन वाले) व्यक्त से 
लक्य नही है ।” उक्त १३५ 3 वाले अम्ततोष को उुद्धप॑ कहते 
है, उसकी विपरीत स्थिति हैं । का तल आदि वाक्य इसका 
उदाहरण है। इन नियमो से शुक्त #अभ्रम विहित, कर्मानुष्ठान से ही 


विद्या की निष्पत्ति हो सकती ह8, यही वक्तव्य का साराश है। 


१ तथाच श्र ल्नन्तरम्‌ “विद्या चाविद्या चयस्तद्वेदोभय सह। अवि 
थया मृत्यु तीर्त्वा विद्ययाउमृतमश्नुते ॥” इति। श्रत्राविद्याशब्दाभिहिर 
वि ,७म । (अविद्यया + कर्मणा, मृत्यु-ज्ञानोलत्ति 
विरोधि कम, तीर्ल्वा-श्रपोह्मय, विद्यया: ज्ञानेन, श्रमृर 
ब्रह्म, श्रश्नुते- प्राप्नोति इत्यथं.)। मृत्युतरणोपायतया प्रत्तीत 
प्रविद्या विद्यं तराद विहित कमव, ययोक्तम-(इयाज सो5पि सुबहूर 
यज्ञान्‌ ज्ञानव्यपाश्रय. । ब्रह्मविद्यामधिष्ठाय ततु मृत्युमविद्यया ॥” इति 

एफ दूसरी श्वुति भी उक्त तथ्य की पुष्दि करती है--“जो प्रसिद्ध 
विद्या और अविद्या दोनो को जावते हैं, वे अविधी से मृत्यु का अतिक्रमण 
करके विद्या से अमृतत्व भ्राप्त करते हैं।” यहाँ अविद्या शब्द का 
अर्थ वर्णाश्रम विहिंत वर्म है। अर्थात्‌ अविद्या-वर्णाश्रम कमे द्वारा 
उन शानोत्पत्ति विरोधी प्राखब्घ कर्म से-छुटकारा पाकर, विद्या-ज्ञान 


( रहे ) 


ज्ञान से, अमृत - ब्रह्म को आप्त करते है। मृत्युतरण के उपायरूप से 
अतीत ,अविद्या का तात्पर्ष विद्याभिन्न|वर्णाश्रम विहित,कर्म ही हे। जैसा 
कि कहा गया--“ज्ञान संपन्न उन्होंने भी बल्मबुद्ध अवलवनपूर्वक, 
अविद्या द्वारा ज्ञानविरोधी प्राक्तन कर्मो के निवारणार्थ।बहुत से यज्ञो का 
अनुष्ठान किया ।” 
:":ज्ञानविरोधि च कर्म पुरुयपापरूपम्‌ । ब्रह्मज्ञानोत्पत्ति- 
विरोधित्वेनानिष्टफलतयोभयोरपि पापशब्दाभिषेयत्वम्‌ | प्रस्य च 
ज्ञानविरोधित्व॑ ज्ञानोलत्तिहेतुभूतशुद्धसत््वविरोधिरजस्तमोविवृद्धि 
द्वरेण । पापस्थ च॑ ज्ञानोदयविरोधित्वम्‌--.एप एवासाघु 
कर्म कारयति त॑ यमधों नितीषति” इति श्रुत्या श्रवगम्यते । 
रजस्तमसोर्यथार्थज्ञानावरणत्व॑ सत््वस्य च यथार्थज्ञानहेतुत्व॑ 
भगवतैव प्रतिपादितं सत्त्वात्सजायते ज्ञानमित्यादिता । अतश्च 
ज्ञानोत्पत्तये पाप॑ कर्म निरसनीयम्‌, तन्निरसनझ्च अ्नभिसंहित- 
फलेनानुष्ठितेन धर्मेण । तथा च॒ श्रूति.--“धर्मेश पापमपनुदति” 
इति। तदेव॑ ब्रह्मप्राप्तिसाधनं ज्ञानं, सर्वाश्रमकम्मपिक्षम, श्रतो 
अ्पेक्षितकर्मस्वरूपज्ञानं केवलकर्मंणामल्पास्थिरफलत्व ज्ञानं च कर्म: 
मीमांसावसेयम्‌ इति, सैवापेक्षिता ब्रह्मजिज्ञासाया. पूव॑वृत्ता बक्तव्या | 
पृष्य-पाप रूपी कम ही, ज्ञान विरोधी है। ज्ञानोत्पत्ति के विरोधी होने 
से दोनों ही अनिष्ट फलदायी है, इसलिए द्वोनों का ही पाप शब्द से 
क्रथन किय्रा गया है। वित्तशुद्धि से ज्ञानोत्पत्त होती है, रज आर तम 


गुणों की वृद्धि करने वाला पाप उसके प्रतिकूल है, इसलिए वह. ज्ञान-- 
विरोधी है। पाप की ज्ञानोदय-बिरोधिता “जिसको अधोगप्ति देना 
चाहते है उससे भगवान ही पाप कराते है।” इस श्रुति से ज्ञात होती 
है। रज और तम की ज्ञातावरणता तथा सत्व की यथाय॑ ज्ञानहैतुता 
का प्रतिपादन स्वयं भगवान ने ही “सत्वात्सजायतेजश्ञानम्‌” इत्यादि से 
केया है ,इसलिए ज्ञानोदय के लिए प्राप कर्म का निरसन आवश्यक है, 
उसका निराकरण अनासक्त फल वाले कर्मानुष्ठान से ही हो सकता है। 
वैसा कि श्रूत्ति वाक्य भी है--/धर्म से पापों का निरसन होता है।” 


६8६) 
े$ करे कसा मु 

“इस प्रकार ब्रद्म प्राप्ति का साधन ज्ञान ,आश्रमकर्म, ऑव्ेश्षितृ, सिद्ध 
होता है। अपेक्षित,कर्म वा स्वरूप तथा उपासना रहित कर्मो की अल्प 
अस्थिर फलता अप ” स्वरूपज्ञान,कर्म मीमासा से ही होना है, इसीलिए 
रत सीमाझ्ा्‌ को बरह्ममीमासा का पूबपिक्षित कहा गया है | 
# (अपिच नित्यानित्यवस्तुविवेकादयश्च मीमासाश्रवणमन्तरेण न 
सपत्स्यते, फलकरणत्तिकर्चव्यताधिकारिविशेषनिश्चयादूतें कर्मस्व- 
रूपतत्फलतास्थिरत्वास्थिरत्वात्मनित्यत्वादीना दुरवबोधत्वात्‌। एपा 
साधनत्व च विनियोगावसेयम, विनियोगश्च श्र्‌ तिलिड्रादिभ्य,, 
सच तार्तीय । *उदग़ीथाद्य पासनानि कमंसमृद्धयर्थान्यपि ब्रह्मइष्टि- 
रूपाणि, ब्रह्मज्ञानापेक्षाणीति इहेव चिन्तवीयानि । तान्यपि कर्माणि 
त्रेनोमिसहितफलानि ब्रह्मविद्योत्पादकानीति ९ तदुसाद्गुरपापादुना-(* 

न न्न्न न... सता हे 





न्येतानि सुतरामिहैव सगतानि । तेपा च कर्मस्वर्पाधिगमापेक्ष 
सव॑सम्मता )) > 


* नित्य अनित्य वस्तु पुस्‍्नू विवेक आदि),वर्ममीमासा के सुने बिना हो 
नही सकता, स्थिरतर फल/प्राधन-विपयक -कत्तंग्यता के लिए ,विशेष 
निश्चय आवश्यक ह, उसके विना कर्म का स्वरूप तथा उसके फल 
की स्थिरता और अस्थिरता रूपी नित्यता और अनित्यता जानना कठिन 
होगा। शम आदि टह्मज्ञान के साधनों के विनियो> का ज्ञान भी इसी 
कर्ममीमासा से हो सकता है, कर्ममीमासा शास्त्र के तृतीय अध्याय में 
वर्णित श्रुतिलिंग भादि के आधार पर ही विनियोग का ज्ञान होता है। 
उदुगीय आदि उपासनाएँ,कुमं समृद्धि की द्योतिका होते हुए भी,बह्मदृष्ट 
हुप होने से)ब्रह्मश्ञान में अपेक्षित है, इसका विचार भी कम मीमासा मे ही 
किया गया है ।. वे कर्म भी निप्काम भाव से अनृष्ठित होने पर भ्रह्मविद्यो- 
ध्पादक होते हैं, उद्गीथ आदि उंपासनाएँ उन निष्काम कर्मों में उत्कर्प 
प्रदान करती है, इसलिए उन सव्‌की इस ब्रह्म मी्मासा में संगति है 
तंथा उन उद्गीथ आदि की कर्मसापेक्षता भी सर्वसम्मत सिद्ध होती है। 


 (महापूर्वपक्ष))--थदप्याहु---भ्रशेषविशेषप्रत्यनीकचिस्माश्न॑ बहौव॑ 
परमार, तंदतिरेकिनानाविधन्नात्जैयतत्कृतज्ञानभेदादि. सर्व 


(२५ ) 


तस्मिस्नेव परिस्थिति के मिथ्याभूतम- सेव सौम्येदमग्र भ्रासो- 
देकमेबादिितीयम”, “अथ परा यया तदक्षर्मधिगम्यते”, “यत्तदद्रे- 
श्यमग्राह्ममगोत्रमवर्णमचल्षु श्ोत्रं तदपाणिपाद॑ नित्यं विभृं 
संगत सुसूक्ष्मं तदव्ययं यद्‌ भूठयोनि परिपश्यन्ति धीरा.”, ४ “सत्य 
ज्ञानमनन्त' ब्रह्म”, (निप्कलं निष्क्रिय शान्त॑ निरवध 
निरजक्षनम”, <'यस्यामतं तस्य मतं, मत' यस्य न वेद सः । 
“झ्रविज्ञातं विजानता विज्ञातमबिजानताम”, * “न इप्टेइंप्टारंपश्ये 
मन मतेम॑न्तारं मन्वीथा.”, आननदो ब्रह्म”, “इंदं स्व यदयमात्मा”, 
*सेह नानास्ति किचन”, ेमृत्योः स मृत्युमाप्रोति य इह नानेव 
पश्यति”, 'यत्र हि है तम्‌ इव भवति, तदितर इतरं पश्यतिि यत्र त्वस्य 
सर्वमात्मेवाभूत्‌ तत्केन क॑ पश्येत्तत्केव क॑ विजानीयात्‌ए ४वचारम्भणं 
विकारों नामवेय॑ मृत्तिकेत्येव सत्यम/' *यदा हि एचैंप एचस्मिन्नुदर- 
मन्तरं कुरुते श्रथ तस्य भय भचति"क स्थानतो5पि परल्योभयलिज 
सर्वत्र हि” “मायामात्रं तु कार्स्सस्थेना नभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌' 'श्त्यस्त- 
मितभेदं यत्‌ सत्तामात्रमगोचरम्‌ ,५ बचसामात्म संवेध तउ्ज्ञानं 
ब्रह्म संज्ञितम॥” १९४“ जानस्वरूपमत्यन्तनिर्मल॑ परमार्थतः । तमे- 
वार्थस्वरूपेण आ्रान्तिदशंनतः स्थितम॥", (परमार्थस्त्वमेवेकों, मान्यो: 
पस्ति जगतः पते )/', “यदेतद इस्यते मूत्तमेतज्ज्ञानात्मतस्तव आन्ति- 
ज्ञानेतन पश्यन्ति जगद्रूपमयोगिन; '॥”, “ज्ञानस्वरुपमखिलं 
जगवेतदलुद्धय: । भ्र्थस्वरूपं पश्यन्तो अ्राम्यन्ते मोहसंप्लवे॥'' नये तु 
शातविदः शुद्धवेतसस्तेईखिलं जगत्‌ । ज्ञानात्मकं प्रपश्यन्ति त्ववरूप॑ 
परमेश्वर ॥” “तस्यात्मपरदेहेपु सतोष्प्येकमय हि यत्‌ । विज्ञानं पर- 
भार्थों हि है तिनोध्तथ्यदर्शिन: ॥", “यदन्योउस्ति पर: कौषपि मत्तः 
प्रार्थिवसत्तम। तदैषो5हमय॑ चान्यो बवतमेवमपीष्यते॥  वेणरस्परविशे ह 
देन भेद; पडजा विसंज्ञित:। भ्रभेदव्यापिनो वायोस्तथासौ परमात्मनः ॥" 
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सोफं सच त्वं स च सर्वभेतदात्मस्वरूप त्यज भेदमोहम्‌। ईवीरित- 
सेन स्‌ राजवर्य, तत्याज भेद परमार्थदृष्टि: ॥" “विभेदजनके ज्ञान 
गशमात्यन्तिक गतें। आत्मतो ब्रह्मणो भेदम असन्त॑ कः करिष्यति ॥”, 
अहमात्मा गुडाकेश सर्वभूताशयस्थितः ।” क्षेत्रज चापि मां विद्धि 
पर्वक्षेत्रेप भारत ।” न त्तदस्ति विना यत्‌ स्पान्मया भूत॑ चराचरम्‌ ।” 
व््याविभिवस्तुस्वरूपोपदेशप्रै: शास्त्र 3 ब्रहोव 
प्त्यम्‌ अन्यत्‌ सर्व॑ मिथ्या इत्यभिधानात्‌ । 


महापूर्वपक्ष (शाकरमत)---सर्व प्रकार के विशेष धर्मो से रहित 
चिंन्मय ब्रह्म ही यथार्थ सत्य है। उसके अतिरिक्त ज्ञाता, ज्ञेय, ज्ञान आदि 
सभी प्रकार के भेद उस बहा में ही कल्पित है, सभी मिथ्या है; जैसा कि 
“हे सौम्प ! यह सब कुछ पहले एक अह्वितीय सत्‌ ही था,“-वाद मे परा से 
अक्षर की अभिव्यवित हुई>जो चुद्धीन्द्रिय, अगम्य, कर्मेन्द्रिय, अगम्य, मूल 
कारण रहित, स्थूलता शुक्लता जादि अवस्थाओं से रहित, नेत्र-कान-हाथ 
पैर रहित, नित्य, विभु, सूक्ष्म, अव्यय और भूतो के कारण हैं, उनको धीर 
लोग सभी ओर देखते हे, ब्रह्म सत्य ज्ञान और अनस्त रूप है-धह अखड 
निष्क्रिय शात तिरदोप और निर्मल है,5जो सोचते हे कि हम ब्रह्म को 
नही जानते वस्तुत: वे ही यथार्थ ज्ञाता है; ब्रह्म विशेषज्ञों से अज्ञात तथा 
अन्ञो से ज्ञात है-“वह दृप्टा की दप्टि से द ब्ट तथा मनन करने वाले के 
मन से मननीय मही है “जहा आनन्द है,-जे। हू सब कुछ आत्म-स्वरूप है, 
'समें कोई विभिन्‍नता नही है,->जो इसमें भेद देखता है वह बार-बार 
मृत्यु को आप्त करता है,-जजब दत भाव में रहता है तभी दूसरे को 
दूसरा समझता है,--जब सव कुछ आत्मभूत है तो कोत किसे देखे, कौत' 
बिसे जाने ?-घट आदि केवल कहते मात्र के है, एक मात्र मिट्टी ही 
यथा है. जिस समय इसमें भेद देखता है तभी जीव भयभीत होता है, 
3किसी भी उपाधि से परब्रह्म में दोनों बातें (सविशेषता और निर्विगेषता) 
नहीं हो ध्कती, सर्वत्र इसकी निर्विशेंष, रूपता ही बतलाई गई है,-- 
टेस्वप्न दृष्ट वस्तु मायामय है बयोकि उनकी अभिव्यक्ति! नहीं होती -« 
<्मेद रहित, सत्ता मात्र, अगीचर, वाणी और अन्त: करण से संवेद्य ज्ञान 
8 जह्म नाम वाला है “लितान्त निर्मल ज्ञानस्वरूप वह प्रमवश विकारी 
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के रूप में परिलक्षित होता है,--हे प्रभु ! एक मात्र आप ही परमार्थ सत्य 
है, और सब कुछ मिथ्या है, आप ज्ञानमय है, यह दृश्यमान जगत आपकी 
ही मूर्ति हैं. योग रहित व्यक्ति ही इस जगत को आपसे भिन्‍न देखता है. जो: 
3 20324 है वे समस्त जगत को; शानात्मक+आपका ही रूप मानते 
है जो अपने और दुसरे शरीरों मे एक मात्र सत्‌ को देखते है, उनका ऐसा 
विज्ञान ही परमार्थ है,ह्॑त बादी वस्तुत. तथ्य नहीं जानते जैसे एक 
व्यापक वायु वेणुर ध्रो मे प्रवेश १85४ पड्ज आदि नाम प्राप्त करता है, 
वैसे ही परमात्मा मे भी भेद है। धदि मुझसे कुछ भिन्‍न है तब तो यह मैं 
हूं; अमुक दूसरा है ऐसा कहा जा सुकृतः है, जो मैं हू, वही तुम हो, तुम्ही 
सब कुछ हो, तब भेदभ्रम छोड़ दो-इस प्रकार कल ने पर उस राजा ने 
परमार्थ दृष्टि से भेद भाव का त्याग कर दिया ्नेद के मूल कारण 
भ्रमात्मक वृत्ति के नष्ट हो जाने पर, आत्मा और ब्रह्म के भेद की बात 
कौन कर सकता है मै ही समस्त भूतों का हृदयस्थ आत्मा हूं। मुझे. 
सब क्षेत्रो में क्षेक्रक् जावो मेरे अतिरिक्त स्थावर जंगम कुछ भी नही है।" 
इत्यादि वस्तु स्वरूप का निरूपण करने वाले शास्त्र वचनों से “निर्विशेष 
चिन्मात्र ब्रह्म ही सत्य है और सृव कुछ मिथ्या है" ऐसा सिद्ध होता है। 
३ रू ४ ६४४५६). «25 

| मिव्यात्व॑ नाम डक कमूयावस्थितवस्तुजञान- 
निवर्त्यत्वम्‌ । यथा रज्ज्वाद्यधिप्ठानसपदि: द्‌ हि तत्र 
तत्कल्पनम्‌ । एवं चिन्मात्रवपुषि परे ब्रह्मणि दोपपरिकल्पितमिदं 
दैवुतियंडूमनुष्यस्थावरादिभेद॑ सर्व॑ जगद्‌ यथावस्थितब्रह्मस्वरूपा- 
ब्रबोधवाध्यं मिथ्यारूपम्‌, दोपश्च स्वरूपतिरोधानविविधविचित्र- 
विज्लेपकरी सदसद:अ्रनिवंचनीया प्रताच्रविद्या एवं आदतेन 
हि प्र॒त्यूढ्वास, तेषां सत्यानां, सतामबतमविनातण ॥४४“सासदासीन्‍्नो , 
पदासीत्तदानी तम भ्रासीत्तमसा गूढमग्रे (7, कायां तु प्रकृति * 
विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ ।”/-इत्दो मायातिः पुरुष ईयते।”, 
“मम माया दुरत्या ।", “प्रतादिमायया सुप्तो यदा जीव: प्रबुदधधत ॥ऐं * 
इत्यादिभिनिंविशेषचिन्मात्र॑ ब्रहोवानाय्विद्यया सदसदनिरवच्यिया 
तिरोहितस्वरूपं स्वगतनानात्वं पश्यति इत्यवगम्यते । दि 

है] पी बढ | पढे 
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जिप्तको पहले प्रतीति हो, यथार्थता का ज्ञान ही जाने पर जिस प्रतीति 
की निवृत्ति हो जाये, उस प्रतीत ज्ञान वो मिथ्या ज्ञान कहते है जैसे कि 
ज्जु भादि अधिकरणो मे सर्प आदि की श्रान्ति। भ्रान्ति-वश ही रज्जु 
पादि मे सर्प आदि की परिकल्पना होती है इसी प्रकार चिन्मात्र शरीर 
बह्म मे, देव, पशु , पक्षी, मनुष्य, स्थावर आदि भेद वाला सारा जगत 
7रिकल्पित है, जिससे कि ब्रह्म के यथार्थ स्वस्प में बाधा रूप मिथ्यात्व 
की प्रतीति होती है उक्त दोष की उत्पादिका, स्वरूप को तिरोहित 
करते वाली, विभिन्‍न विचित विक्षेपकारणी, सत्‌ असत्‌ से विलक्षण, 
अकथ्य, अनादि अविद्या हरी है रे अनुत (मिथ्या) द्वारा आवृत्त वह सत्य 
होते हुए भी असत्य हैं;-मृष्टि के पूर्व सत्‌ असत्‌ कुछ नहीं थे। एकमात्र 
तम (प्रकृति) टू था, उस समय प्रकेत (जीव-जगत) तम से ही 
आच्छादित था, माया को प्रकृति तथा मायावात्‌ को महेश्वर जानो, 
ईश्वर माया द्वारा अनेकः रूपो में व्यक्त होता है; मेरी भाया दुरुति 
ममणीया है, अतादि माया से सुप्त जीव जब उठता है ।” इत्यादि 
वाक्यों से ज्ञात होता है कि निविशेष चिन्मात ब्रह्म ही स्वयं, सद्‌ असद्‌ 
अनिर्वेवनीया माया से आवृत्त होकर अपने को भिन्न-भिन्न रूपो में 
देखता है) ८. 


0६०४७; 

9 ययोक्तमटु जानस्वल्पो आगवान यतोज्सावशेपमूर्तिन॑ तु 
चस्तुभूत. । तंदी हि शेलाव्यिधरादिभेदान्‌ जानीहि विज्ञानविजुम्भि- 
तावि ऑमिंदा तु शुद्ध निजरूपि सर्बंकमेक्षये ज्ञानमपास्तदोषम ॥| 
'त्तदा हि सकत्पतरो, फलानि भवन्ति नो वस्तुषु वस्तुभेदा, ॥ 
#तस्मान्न विज्ञानमृतेईस्ति किचित्‌ बवचित्‌ कदाचिद्‌ द्विज वस्तुजातम्‌। 
विज्ञानमेक निजकर्म मेदविभिन्‍नचित्ैबंहुधाभयुपेतम्‌ ॥ ४ ज्ञान विशुद्ध 
विमल विशेकमशेपलोभादिमिरस्तसंगम्‌ । एक सदैके परमः 
प्रेशा, स पासुदेवी न बतोश्न्यदस्ति ॥5सदभाव एवं. भंवतों 
मयोक्तो ज्ञान यथा सत्यमसत्यमन्यत्‌। एतत्तु यत्‌ संव्यवहारभूव॑ 
तथापि चोक्‍त भुवनाश्रित ते )॥” इत्ति । भ्रस्याश्वाविद्याया तिविशेष- 
। चिन्मात्रत्नह्मात्मैकत्वविज्ञानेव चितृत्ति बदन्ति--न'पुनममृत्यवे 


कर 
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- तदेक पश्यति ।”, “न मृत्यो मृत्यूं पश्यति।”, “यदा हि एवेंप एतस्मिन्न- 
दृश्येष्नात्म्येडनिस्वतेषनिलयने3भय प्रतिष्ठां विन्द्ते अथ सोइभय गतों 
भवति ॥'*म्रिद्यते ह॒ृदयम्रन्थिश्छिधन्ते सव॑सशया. , क्षीयस्ले चास्य 
कर्माणि तस्मिन्‌ इष्टे परावरे ॥7, “ब्रह्म वेद ब्रहेव भवति ९, “तमेव 
'विदित्वाति मृत्युमेति वन्य. पन्‍्था. ।” इत्याया : श्रुतय. । अत मृत्युशब्देन 
अविद्या$भिधीयतें है यथा सनत्सुजातवचनम-*प्रमाद वे मृत्यु- 
मह ब्रवीमि, सदोध्प्रमादममृतत्व ब्रवीमि ।” इति [र्त्य ज्ञान- 
मनन्त क्रह्म ।” “विज्ञानमानन्द ब्रह्म।” इत्यादि शोधफवाक्यावसेयनि- 
विशेषस्वरुपब्रह्मत्मैकत्वविज्ञान थे 6 योज््या देवतामपास्ते3- 
न्योध्सावन्योह्हमस्मीति न स वेद ।”, “श्रकृत्सनो हि एप झालेत्येबी- 
पासीत ।”,' तत्त्वमसि ।", “त्व वा अ्हमस्मि भगवो देवते महें वै त्व- 
मसि' भगवो देवते, तद्‌ यो»ह सो&्सौ,योध्सौ सोब्हमस्मि)” इत्यादि- 
वाक्यसिद्धम्‌ । वक्ष्यत्ति च एतदेव-४ “ब्रात्मेति तुपगच्छन्ति ग्राहयन्ति 
च” इति | तथा च वाबयकार,--श्रात्मेत्येव तु गृह्लीयात्‌ स्ेस्य 
तन्निप्पत्ते. ।” इति श्रनेन च्‌ ब्रह्मात्मैकत्वविज्ञानेन मिथ्यारूपस्य 
सकारणस्य बन्धस्थ निवृत्तियुक्ता । 


(०००० के २७७७ ९० 
जैसा कि--+“यह अनत भगवान ज्ञानस्वरूप है, वस्तुरूप' 


इसलिए शैल, सागर, पृथिवी आदि भेंदों को विज्ञात्र, का स्फुरण मंत्रि 
समझो । लिये समस्त कर्म और उनके सस्कारो का क्षय हो जाता है तभी 
शुद्ध ( अविद्या रहित ), निर्दोष ( रागादिशुन्य ), भेददृष्टि रहित ज्ञान 
वा अपना वास्तविक रुप प्रवट होता है इस निदु प्ट स्थिति में कल्पना 
रूपी वृक्ष के वम्तुभेदमय फल आदि वा उद्गम नहीं होता (“विज्ञान के 
अंतिरिक्त कही भी कुछ नहीं है, अपने अपने कर्मों के भेद से जीव, एक 
बिज्ञान को अनेक रूपो में देखते है विशुद्ध, विमल, शोक लोभादि रहित, 
सदा एक, ज्ञान स्वरूप वे वासुदेव ही एक मात्र तथ्य हैं, उनके अतिरिक्त 
और कुछ भी नही है जान ही सत्य है और सब कुछ असत्य है, ऐसे सत्य 
तथा जागतिक व्यवहारो का में तुम्हे उपदेश देता हूँ ” इत्यादि श्रुतियो 
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से ज्ञात होता है कि निविशेष शुद्ध चिन्मय ब्रह्म और आत्मा के अभ्ेद 
ज्ञान मान से अविद्या की निवृत्ति होती है ।?'पुन मृत्यु के लिए ही 
एकता नही देखता / अद्द तदर्शी मृत्यु नही देखता । वह जीव जब अदृष्य, 
अमात्म्य ( अशरीर ), अकश्य, निराधार बहा में निर्भंय होकर प्रतिष्ठित 
हो जाता है तो उराकी अभय गति होती है ।?परावर ब्रह्म कोदेशकर 
हृदय की ग्रन्थियाँ खूल जाती है, सारे सशय उच्छिन्न हो जाते है, समस्त 
कर्म क्षीण हो जाते है । भ्रह्मवेत्ता ब्रह्म ही होता है। उन्हे इस प्रकार 
जानकर अमरता प्राप्त करता है। इसके अतिरिक्त कोई दुसरा मार्ग 
नहीं है ।' इत्यादि श्रुतियाँ भी उक्त मत की पुप्डि करती है। यहाँ 
मृत्यु शब्द अविद्यावाची है। सनत्सुजात महिता मे भी प्रभाद को 
ही मैं मृत्यु मानता हूँ तथा प्रमाद के अभाव को अमरता। ब्रेह विज्ञान 
और आनद स्वरूप है” इत्यादि वाक्यों से नि्विशेष ब्रह्म के साथ आत्मा 
की एकता ज्ञात होती है प्ध्यह्‌ दूसरा है, मैं दूसरा हैं, ऐसा मानकर जी 
देवता वी उपासना करता है, वह उपासना नही जानता, उपास्य को 
आत्मा मानकर उपासना करती चाहिए । तुम वही हो। हे भगवन्‌, तुम 
मैं हैँ और मै तुम हो, जो मै हूँ सो वह है, जो वह ह सो में हैँ ।” इत्यादि 
बाक्‍यों से भी उक्त वात सिद्ध होती है। सूनकार भी (आत्मेति तृपगच्छ- 
न्‍्ति” में ऐसा ही कहते है, तथा वाक्यकार--“ब्रह्म को आत्मा मानकर 
ग्रहण करो, क्योकि सब बुछ उसी से निष्पन्न होता है” ऐसा कहकर उक्त 
बात वी ही पुष्टि करते हैं । ऐसे ब्रह्मात्मैक्य विज्ञान से मिथ्या भ्राति और 


उसकी भूल कारण अविद्या की निवृत्ति होती क्तमगत बा' 
५ “५१ न 4 कग्ण 5884 होती है, यह युक्तिमगत बात है | 


22 नतु च सकलभेदनिवृत्ति. प्रत्यक्षविरुद्धा, कथमिव शाख्रजन्य- 
विज्ञानेन क्रियते ? कथ वा “रज्जुरेपा न सपे,” इति ज्ञानेन 
प्रत्यक्षविरुद्धा सप॑निवृत्ति. क्रियते ? तन द्यो. प्रत्यक्षयोविरोध., 
इह तु प्रत्यक्षमूलस्य शारस्य; प्रत्यक्षस्य चेति चेत्‌, तुल्ययोविरोधे वा 
कथ बाध्यवाधकभाव. ? पूर्वोत्तरयोदुंष्टकारणजन्यत्वतदभावाभ्या- 
मिति चेत्‌, शाुप्रत्यक्षयो रपि समानमेत॒त्‌ । 

अपर [ अश्न ) समस्त भेद वी निवृत्ति तो कही भी नही देखी जाती, 
शास्त्र जन्य ज्ञान से उसे कैसे निवृत्त किया जा सकता है? (चर ) 

यार 


न 
ढ़ कु 
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“यह रज्जु है, सर्प नहीं” से ज्ञान से प्रत्यक्ष विहद्धा सपैश्रांति की 
निवृत्ति कैसे कर लेते हो ?,अदि कहो कि रज्जू और सर्प की प्रत्यक्षता 
में तो नितांत विपरीतता है और ब्रह्म॑संनगत संबंध में तो प्रत्यक्ष मूलक 
शास्त्र और प्रत्यक्ष का स्पष्ठ विरोध है, (तो मैं पूछता हूँ कि) दोनों की 
गलना और विरोध मे-तुमने वाध्य-बाधक भाव कैसे किया ? यदि कहो 
कि पूर्व बराध्यज्ञान दुप्ट कास्णोत्पन्न होता है तथा पर बाधकजन्ञान 
अदुष्ट कारण जन्य होता है ( इस आधार पर हमने बाध्य-बाधक ज्ञान 
केया ), (तो मै कहता हूँ कि) अद्गैत बोधक शास्त्र तथा प्रत्यक्ष 
जागतिक भेद में भी उक्त सिद्धान्त लागू हो सकता है। दोनों एक सी ही 
है. पललज श्शकरी ॥४५ - 

ए (एतदुक्त 8 3 2000466 तुल्यत्वसापेक्षत्वनि र- 
पेक्षत्वादि न कारणम्‌, दानुमानेन प्रत्यक्षोपमर्दायोगात्‌ । 
तल हि ज्वालैक्यं प्रत्यक्षेणावगम्यते | एवं च सति द्वयो: प्रमाणयो: 
विरोधे यत्‌ संभाव्यमानान्यथासिद्धि,, तद वाध्यम्‌, श्रतन्यथासिद्धि- 
मनव॒काशमितरद्‌ वाधकमिति सवंत्र वाध्यवाधकभावनिर्णय:। तस्मा- 
दनादिनिधना विच्छिन्संप्रदायासंभाव्यमानद्रोपान्धानवकाशज़ालज- 
न्यूनिर्विशेषनित्यय़ुद्धमुत्तवुद्धस्वप्रकाशचिन्मा श्रत्नह्मात्म भाव वबोधे न्‌ म॑- 
भाव्यमान दोपसावकाश प्रत्यक्षादि सिद्धविर्विधविकल्परूप बन्ध- 
निवृत्तियु बतैव । संभाव्यते च विविधविकत्पमेद प्रपश्नप्राहिप्रत्यक्षस्य 
श्रनोदिभेदवासनादिरूपा5विद्यास्यो दोष) 

बाध्य बाधक भाव में (प्रमाण की) तुल्यता, सापेक्षता या निरपेश्षता 
नही होती, जैसे कि--अग्नि शिसाओ के भेद से अग्नि की प्रत्यक्ष एकता में 
तो कोई वाधा नही होती; वहाँ एक ही ज्वाला की प्रत्यक्ष प्रतीति होती 
है उसी प्रकार दो भावों की विरोघस्यिति में संभाव्य अन्यथा सिद्धि (जो 
प्रकारान्तर से सिद्ध हो सके) ही वाध्य कहलाती है तथा,अन॑न्यया सिद्ध 
बाधक कहलाती है। यही बाध्य वाघक भाव का सामान्य सिद्धान्त है। 
इससे यह सिद्ध होता है कि उत्पत्ति विनाश रहित, अखंड, निर्दोष , 
प्रयोजनान्तर रहित, शास्त्रजन्य, निविश्लेष, नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्व 


हर ) 

प्रकाश चिन्मात्र ब्रह्म में एकात्म भाव होने से, सभावित दोषों की प्रत्यक्ष 
सिद्ध भेद कल्पना रुपी वंधन की विमुक्ति शास्त्र सम्मत है। प्रत्यक्ष आदि 
प्रमाणीं मे तो किसी न किसी प्रकार के दोष की संभावना रहती है, जिससे 
इस प्रपंचमय जगत्‌ मे विभिन्न भेदों की कल्पना ; अनादि भेदवासना रूपी 
अविद्या नामक दोष से होती है । 


»्८ट्‌ पक दिन पर ७ मोे प्‌ है नि 
97 ननु धनाविच्छिम्नसंप्रदायतया. निर्देषिस्याषि 
शास्त्रस्यज्योतिष्टोमेत स्वर्ग “कामों यजेत्‌ ” इत्येवमादेमेंदावलंबिनो 
वाध्यत्व॑ प्रसज्येत्‌ । सत्यम्‌ पूर्वाप रापच्छेंदे पूव॑शास्त्रवत्‌ मोक्षशास्त्रस्य 
निरवकाशत्वात्त न वाध्यत एवं। येदांतवाक्पेष्वपि सम्रुणब्रह्मोपा-, 
सनपराणा शास्त्राणामयमैव न्याय: निगुंणत्वात्परस्यव्रह्मण, । हि 
(शंका) यदि उक्त बात मान लेंगे तो -- उत्पत्ति विनाण रहित, पर* 
परित, निर्दोष “स्वर्ग की कामना से ज्योतिष्टोम यज्ञ करना चाहिए!” 
इत्यादि भेदावलम्बी शास्त्र वाक्य भी वाधित हो जायगा | (समाधान) 
पूर्व और परवर्त्ती वाक्य मे अपच्छेद (व्याघात) होने पर पूर्व शास्त्र दुर्बेल 
माना जाता है, इसलिऐ निरवकाश मोक्ष शास्त्र द्वारा -- भेदावलंबी पूर्व 


शास्त्र का बाधित होता स्वाभाविक है। वेदात वाक्‍्यों में भी सगुण ब्रह्मो- 
पासना के उपदेशक शास्त्रो मे भी यही 02 क्योकि प्ररत्रह्म निर्गुण है। 


तनु च “स सवंज्ञ. सवेवित्‌”, “परांस्य शक्तिविविधेव श्रयते 
स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च”, “सत्यकाम. सत्य संकल्प.” इत्यादि 
ब्रह्मस्वरुपप्रतिपादनपराणा शास्त्राणा कथ बाध्यत्व, नि्गुणवाक्य- 
सामर्थ्यादिति ब्रूम. एतदुत्त भवति-ग्रस्थूलमनएवहुस्वमदीघंम्‌” 
“मर््यज्ञानमनन्त ब्रह्म,” “निगुण निर्रजनम्‌” इत्यादिवाक्यानि 
निरध्तसमस्तविशेषकृव्स्थनित्यचेतयं ब्रह्मति प्रतिपादयन्ति, इत- 
राणि च सगुणम्‌ | उभयविधवाक्याना विरोधे तेनेवापच्छेदन्यायेन 
निगुंणवाक्याना गुणापेक्षत्वेन पुरत्वाद्‌ बलीयस्त्वमिति न किचिदू- 
नहीतम। 


(पर) 

(शंका) "जो स्वेज्ञ और सर्वविद्‌ है”--/पर की ज्ञान बल किया 
आदि अनेक स्वाभाविक शवितयाँ सुनी जाती हैं''-- 'वह सत्यकाम और 
सत्यसंकल्प है!” इत्यादि ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादक शास्त्रों को बाध्य ढौसे' 
करोगे ? (उत्तर) निर्गुण विधायक वाण्यों के सामर्थ्य से। बात यह है- 
“ब्रह्म स्पूल महान्‌ और दी्घ नहीं है'-“ब्रह्म सत्य ज्ञान और अनन्त 
स्वरूप है”--“वह निर्मुण निरंजन है”--इत्यादि वाक्य निविशेष नित्य 
चैतन्य ब्रह्म का प्रतिपादन करते है; और कुछ वाक्य सगरुण के प्रतिपादक 
है। देनी प्रकार के परस्पर विरुद्ध वाक्यो में उक्त अपच्छेद न्याय से 
निर्मुण विधायक वाकयों की ही वलवत्ता सिद्ध होती है, क्योंकि निर्गुण 
विधायक वाक्य ग्रुण विधायक वाक्यों से यूव॑वर्त्ती होने से घलीय है। 
इसलिए हमारे मत में किसी प्रकार की हानि ४४ हरी | 

१ णो 
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८ चूम: सत्यं शानमनन्तं 3 से / इत्यन्र सत्यज्ञानादयी गुणा: 
,अतीयन्ते 'निल्युच्चेते च्यते सामान भरत्वप्रतीते: ।' अ्रनेक गुण- 
विशिष्ठाभिधानेस्येकार्थत्वमविरुद्वम्‌, इतिचेत्‌: अनभिधानज्ञो देवानां 
प्रिय: ॥/ एकार्थर्व नाम सर्वपदातामर्थक्यम; विशिष्टपदार्थाभिधाने 
विशेषणभेदेव पदानामर्यन्रेदोश्वज॑वीय. ततरचेकार्थत्व॑ न सिध्यति, 
केशव तहि स्वपदानां पर्यायता स्थाव्‌ अविशिष्ट्रार्थाशिधामित्वात्‌ ।' 
एकार्थाभिधायित्वेषपि श्रपर्यायत्वमवहितमना: (अं एक्रत्वेतात्पयं-छ 
निश्चयात्‌ एकस्येंवार्थस्य तत्तत्पदार्थविरोधिप्रत्यनीकत्वपरत्वेन सर्व- 
पदानामर्थवत्त्वमेका्थेत्वमपर्यापिता च। 

(शंका ) “सत्य ज्ञानमनर्त ब्रह्म” इस वाक्य में सत्य ज्ञाव आदि 
परमात्मा के मुण प्रतीत होते है। ( समाधाव ) उक्त कथन ठीक नहीं है, 
इनमे परस्पर विशेषण विशेष्य भाव से एकार्थता प्रत्तीत होती है। यदि 
कही कि अवैक ग्रुण विशिष्द मानते पर भी तो एकार्थता भंग नहीं 
होती। तो सभवतः आपको “देवातां प्रियः” बावय सर्वधी नियम का 
ज्ञान नही है। समस्त पदों के अर्थक्य की ही एकार्यता होती है; विशिष्ट 
पदों के अभिधान में तो विशेषण के भेद से पदो के भय॑ का भेद झावश्यक 
होता है , इसलिए उनमें एकार्थता की सिद्धि नही होती । ( शंका ) यदि 


( ३६ ) 


स्वरूप लक्षण बोधक (सत्य॑ ज्ञानमनंत ब्रह्म) वाक्य अखंड, एकरस 
ब्रह्म का प्रतिपादक है। ९५ ॥, 
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(जनु च--सत्यज्ञानादिपदानां स्वा्थप्रहाणेन स्वार्थविर 
_यावत्तव स्तुस्वरूपोपस्थापनपरत्वे लक्षणा स्थात्‌ । नैप 
प्रभिधानवृत्ते रपि तात्पय॑बृत्तेबंत्ीयस्त्थात्‌ । सामानाधिकरप्यर 
ऐक्य एवं तात्पय॑मिति सर्वसम्मतमु ) 


(शका) सत्य ज्ञान आदि पद यदि अपने शब्दाथं का परित्याग 


स्वार्थ विरुद्ध किसी विशेष वस्तुस्वरूप का स्थापत करते है तो, उन 
भें लक्षणा करनी होगी। 


(समाधान) चक्त दोष नहीं होगा, क्योकि अभिधा बृत्ति।(गब्द 
रा से तात्य्थ वृत्ति (तात्पर्याय) बलवान होती है। सामानाधिकः 
अभेद विशेषण विश्वेष्य मानने) मे ऐसा ही तात्पय॑ होता है, ऐसा ह 


सम्मत सिद्धान्त है। 
श्‌ (तन च--सवंपदानां लक्षणा न इृष्टचरी । तत. किम्‌ ? वार 
नस और ५५७० 
तात्प्याविरोधे सत्येकस्थापि न इष्ठा, सूमभिव्याहतपदसमुदा 
स्येतततात्यय॑मित्रि निश्चिते सति हयोस्त्रयाणा सर्वेधा वा तदविरोधा 
हु कप ४. पु 
एकस्येव डक न दोपाय, तथा च शास्त्रस्थरभ्युपाम्यते । का 
हक भिलों किकवाक्थे 3७ . जु 
वाक्यायथवा पे सर्वेधा पदाना लक्षणा समाश्रीय 
श्रपूवंकार्य एव लिग्रादेमुंख्यवृत्तत्वात्‌ लियादिभि, क्रियाका्य लक्षणः 
प्रतिपायते । कार्यान्वितस्वार्थाभिधायिना चेतरेपा पदानामपूर्वकाय 
न्वित एवं मुख्यार्थ इति क्रियाकार्यान्वितप्रतिपादन॑ लाक्षणिकमेव 
अतो सर्वेपदानां लक्षणापि न दोष:, प्रः 
इदमेवार्थजात॑ प्रतिपादयन्तो वेदान्ता. प्रमाण म्‌ ]) 
(गका) सभी पदों की लक्षणा तो कही भी नही देखी जाती 


इससे क्या होता है ? वाक्य के विड्रद् तात्पय॑ होने पर तो 
३५४ २क्ना 


। (उत्तर) 
एक पद की 


( ३७ ) 


| क्षण भी नही देखी जाती। वस्तुत एक साथ अयुक्त पदों के वाद्य का 
" तात्पर्य है, ऐसा निश्चित हो जाने पर दो था त्तीन या सभी पदों 
शी, उनके अविषद्धार्थ प्रकाशन के लिए, एक जैसी लक्षणा करना 
ष नही है, ऐसा शास्तज्ञ भी स्वीकार करते है। कार्य वाक्या्थे- 
दी तो लीकिक वाक्यों मे सभी पदों की लक्षणा स्वीकार करते 
है। उनके मत में लिग आदि (विविध प्रत्यय) का मुख्य अथे “अपूर्व 
कार्य” ही है, इससे ज्ञात होता है कि लिग आदि से यज्ञादि क्रिया का जो 
क्रार्य निश्चित होता है, वह भी लक्षणा द्वारा ही होता है। अन्यान्य यज्ञादि 
फ्रैया बोधक वाक्यों से सबद्ध पदों का ज्ञव अपूर्वकार्य सबद्ध अथे ही 
पुर्योर्थ होता है तो, जो पद एक मात्र अनुष्ठेय कर्म सबधी अथ का ही 
ब्रतिपादन करते है, वे तो लाक्षणिक ही होगे। इसलिए वाक्य तात्पय॑ 
फ़ै विरोध निवारण के लिए सभी पदो की लक्षणा भी दोपावह नही होगी । 
इस पूर्व भीमासा के सिद्धात का प्रतिपादन करने से ही वेदात वाक्य 


2002 27 लक 7 
९ प्रत्यक्षादि विरोधे च शास्त्रस्थ बलीयस्त्वमुक्तमू, सति च 
बेरोध बलीयस्त्व वक्तव्यम्‌, विरोध एवं न दृश्यते, निविशेषसन्मात्र- 
ह्वग्राहित्वात्त्यक्षस्य । 

प्रत्यक्ष आदि प्रमाणो के पारस्परिक विरोध होने पर शास्त्र प्रमाण की 
बलवत्ता कही गयी है। विरोध होते पर ही बलवान प्रमाण की बलवत्ता 


प्रामनी चाहिए, यहां तो कोई विरोध ही नही दीखता, निर्विशेष सतू स्व« 
ह्प नी ही एकमान प्रत्यक्ष प्रमाण से ग्राह्म है। 
रु 


के पिनु च-घटोउस्ति पदोषस्तीति मानाकारवस्तुविषयं प्रत्यक्ष 
एथेमिव सन्माअग्राहीत्युत्यते । विलक्षणप्रहणाभावे स्ति सर्वेपां 
शातानामेंकविपयत्वेत घारावाहिक विज्ञानवदेकव्यवहा रहेतुतैव स्पादूअी 


(उक्त मत पर आपत्ति) घंठ और पद के अस्तित्व 2१४ अनेक 
जागतिक आकारो की प्रत्यक्ष प्रतीति होती है, तो यह फैसे कहा कि+ 
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“निविशेष सत्‌ ही एक मात प्रत्यक्ष प्रमाण ग्राह्म है? यदि उक्त बात ही, 
सही होती, कि समस्त जगत में विभिन्‍तताओं की प्रतीति वा अभाव 
तथा एक मात सत्‌ जो ही प्रतीति होती, तो जगत्‌ सबंधी सारी प्रतीतियाँ 
एक ही प्रवार की होती, सभी में सदा प्रवाहमय एक सी ही प्रतीति होती 
रहती तथा सभी पदार्थो मे एक सा ही व्यवहार होता रहता [सो तो 
है नही अत उक्त कथन निराधार है] । 

सत्यम्‌ , तथेवात्र विविच्यते | कथम्‌? घटोस्तीत्यत्र भ्रस्तित्व तदः 
भेदश्च व्यवहियते, न दयोरपि व्यवहारयों प्रत्यक्षमूलत्वम्‌ सभवति 
तयो. भिन्नकालज्ञानफलत्वात्‌ , प्रत्यक्षज्ञानस्य चैकक्षणवर्त्तित्वात्‌ 
तत्र स्वरूप वा भेदो वा प्रत्यक्षस्य विपय इति विवेचतीयम्‌ ! भेद 
ग्रहणस्य स्वरूपग्रहणतत्मतियोगिस्मरणसब्यपेक्षत्वादेव स्वरूप विंपय- 
त्वमवश्यमाश्रयणीयमिति । न भेद. प्रत्यक्षेण गृह्मते, श्रतो भ्रान्तिमूल 
एवं भेदव्यवहार.। 

(उक्त आपत्ति का निराकरण) ठीक हैं, आपकी शकानुततार हम 
यहाँ उक्त विचार का विवेचन बरते हैं। मे पुछता हँ कि “घट है" इस 
प्रतीत में उस वस्तु के अस्तित्व और उस वस्तु की अन्य वस्तु से भिन्नता 
का व्यवहार क्सि आधार पर करते हो? दो वस्तुओं का एककालिक 
व्यवहार प्रत्यक्ष मूलक तो हो नही सकता (अर्थात्‌ द्ेवस्तुए एक साथ 
ही देख कर समझी नहीं जा सकती) क्योकि प्रत्यक्ष ५ क्षण मे एक 
ही बस्तु का सभव है तथा दो वस्तुओं की भिन्न काल में ही प्रतीति होती 
है। इसलिए वस्तु का स्वरूप या भद प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय है या नद्दी | 
यह विवेचन का विषय है। वस्तु की स्वस्पानुभूति और जिस वस्तु पे 
उसका भेद करना है, ऐसी प्रतियोगी वस्तु को भूल जाने के वाद तो कमी 
भ्लेद निर्धारण किया नही जा सकता, इसलिए वस्तु के स्वरूप की ही केवर्त, 

/ प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय मानना चाहिए, भेद को नहीं, बयोकि मेद की 
अत्यक्ष प्रतीति तो होती नही , इससे सिद्ध होता है कि भेद का व्यवहार 
प्रान्ति मूलक ही है । हि 

५ किच-सेदो नाम करिचत्‌ पदार्थों ध्यायविदर्भिनित्पयितु न 


पयते । भेदस्तांवन्न वस्तुल्वरूपम॑, वस्तुस्वरूपे गृह्दीते स्वरूपव्यवहार॑ 
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- वैत्‌ सवेस्माद्‌ भेदव्यवहार प्रसक्त:। न च वाच्यम-स्वरूपे गृहोत्तेजपि 
भिन्‍न इति व्यवहारस्य प्रतियोगिस्मरणसतब्यपेक्षव्यात्‌, तत्स्परणा- 
भावेन तदातीमेव न भेदव्यवहार इति। स्वरूपमात्रभेदवादिनो हि 
प्रतियोग्यपेक्षा च नोत्ेक्षितुं क्षमा, स्वरूपभेदयो: स्वरूपत्वाविशेषात्‌ । 
यथा स्वरूपव्यवहारो न प्रतियोग्यपेक्ष,, भेदव्यवहारो5पि तथेव स्यात्‌ 
हस्त: कर इतिवत्‌ घटोभिन्न इति पर्यावत्व॑ च स्पात्‌ । नापि धर्म; 
धर्मत्वे सति तस्य स्वरूपाद्‌ भेदोःवश्यमाश्रयणीय: श्रन्यथा स्वरूपमेंव 
स्यातू । भेदे च॑ तस्यापि भेदस्तद्धर्म: तस्यापीत्यमवस्था । कि नर, 
जात्यादिविशिष्टवस्तुग्हण सति मेदग्रहणं, भेदग्रहणें सत्ति जात्यादि- 
विशिष्टवस्तुप्रहएमित्यन्योन्याश्रयणम्‌ [अतो भेदस्य दुनिरूपत्वात्‌ 
-सन्माजस्येव प्रकाशक प्रत्यक्षम (९. - प्र 


« नैयायिक विद्वान भेदनामक किसी पदार्थ विशेष का निरूपण नहीं हि 
»फर सकते, क्‍योंकि भेद कोई वस्तु सप तो है नहीं, यदि उ्ते वस्तु: 
रूप मान लेंगे तो, स्वरुप व्यवहार की त्तरह, सभी पदार्थों से सभी का 
भेदव्यवहार सिद्ध हो जायगा । यह नही कह सकते कि स्वत्प का ग्रहण 
होने पर भी “यह वस्तु अमुक से भिन्न है” ऐसी प्रतीति में प्रतियोगी ०. 
वस्तु की स्मृति अपेक्षित है, क्योंकि उस वस्तु की यदि विस्मृति हो 
गई तो उस समय भेद करना कठिन हो जाता है। जो लोग केवल 
स्वरूप में ही मेद मानते हैं वे भी प्रतियोगी की अपेक्षा के विना भेद 
का निर्णय नहीं, कर सकते, क्योंकि स्वरूप भेद में कोई विशेष स्वरुपता 
तो होती नहीं (अर्थात्‌ एक घट से दुसरे घट का भेद करने में भी यह 
' स्मरण रेखना बार ता हो गा कि अमुक हज अमुंक घट री 
अभुक कारण से भिन्न है, भभ्यया घटों का स्वरूप तो प्रायः समान हूँ 
हौता-है उसमें मंद करना कठिन होगा) .जैंसे स्वरूप के व्यवहार में 
: प्रतियोगी वस्तु अपेक्षित नहीं है, केवल उसकी स्मृतिमात्र जपेक्षित है, 
- उप्तीअकार भेद व्यवहार में भी स्मृतिमात्र अपेक्षित है। हाथ और मकर 
।कैपर्याय के समान, दो निन्न-घट भी एक दूसरे के पर्याव मात्र ही है। 
[भिन्न वस्तु नहीं हैं] मेद, कोई घर्म भी नही है, यदि उसकी , पर्मता हो 
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ज्ञायगी तो उस धर्म का स्वरूप से . भी, भेद मानना पडेगा (क्योकि 
धर्म और धर्मी में भेद होता है), अन्यथा भेद ही वस्तु का स्वरूप हो 
जायेगा, और फिर भेद में भेद होते चले जायेगे जिससे अव्यवस्था 
(गडवड घोटाला) हो जायगी | घट आदि एक जाति मे शुक्‍्लता आदि 
विशेष गुणों के आधार पर ही उनके स्वरूपगत भेद की प्रतीति होती है 
उस भेद प्रतीति से ही जाति विशिष्ट वस्तु का ज्ञान होता है--इस प्रकार 
अभ्योन्याश्रय दोप घटित होता है। इस तरह भेद का विवेचन दुरूह है, 
[स्वरूप, जाति आदि भेदो को एक मिथ्या भ्रान्ति ही मानना चाहिए] 
वस्तुत सत्‌ बस्तु ही प्रत्यक्ष लब्ध है [समस्त विभिन्नताये उसी को 
रूपान्तरमान है] 

४ (कि च-घटोउस्ति पटोअल्ति, घदोअ्ुभूयते पढोश्मुभूयते इ्ट्ति 
से पदार्था, सत्तानुभूतिधटिता एवं दृश्यन्ते | भरत सर्वासु प्रतिपत्तियु 
सन्मात्रमनुवर्त्तमान दृश्यत इति तदेव प्रमार्थ'। विशेषास्तु व्यावर्त- 
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मानतया प्रेपरमार्था, रज्जुसर्पादिवत्‌ । यथा रज्जुरधिष्ठानतयाध्नु- 
वर्तमाना. परमार्थसती, व्यावर्त्तमानास्सपंभूदलनाम्बुधारादयो 
अ्रपस्मार्धा._) हर 
घट है-पट है, घट की अनुभूति होती है-पठ बी अनुभूति होती है 
इस प्रकार सभी पदार्य अस्तित्व और अनुभवगम्य प्रतीत होते है । इन 
सबकी प्रतीति में एक अस्तित्ववान्‌ सन्‌ वस्तु अगुस्युत है, ऐसा निश्चित 
है; बह अनुस्यूत सत्‌ ही परमार्थ है, यह मानना चाहिए ॥बाकी जो बस्तु- 
गत विशेषतायें है, जो कि एक दूसरे से भिन्‍न प्रतोति कराने वाली हैं; 
मे सब, रज्जु सर्प की तरह मिथ्या हैं। जैसे कि सप॑ फी अधिष्ठान रफ्जू 
सत्तावाली होने से सत्य मानी जाती है तथा परिवर्तन शील सर्प,भ्र भ्रश 
रेखा छौर जलघारा आदि प्लामक होने से असत्य माने जाते हैं। 
ननु च॒ रज्जुसपादी रज्जुरियं त सर्प इत्यादिरज्वायधिप्ठा* 
नवायाध्यशानेन वाधितत्वात्‌ सपदिरपारमार्थ्यम, म ब्यावर्तमान- 
त्वात्‌, रज्वादेरपि पारमार्य॑ नानुवर्तमानतया, किन्तु श्रवाधितत्वात्‌। . 
ह घटादीनामबाधिताना कपमपासमास्यम्‌ूर » की 
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(आपत्ति) आपने जो रज्जूसपं का उदाहरण भ्रस्तुत किया उसमे 
तो-”यह रज्जु हैं सप॑ नही” इत्यादि अवग॒ति में रज्जु आदि अधिप्ठान 
के यथार्थ ज्ञान हो जाने पर सर्प आदि सवधी असत्य भ्रान्ति का निरा 
करण हो जाता है, परिवंतन शील होने से उक्त भ्रान्ति का निराकरण 
होता हो सो वो है नही । रज्जू आदि की जो यथार्य रूप से सर्व प्रतीति 
है।चह सत्तात्मक नही है अपितु अवाधित है (अर्थात सर्पाक्षति रज्जु मे, 
(जिस सम्य सर्प प्रतीति होती है, उस समय यथार्थ ज्ञान रूपी बाधा तो 
उपस्थित होती नही जिससे रज्जु की रज्जुता का ज्ञान हो सके, उस 
समय तो रज्जु मे सपप॑ को ही यथार्थ प्रतीति होती है जो कि तात्कालिय॑- 
भ्रात्तिमात है) पर घट आदि वस्तुओं मे जो भिन्‍नता की प्रतीत होती हे 
वह तो नितान्त अवाधित है (अर्थात इसमे तो रज्जु मे सर्प प्रतीति की 
भाति,कोई दूसरी प्रकार की प्रतीति होती नही,जो वाध्य होने पर, ध्रान्व 
_सिद्द हो सके? यहाँ तो प्रारंभ से अत तक घट में घट की ही प्रतीति होती 
है) इसलिए इन पदार्थों की भेद प्रतीति को कैसे मिथ्या कहते है ? 

'+ उच्णते-घठादौ दृष्दा व्यावृत्ति, सा किरपेति विवेचनीयमु। 

कि घटोस्‍स्तीत्यत्र पटाद्यभावः ? सिद्ध, तहिं घटोषस्तीत्यनेन पटा- 

दीनां बाधितत्वमु: अतो बाधफलभूता विपयनिवृत्तिव्यवित्ति।। सा 
व्यावर्तमानानामपा र॒मार्थ साधयति । रज्जुवत्सन्मात्रमवाधितम- 

'नुवर्त्तते । तस्मात्सन्मात्रातिरिकि स्वमपरमार्थ: । प्रयोगश्च भवति- 

' सत्‌ परमार्थ॑, श्रनुवर्तमानत्वात्‌, रज्जुसर्पादी रज्ज्वादिवत्‌ >चिटाद- 
योधरमार्था; व्यावर्त्तमानत्वात्‌, रज्ज्वाद्यधिष्ठान सर्पादिवत्‌ इति। 
एवं पति भनुवर्चभानाध्नुभूतिरिव परमार्था, सेव सती । 

४ (उक्तआपत्ति का मिराकरण) घंद आदि में दीसने बाली भिन्‍्वता 
किस प्रकार की है,यह विवेचनीय विपय है। “घट है” ऐसी प्रतीति में, 
कया पट'आदि के अभाव का बोध होता है?यदि ऐसी घात है तो,/- 
_“बंट है" इतना कहने से हौ पट आदि के अत्तित्व मे बाधा उपस्थित हो 


जातौ है,जिससे निष्कर्ष निकलता है कि-पटादि विषयक निपेधात्मक जो 
'उकावृति (भिन्तता ) है वह पट आदि की वाधता के फल स्वरूप द्वीः है 


( ४२ ) 


जो कि.पटठ आदि को व्यावतंमान असत्यता को व्यक्त करती है। रज्जु 
की तरह अवाधित सत्ता मान का अनुवत्तेन (अनुसरण) करती है (कोई नई 
बात तो करती नही) इससे सिद्र होता हैं कि-सत्‌ के अतिरिक्त बाकी सब 
कुछ असत्य है । ऐसा कहा भी जाता है कि-/सत्‌” ही एक मात्र सत्य हैं, 
इसी की हर जगह अनुवृत्ति होती है, जैसे कि रज्जु।सर्प मे, रज्जू सत्ता 
की अनुवृत्ति है। घट आदि पदार्थ मिथ्या है, बयो कि वे भी रज्जु आदि 
आश्रयो म॑ व्यावत्तित सपप॑ की भाति व्यावत्त॑मान है। इस से निष्कर्ष 
निकलता है कि वस्तु मे होने बाली अनुभूति वास्तविक सत्य है, और 
वही सत्‌ है| स॒त्‌ है| 

७. ननु च-सन्मात्रमनुभूतेविषयतया ततो भिन्नम्‌। नेवम्‌, भेदो हि 
प्रत्यक्षाविषयत्वाद्दुर्निस्पत्वान्च पुरस्तादेव निरस्त. । अत एब 
सतोध्तुभूतिविपयभावो४पि न प्रमाणपदवीमनुसरति, तस्मात्सुदुनु- 


भूत्तिरेव । सा च स्वत. सिद्धा झनुभूतित्वात्‌। श्रन्यत, सिद्धों घटा- 
दिवदननुभूतित्वप्रसग. । कि च अनुभवापेक्षा चानुभतेन शफ्ष्या 
कल्पयितुम, संत्तयैव प्रकाशमानत्वात्‌। न हि श्रनुभूतिव॑त्तमाना 
घटादिवदप्रकाशा दृश्यते गेन परायत्तप्रकाशाश्भ्युपगम्पेत । 
+शेशेश(आपत्ति) यदि आपके मत से एकमात्र सत्‌ ही अनुभूति का विषय 
है तब वहू भिन्न रूप वाला ही है (क्योकि-जागब्निक अस्तित्व वाले 
पदार्थों में भिन्नता का प्रत्यक्ष अनुभव होता है) 

(निराकरण) ऐसी बात नही है, प्रत्यक्ष का अविषय तथा दुर्बोध 
होने से |भेद का विषम ही (किया जा चुका है। सत्‌ अनुभूति 
का विषय होते हुए भी; प्रमीणित नही किया जा सकता, सत्‌ की अनुभूति 
ही उसका स्वत प्रमाण है क्योकि उप्तको अनुभूति होती है प्दि सत्‌ को 
अनुभूति अस्य प्रमाणों से सिद्ध होने लगे तो| उसकी घढ आदि स्थूलो को 
सी अनुमूति होगी, जो कि उसके अपने वास्तविक स्वरूप से नितास्त 
विपरीत होगी । अस्त्तित्व की अनुमूति अपनी सत्ता से ही स्वयं प्रकाशित 
होती है, इसके लिए अन्य प्रकार की अनुभूति की कल्पना भी शिक्या नहीं 
है... भादि की अनुभूति की तरह, इस अनुभूति का प्रत्मक्ष प्रकाश 
शी स्व्णी 





[ ४३ .) 


न्‍भी नही होता, जिससे उसके प्रकाश को परगयत्त (पराश्षित) * 
जा सके । हे 


७3. प्रणव मनुपे-उत्पन्नायामप्यनुभूतौ विपयमात्रमबभासते ४ 
ज्नुभूयते इति । न हि कश्चिद्‌ घटोध्यमिति जान तदानीमेवाबि' 
अतामनिदस्भावामनुभूतिमप्यनुभवति । तत्माद घटायदिप्रकाश 
प्यत्तौ चक्षुरादिकरणसब्तिकपंवदनुभूते, सद्भाव एवं देतु.। तः 
च्तरमर्धगतकादाचित्कप्रकाशातिशर्यलिगेनानुभूतिरनुमीयते । 


यदि ऐसा'मानें कि-अनुभूति के होने पर केवल विषय की 
प्रतीति होती है, जेसे कि घट अनुभूत होता है, सो तो है नहीं। घट 
अनुभूति मे,नेत आदि इन्द्रियो का, संपर्क रहता है वसा इस अलौरि 
सुद्‌ अनुभूति में तो होता नही, यह तो अतीन्द्रिय अनुभूति है, इस 
अस्तित्व मात्र ही अवभासित होता है। घट आदि अनुभूतियों से वि 
क्षण, जागतिक पदार्थों के क्रियाकलापो के अन्दर ही आकस्मिक अलौवि 
प्रफाश के रूप मे ,सत्‌ की अनुमूकि, की अनुमिति होती है।। “7 
है जूते रेजडाया ॥7५०९ 
४ एवं तहिं प्रनुभूतेरशडाया< अ्र्थवज्जडत्वमापश्चत इति चे 
किमिदमजडत्व नाम ? न तावत्‌ रवसत्ताया. प्रकाशाकाभिचा 
सुखादिष्वपि तत्संभवात्‌, नहि कदाचिदपि सुखादयस्सन्तो नोप 
भ्यच्ते, भ्रतोध्नुभूति: रवयमेव नानु भूयते, भर्थान्तरं स्पृशतो5ड ल्यग्र 
स्वात्मस्परशवदशक्यत्वादिति । हे 


यदि कहो कि उक्त मत स्वीकारने से, घट आदि विषयों की तर 
तिस्मय अनुभूति भी।जड हो जायगी तो उसकी अजड़ता (चित्मयत 
का स्वहप क्या है ? स्वय प्रकाशित शुद्ध अस्तित्व को तो चिल्मयता ३ 
मही सकते, यदि मय भार्मेगे ४. 2 २८ चिन्मयता 2 
। शी जायेगी; सुख आदि अनुभूतियाँ कभी भी अनुपलब्ध तो होती मे 
उनकी तो सदा उपलब्धि होती हैं) अंनुर्भूति स्व ही. अपना भान ने 
कर पाती जेसे कि-अगुली के अग्रभाग से समस्त पदार्थों की स्पर्शानुभू! 
होती है; पर स्थ्॒य अपने को स्पर्श करने की क्षमता अगुली में नहीं द्वोती 


70 तद्दिमनाकलितासुभवविभवस्थ॒स्वमतिविजुम्भितमू, अनु- 
भूतिव्यतिरिकिणो विपयधमेस्थ प्रकाशस्य रूपादिवदमुपलब्धे: 
उभयाम्युपेतानुभूत्यैवाशेपव्यवहा रोपपत्तौ. प्रकोशस्यथ॒ घर्मकत्पता- 
भुपप्ततेश्च्‌ तो नानुभूतिरनुमीयते, नापि ज्ञावान्त्रसिद्धा, अपितु 
सर्व साधयन्त्यनुभूति. स्ववमेव सिद्धब्नति । प्रयोगश्च अनुभूतिरन्या- 
घीनस्वधर्मव्यवह्ारा,, स्वसबन्धादर्थान्तरे तद्धमंव्यवहायरहेतृत्वात्‌, 
य. स्वसवन्धादर्थान्तरे यद्धमंव्यवहा रहेतु. स॒ तयो, स्वस्मिन्तनन्या- 
घीनो दृष्ट', यथा रूपादिश्चाक्षुपत्वादी | रूपादिहिं पृथिव्यादौ स्व 
सब॒न्धाच्चाक्षुपत्वादि जनयन्‌ स्वस्मिन्‌ न रूपादि सबन्धाधीनश्चाक्षु- हैं 
पतवादौ, भ्रतोष्नुभूतिरात्मन, प्रकाशमानत्वे प्रकाशत इति व्यवहारे 
च स्वयमेव हेतु. । 


उक्त प्रकार की आपत्तिया, अनुभूति के महत्व को न जानने वालो 
की मनगढन्‍्त कल्पतामान हैं। अनुभूति से भिन्न, स्थूल विषयों की, रूप 
आदि धर्मो से जैसी अभिव्यक्ति होती है, वैत्ती उपलब्धि अनुभूति की 
तो होती नहीं। यदि (वादी-प्रतिवादी) दीनो की अनुभूति, चिन्तन 
के आधार पर ही,सारे व्यवहारो की सिद्धि हो जायतो| विषय प्रकाशक 
त्तामक अतिरिक्त धर्म कल्पना की आवश्यकता ही क्या है? अनुभूति 
का अनुमान नही किया जा सकता और न्‌ किन्‍्ही अन्य प्रकार के ज्ञान .. 
से ही उसे आल जा सकता है) अपितु सभी व्यवहारों की साधिका “ 
अनुभूति स्वय सिद्धू इसके लिए ऐसा कहा जा सकता है 
कि--अनुभूति अपनी स्वाभाविक अभिव्यक्ति मे किसी अन्य के अधीन नही 
है, अनुभूति तो अपनें से सवद्ध अच्य विषयों के व्यवहार की कारण है। 
जो अन्य. विपयो के व्यवहार का हेतु है, वह अपने धर्म और व्यवहार 
दुसरे के . अधीन, नही हो सकती | जैसे कि-श्वेत पीत आदि रूप, ज॑ 
स्वसबधी पृथिवी आदि का चाक्षुप प्रत्यक्ष कराते है, वे स्वय किसी 
पृथक कारणों की अपेक्षा नही करते। इससे सिद्ध होता है कि- 
अनुभूति स्वय प्रकाश होते से, “प्रकाशते” इस व्यवहार की ध्वयं ही 
फारण है। 


णो 
' सैेय॑ स्वयंप्रकाशाज्नुमूतिनित्या' चं, प्रागभावाद्यग्रावात्‌ । 
तदभावश्च स्वतस्सिद्धत्वादेव । न हि अनुभूतेः स्वतस्सिद्धाया: 
प्रागभावः स्वतो|न्यतो वाध्वगन्तुं शक्यते । अनुभूति स्वाभावमवग- 
मयनन्‍्ती, सती तावन्नावगमयति । तस्या: सत्वे विरोधादेव तदभावों 
तारतीति कथं सा स्वाभावमवगमयति ? एवमसत्यपि नावगमयति, 
अनुभूति, स्ववमसत्ती स्वाभावे कर्थ प्रमाणं भवेत्‌ | नाप्यन्यतोडव- 
गन्तुं शक्यते, अनुभूतेरनन्यगोचरत्वात्‌ | अस्या: प्रागभावे साधयत्‌ 
प्रमाणम्‌ “अनुभूतिरियम” इंति विपयीक्षत्य तदभाव॑ साधयेत्‌ । 
स्वतस्सिद्धत्वेन इपमिति विपयीकारानहंत्वात्‌, न तत्परागभावोष्न्यत: 
शवयावगम:, अतो अस्याः प्रागभावाभावात्‌ उत्पत्तिनं शक्‍्यते 
वक्त म्‌ इति, उत्पत्ति प्रतिवद्धाश्चान्येष्पि भावविकारास्तस्या न 


सन्ति। %्र ९ ते गो चो चर 0५०६६ 


ऐसी स्वयं प्रकाशा _ अनुभूति(नित्या) है क्योकि इसमे प्रागभाव आदि! 
अभावों का अभाव है। यह स्वतः सिद्ध है, इसीलिए इसमे किसी प्रकार 
“की अभाव नही है। स्वतः सिद्ध अनुभूति का,प्रागभा ५ / 
साधन से, जाता नहीं जा सकता । अनुभूति अपने अभाव 'फी , जानते हुई 
भी,स्वयं उतना नही जानती । क्योकि, अनुभूति के अस्तित्व में तो उसका 
अभाव रहता नही,इसलि। खा कम बहु अपने अभाव को जाने भी कैसे? इसी प्रकारे 
वह अपने भनस्तित्व को भी नहीं ज्ञान सकती। अनुभूति जब, स्वयं 
हर कम हीन होती है होती है उस समय, अपने अभाव को प्रमाणित भी कैसे कर 
सकती है ? अभाव की .किसी अन्य साधन से भी नही जान सकते, 
*औश्षयों किअनुभूति किसी अन्य से (ये नही है। कोई भी प्रमाण इसके प्राग- 
भाव को वतलाने के प्रथूम“वह अनुभूति है” ऐसा अस्तित्व का अनुभव करके 
ही उसका अभाव यतला सकता है; पर जो स्वय सिद्ध वस्तु है, उसे “यह” 
कहकर सवोधित करना भी शक्‍य नही है। इसलिए अनुमुति के प्रागभाव 
को अन्य किसी भी प्रमाण से प्रमाणित नही कर, सकते | इस प्रकार जब 
इसका प्रागभाव ही नही सिद्ध होता, तो इसकी उत्पत्ति की बात _भी कैसे 
कही जा सकती. है, ओर जब इसकी.उत्पत्ति असिद्ध हो जाती है,,तब अन्य 





ह कै 


॥( +> आदि) होने वाले विकार भी इसमे नहीं है यह भी निश्चित 
बात है । 
9 खल्युणरी0 तो६५ीघि७ - 

) अनुत्पस्नेयमनुभूतिरात्मनि नानात्वमपि न सहते, व्यापक- 
वरुद्वोपलब्धे. । न हि अनुत्पन्तं नानाभूत दृष्टम्‌ । भेदादीनामनुभा- 
व्यत्वेत च रूपादेरिवानुभूतिधमंत्वं न संभवति, अ्रतोध्नुभूते रनुभव- 
स्वरूपत्वादेवान्यो5पि कश्चिदनुभाव्यों चास्या धर्म, यतो निद्धू तनि- 
खिलाभेदा सवित्‌ । अ्रतएवं नास्या. स्वरूपातिरिक्त आ्राश्यो ज्ञाता 
नाम कश्चिदस्तीति स्वप्रकाशहूपा सैवात्मा अ्रजडत्वाच्च। अना- 
त्मत्वव्याप्त' जडत्व॑ संविदि व्यावर्तमानमनात्मत्वमपि हि संविदि 
व्यावर्तयति । 


जन्म रहित यह अनुभूति अपने में अनेक्ता भी नही सह सकती' क्योकि 
अनेकता होने से उसकी व्यापक उपलब्धि से विर्धता होती है। जन्म 
रहित वस्तु की अतेकता देखी भी नहीं जाती। अनुभव से होने वाले 
भेद जादि की, रुप रस आदि की तरह अनुभूति धर्मता नहीं हो सकती 
(अर्थात रूप रस आदि विषयो की जैसी विभिन्‍न प्रकार की प्रतीति होती 
है, वैसी अनुभूति लब्ध भेद श्रतीति नहीं होती अनुमूति की अपनी 
निराली ही प्रतीति होती है) स्वर्य अनुभव स्वरूप होने से अनुभूति का 
अनुभावक,कोई अन्य नही हो सवता क्योंकि-यह सबित, समस्त भेदो से 
रहित,स्वच्छ स्वरूपा है । इसीलिए इसके स्वरूप के अतिरिक्त इसका कोई 
नामी जानकार नही है, स्वय प्रकाशरूपा, वह स्वय ही अपनी ज्ञाता है 
वयोकिख्धह-ससन्यु है । जडता अनात्म वस्तुओ में ही व्याप्त है, अनुभूति 
जडता तह, इसलिए उसकी अनात्मता भी बाधित हो जाती है 
(अर्थो्त अनुभूति आत्मरूप है) मे हु 
र्गः नतु च--अहं जानामीति ज्ञातृता प्रतीतिसिदधा । नेवम- 
सा आन्तिसिदधा; रजततेव शुव्तिशकलस्थ; पगनुभूतें. स्वात्मति 
कर्तृत्वायोगात्‌ , भ्रतो मनुष्योड्हमित्यन्तवहिभ तमनुष्यत्वादिविशिष्ट- 


| न्ध्टी क। ( ४७ ) 

कर पिण्डात्माभिमाववत्त ज्ञातृत्वमपि अध्यस्तम्‌ । ज्ञातृत्व॑ हि ज्ञानक्रिया- 
कर्तृत्वम्‌, तच्च विक्रियात्मक॑ जड॑ विकारिद्व्याहंका रम्रन्यिस्थम्‌ 
अविक्रिये साक्षिणि चिन्माच्रात्मनि कथमिव संभवत्ति ? 


(मंशय) “मैं जानता हूं" ऐसी ज्ञातृता तो प्रतीति,सिद्दा है (फिर करे 
कहते है कि-अनुभूति स्वय सिद्ध वस्तु है, किसी अब्य से ज्ञेय नही है ?' 
(समाधान) बात ऐसी सही है /तीप के टुकर्ड से ज॑सी चादी की भ्रा्ि 
होती है, वैसी ही” मैं जानता हू” इस प्रतीति में आत्मज्ञान की भ्राहि 
होती है। आत्मा मे. स्वतत्न अनुभूति करने का, अभाव हे । में मनुष्य है 
ऐसी जो प्रतीति होती है, वह आत्मा से अत्यन्तमित्न, मतुप्यता आदि 

_विशिष्ट गुणों पर युक्त पचभीतिक शरीर में” होती है जो कि -बस्तुत' 
भत्ता नहीं है; शरीर में अह की" प्रतीति आत्मामिमान मात है,ज़ो कि 
भ्राति है। उसी तरह", मैं जानता हु” यह प्रतीति भी मिथ्या भ्राति है। 
ज्ञात क्रिया कतु त्व,ही तो शातृता है, जो कि विक्रियात्मक, जड, विकारी 
द्ब्य। अहंकार ग्रन्थि मे स्थित है, अविक्ृत साक्षिस्वरुप चिस्मान्न आत्मा 
में ऐसी विक्ृत ज्ञातृता कैसे सभव है? (अर्थातविकारी अहँकाझुस्प्नत्यि 
में स्थित ज्ञातृता अनात्म है, इंसलिए वह भ्राँत और अप्रामाणिक है। 
अनुभूत्ति भार्त्म स्वर्पप है अत्त: वही सत्य और प्रामाणिक है) 


४ दृश्यधीवसिद्धित्वादेव रूपावेरिव कर्तृत्वादेनत्मधर्मत्वम सुपृुप्ति- 
मूच्छादी श्रहं प्रत्ययापाये श्रपि आ्रात्मानुभवदर्शवेन नात्मनोएहुंप्रत्यय- 
गोचरर्वम्‌। कतंत्वेःहंप्रत्मयगो चरत्वे चात्मनोथ्ध्युपयभ्यमाने देहस्येव 
जडत्वपूराकृत्वानात्मत्वादिप्रसज्भी. दुष्परिहरः | भहंग्रत्यय- 
गोचरात्‌ कु: न कद देहात्‌ तत्कियाफलस्वर्गदिः भोकतु: 
आत्मनोज्यत्व॑ प्रामाशिकानों प्रसिद्धमेव । त्थाहमर्यात्‌ ज्ञातुरपि 
विलक्षण: साक्षी प्रत्युगात्मेति प्रतिपत्तव्यम्‌ | 

शानाधीन, हुप रेस आदि की प्रतीति जैसे आत्मा का धर्म नहीं है 


वैसे ही ज्ञानाघीन प्रतीति के विषय क्तृत्व आदि भी आत्मा के घर्म 
नही है। सुधुष्ति, मूर्च्छा आदि अवस्थाओं मे “अहूं”प्रत्यय वा अभाव रहने 


हैए 3७४ है 


4 आत्मानुभृति नही होती, इससे स्पष्ट है कि “अह” प्रतीति का विपय॑ 
प़त्मा नही है। आत्मा में कतु ता, अह प्रतीत विषयता, मानने 
से देह की तरह जडता, वाह्मपदार्यंता और अनात्मता आदि दोप 
उसमे घटित हो जावेगे, जिन्हें उसमे से अलग करना कठिन हो जायेगा 
अह्ू बुद्धि के विषय, कर्त्ताी रूप से प्रसिद्ध देह से, उसकी क्रियाओं के 
फलस्व॒रुप प्राप्त होने वाले स्वर्गादि फलो के भोक्ता आत्मा का, जो 
प्रभेद है; उसे प्रमाग ज्ञाता लोग जानते ही है उसी प्रकार “अहँ” 
अर्थात ज्ञाता(अहुकार)से भी विलक्षण, साक्षी प्रत्यगात्मा (जीव) है, 
ऐमा जानना चाहिए। 


पर एवमविक्रियाध्नुभवस्वरुपस्येवाभिव्यंजको जडोष्प्यहकारः 
स्वाश्रवतयात॒मुभिव्यनवित । आत्मस्थतयाअभिव्यंग्याभिव्यंजतमभिव्य॑- 


जकानां. स्वभाव । दर्पणजलखडादिहिं. भुखचंद्रविवगोत्वादिय 
आ्रत्मस्थतयाइभिव्यनवित । ततकृतो5यंजानाम्यहमिति अमः । 
स्वप्रकाशाया अनुभूते: कथमिव तदभिव्यंग्यजडरूपाहंकारेण श्रमि- 
ब्यंगत्वमिति मावोचः, रुविकरनिकराभिव्यंग्यकरतलस्यथ॒ तदमभिव्य॑- 
जकत्वदर्शनात्‌ जालवुररंश्ननिष्क्रान्त दयुमणिकिरणानां तदभिव्यंगेनापि 
मरतलेन स्फुटतरपकाशो हिंद्रप्टचर: ) यतो&हं जानामीति ज्ञाताश्य- 
महमर्थः चिल्मातरात्मनो न पासमार्थिकों धर्म:। प्रतएवं सुपुप्ति- 
मक्तयोःन_अ्रच्वेति | ततन्न हि अहमर्थल्लिस विगमेनु, स्वाभाविकी- 
नुभवमात्ररुपेण आत्माआ्यभासते । भ्रतएव सुप्तोत्यित: कंदाविन्मा- 
मप्यहं न ज्ञातवानिति परामृशति, तस्मात्‌ परमार्थतो निरस्त- 
समस्तभेद. वियल्पनिविशेष चिन्मात्रैकरसकूटल्थ नित्य संविदेव 
श्रान्त्या ज्ञातृशेयज्ञान रूप विविध विचित्रभेदा विवर्चत इंति, 
हन्मूलभूता श्रविद्या निवहँणाय सित्म शुद्बुद्धगुक्त स्वभाव 
ब्रह्मात्मैमत्व विद्या प्रतिपत्तये,सर्वे वेदान्ताः आ्रारमभ्यन्ते इति। 

इसी प्रगार अविएरत अनुमव के स्वरुप गा अभिव्यजर, अदेकार 
- स्थय जद होते हुए भी, अपने आश्रय में उस अनुभव यो, अभिव्यत्त 
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करता है| अभिव्यंग्य वस्तु को आत्मस्यरूप से अभिव्यजित करना ही 
अभिव्यंजक का स्वभाव होता है। दर्पण,,जल आदि मुख, चन्द्र आदि 
को आत्मस्थ रूप से ही अभिव्यक्त करते है | इसी प्रकार “मैं जानता हुं” 
ऐसी प्रतीति भी व्यंग्यव्यजक भाव कृत भ्रममान है। 

स्वयं प्रकाश अनुभूति अपने अभिव्यंग्य जड रूप अहंकार से कैसे 
अभिव्यंजित हो सकती है ? ऐसा संशय नही करना चाहिए बयों कि- 
सूर्य किरणो से अभिव्यंग्य करतल की अभिव्यंजकता देखी जाती 
है। खिड़की के छिद्रो से आने वाली सूर्य किरणों से करतल प्रका- 
भित होता है; उस करतल से वे क्िरणे और अधिक प्रकाशित, 
होती हैं । 

“मैं जानता हूं” इस प्रतीति का ज्ञाता “अहूं” आत्मा का 
स्वाभाविक धर्म नहीं है, उसलिए सुपुप्ति और मुक्ति में वह संबद्ध 
नही रहता; उन परिस्थितयों मे “अह” प्रतीति नहीं रहती, आत्मा 
कैवल स्वभाव सिद्ध अनुभव के रुप में स्वयं प्रकाशित रहता है । 
इसौलिए प्रगाढ निद्रा से उठा हुआ व्यक्त कभी “मैं अपने को भी 
नहीं जानता” ऐसा परामश्श(सदेहात्मक विचार) करता है। 

इससे रिद्ध होता है कि-सब प्रकार की भेद कल्पनाओ से रहित 
निविशेष, चिन्मयमात्र एकरस, कूटस्थ नित्य स्‌ विश ति) ही भ्राति- 
बश ज्ञाता, जैय और ज्ञान रूप अनेक विभिन्‍न भेंदों मे विवत्तित 
होती हैं (अर्थात स्वभाव से उसी प्रकार रहते हुये केवल रूपान्तश्ति 
होती रहती है) उबत अनुभूति विवर्त को मूल कारण अविद्या की 
निवृत्ति के लिए ही, नित्य-शुद-बुद्ध-मुक्त स्वभाव ब्रह्मात्मा के अत 
ज्ञान को बतलाने के लिए समस्त वेदात वावय प्रयास करते हैं। _ 

-... महासिदधान्त---तदिदमौपनिषद परमपुरुष वरणीयता हैतु गुण 
विशेष विरहिणाओुतादिः्णणदासनादूषिताशेपशेमुपीकाणामनधिगतपद 
वाक्यस्वरूपतदर्थ याथात्म्य प्रत्यक्षादि सकल प्रमाणवृत्तुतदितिक- 
त्तव्यता रूप समीचीय न्यायमार्गाणां विकल्पासहविविघकुतर्क 
कल्ककल्पितमिति, न्यायानुग्रहीत प्रत्यक्षादि सकल प्रमाणवृत्तया- 


थात्म्यविदुभिः अनादरणीयम । 


( #० ) 


महासिद्धान्त ( शॉकरमत निरमत ) उपनिषद प्रतिपाद्य परम 
पुरुष की श्राप्ति हेतु उनके गुण ही है! अनादि पाप वासना से दूषित? 
कक, का लोग ही उन्हे नियुण मानकर' शास्त्र वबचतनो की 
साररहितु/कुतक पूर्ण काल्पनिक व्यास्या करते है, उन्हे शास्त्र के 
प्रकृत पद, वाक्य, वाक्यार्थ तात्पयं, प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और तज्जन्य 
ज्ञान के रुप और उनकी इतिकत्तंव्यता आदि का यथार्थ ज्ञान नही 
रहता । जो लोग न्यायानुसार समस्त वाक्य और प्रत्यक्ष आदि 
प्रमाणो से लब्ध ज्ञान के यथार्थ मर्म को जानते है, उनकी दृष्टि में 
“का मत अनादरणीय हे । री प 


च् तथा हि निविशेषवस्तुवादिभिनिविशेषे वस्तुनि इदं प्रमाणम 
-ति न शकक्‍्यते वक्तुम | सविशेषवस्तु विपयत्वात्‌ सर्वे प्रमाणानाम्‌। 
यस्तु स्वानुभवसिद्ध इति स्वयोष्ठी निष्ठ. समय: सोध्प्यात्मसाक्षिक 
सविशेषानुभवादेव निरस्तः । इदमहमदर्शमिति केनचिद विशेषेण 
विशिष्टविपयत्वात्‌ सर्वेषामनुभवानां स विशेषो5प्यनु भूगमानोध्नुभवः 
कैनचिद्‌ युक्तयाभासेन निविशेष इति निष्कृष्यमाणः सत्ताइतिरेकिमिः 
स्वासाधारण: स्वभावविशेषें: निष्क्रष्टव्य,, इति निष्कप॑ हेतुभूतेः 
सत्ताइतिरेकिभि: स्वासाधारणें: स्वभावविशेषे: सविशेष एवाव- 
तिष्ठते । भ्रतः केरिचद्‌ विशेषविशिष्टस्येववस्तुनोधन्ये विशेषा निर- 
स्यंत इति न क्वचित्रिविशेषवस्तु सिद्धि: । 


निविशेष वस्तु का प्रतिपादन करने वाले, निविशेष की थस्तु 
सिद्धि मे” अमुक प्रमाण है” ऐसा नहीं कह सकते | बयो कि-शास्त्र 
के समस्त भ्रमाण सविशेष वस्तु परक हो हैं। और जो उस मिविशेष 
चस्तु को” स्वानुभव सिद्ध" ही अपने मत का परम्‌परिता[ सिद्धान्त 
चतनाते है, वह भी आत्म प्रतीति सिद्ध सविशेष के अनुभव से मिरस्त 
हो जाता है। “मैंने इसे देखा है” ऐसे अनुभव मे किसी। विशेषण 
से विशिष्ट वस्तु की ही प्रतीति होती है (अर्थात अनुभव संग्रुण वस्तु 
पर ही आधारित रहता है, जो वस्तु कभी भी दृश्य संभव मही है! 
उसके लिए” अनुमवसिद्ध” कंसे कह सकते है) अनुभव ग्रम्य सबिशेष 
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वस्तु को यदि किसी थोथी युविति से निर्विशिष सिद्ध किया जाय तो 
वैसा करने में भी अस्तित्व हीन उस वस्तू को अपने से विलक्षण 
स्वभाव विशेष विशेषित मानना पड़ेगा और तब वह अस्तित्वहीन 
वस्तु अपने से विनक्षण स्वभाव विशेष से विशेषित होने पर स्वतः 
ही सविशेष सिद्ध हो जायगी । वस्तु के. किसी भी विशेषण से 
भविशेषित होने पर उस वस्तु की अन्य विशेषतायें निरस्त हो 
जाती है इमलिए किसी भी प्रकार निविशेष वस्तु की सिद्धि नहीं हो 
सकती [अर्थात वस्तु की सत्ता मानने पर उसमें कोई न कोई विशेषता 
तो स्वीकारनी ही पड़ेगी जन्यथा उसकी सत्ता सिद्ध न हो सकेगी: 
सत्ता मानता ही उसे सविशेष स्वीकारना है] द 
२३ ज्प्ते जा ब्लर9 एज 3 की 
) धियो हि धील्व॑ स्वप्रकाशता च ज्ञातुरविषय प्रकाशनस्वभावतमोप- 
लब्बे: । स्वापमदमूच्छासु च सविशेषएवानुमवः इति स्वावसरे। 
निषुणतरमूपपादयिष्यामः । स्वाभ्युपगताश्य नित्यत्वादयों हि प्रनेके 
विशेषा: सन्त्येव । ते च न वस्तुमात्रम्‌ इति शक्योपपादना:, वस्तु- 
सात्राभ्युपगमे सत्यपि विधाभेद विवाददर्शनात्‌ स्वाभिमततद्‌ विधा" 
भेदेश 
च स्वमतोपपादनात्‌, श्रतः प्रामाणिक विशेषेविशिष्टमेव वस्त 


इति वक्तब्पम । जे भ०छ फिणप 


शातव्य विषय को प्रकाशित करने की स्वाभाविक श्रवृत्ति के 
कारण,शाता की जशातव्यता और स्वप्रकाशता सदा बनी रहती है। निद्रा 
मद मूच्छी आदि में जो अनुभूति होती है वह भी सविशेष ही होती है 
इन विषयों के विवेचन के अवसर में सलीभाँति सतर्क विवेचन करेंगे ॥ 
वस्तु में अपनी अभिन्न नित्यता आदि अनेक विशेषतायें तो रहती हो है । 
वे विशेषतायें वस्तुमात्र में ही नही रहती (सभी जगह रहती हैं) ऐसा 
प्रतिपादन करने की चेष्टा करोगे तो सामान्य वस्तुओं में जो विभिन्नमेद 
देखे जाते हैं. वे सभी भेद तुम्हारी स्वीकृत अपनी वस्तु में भी घढित हींग 
जिससे यह सिद्ध हो जायगा कि तुम अपने मत में विभिन्न भेदों को भी 
स्वीकारते हो | फिर तो तुम्हे “वस्तु प्रामाणिक_विशेषतञाओं से विशिष्द 
है” ऐसा भी कहना पड़ेगा । 


भर ) 
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५ शब्दस्य तु विशेषेण सविशेष एवं वस्तुनि अभिधाव सामर्थ्यम्‌ 
पदवाक्यरुपेणप्रवृत्ते।! प्रकृति प्रत्यगयोगेन हि पदत्वम्‌ । प्रकृतिप्रत्ययो रथे 
भेंदेन पदस्येव विशिष्टाथंप्रतिपादमुवर्जनीयम्‌ । पदभेदश्चार्थभेदनिव- 
न्धन;, पदसंघातरूपस्य वाक्यस्थानेकपदाथथंसंसगगंविशेषाभिधायित्वेव 
मिविशेष वस्तु प्रतिपादनासामर्थ्यत्‌ न निविशेषवस्तुनि झूदर 
प्रमाणम्‌ । 

शब्द की, विशेष रूप से सविशेष वस्तु के प्रतिपादन में ही, अभि- 

धा शक्ति होती है (अर्थात्‌ शब्द सविशेष वस्तु का ही बोध करा सकता 
है) क्यों कि-बहू पद और वाकक्‍्यों के रुप से ही बस्तु का वर्णन करता 
है । प्रकृति और प्रत्यय के योग से ही शब्द पदरुप प्राप्त करता है। 
प्रकृति और प्रत्यय में स्वाभाविक अर्य भेद रहता है, जिससे पद को 
विशिष्ट अर्थ प्रतिपादकता अनिवार्य हो जाती है (अर्थात्‌ पद विशिष्ट का 
ही प्रतिपादन करता है, ऐसा निश्चित हो जाता है क्यों कि विशेषण और 
विशेष्य भाव मे दोनो पदो का अर्थ भिन्न होता है, जैसे नील कमल, यहां 
कमल पद विशेष्य और नील पद विशेषण है, दोनो पद क्रमश: पुष्प और 
वर्ण विशेष के बोधक है। “जलज” पद में ”जल” प्रकृति और “ज” 
प्रत्यय है, ये दोनी ही विभिन्न अर्थावबोधक है, दोनों प्रकृति के संहित रूप 
८जलज” पद का अर्थ जल से उत्पन्न होने वाला होता है) अथे भेद से।ही 
पद भेद होता है, तथा अनेक पदों का संहित रूप वाक्य होता है जोकि 
अनेक पदो के अर्थों का बोध कराता है। इससे सिद्ध होता है कि वाक्य भी 
विशेष आर्थाववोधक होता है, उसमे _निविशेष वस्तु के प्रतिपादव--की 
क्षमता नहीं है। इसलिए निविशेष वस्तु में शब्द प्रभागनही है; यह 
निश्चित बात है ५०५४७ ०७५ टकेघ० वेग ७०), हे 30%, ५) 

6४, (प्रेल्यक्षस्य निर्विकल्पकसविकल्पकभेदभित्तस्थ ' न निर्विशेष 
बस्तुनि प्रमाणभाव:ः। सविकल्पक जात्यादि श्रनेकपदा्थविशिष्ट 
विषयत्वादेव सविशेष विपयम्‌ | निर्विकल्पकमपि सविशेषविपयमेव, 
सविकल्पके स्वस्मिन्ननुभूतपदाथंविशिष्टप्रतिसंघान  हेतुत्वात्‌ । 


निविकल्पक नाम केतचिद विशेषेण वियुक्तस्थ ग्रहणम्‌ , नसव॑विशेष 


ध्क:० “के, >ः 


/ रहितस्थ, तथाभूतस्य कदाचिदषि ग्रहणादर्शंनादनुपपत्तेश्व केनचिद्‌ 
विशेषेण इृदमित्यथमिति हि सर्वा प्रतीतिरुपजायतें, त्रिकोण सास्मादि 
संस्थात॒विशेषेण बिना कस्यचिदपि पदार्थैस्थ ग्रहणायोगात्‌- 
ग्रतोनिविकल्पकमेकज[तीय द्रव्येषु प्रथम पिण्ड ग्रहणम्‌ । द्वितीयादि 
पिण्डग्रहणं सविकल्पमित्युच्यते । तत्र प्रथम पिण्डग्रहणें गोत्वादेरनु- 
वृत्ताकारता न प्रतीयते । द्वितीयादि पिण्डग्रहरेष्वेवानुदृत्तिप्रतीति. 
प्रथम प्रतीत्यनुसंहितवस्तुसंस्थानरूपगोत्वादेरनुवृत्तिधम॑ विशिष्टत्वं 
द्वितीयादि पिण्ड ग्रहणावसेयमिर्ति, द्वितोयादि ग्रहएस्य सविल्कपकत्वं 
सास्‍्तादिवस्तुसंस्थानरूप गोत्वादेरनुवृत्तिनं प्रथम पिण्ड ग्रहण 
गृह्मत ईति, प्रथम पिण्ड ग्रहणस्थ निविकल्पकत्वम्‌ । नपुन, संस्थानरूप 
जात्यादेरग्रहणात्‌ संस्थान रूप जात्यादेरपि-ऐन्दियकत्वाविशेपात्‌ , 
संस्थानेत विता संस्थानिनः प्रतीतित्यनुपपत्ते श्च प्रथम पिण्ड 
ग्रहणेर्जप उसंस्थानमेव वस्तु इत्यम्‌ इति गृह्मते, भतोद्वितीयादि पिण्ड 
ग्रहणेपु गोत्वादेरनुरव॒ृत्तिधर्मविशिष्टता संस्थानिवत्‌ संस्थानवच्च सर्वदेव 
गृह्मयत ईते तेपु सविकल्पकत्वमेव । अत. प्रत्यक्षस्थ कदाचिदपि न 
निर्विशेष विषयत्वम () ॥ 

निर्विकल्पक सविकत्पक भेद वाले प्रत्यक्ष की निर्विशेष वस्तु में 
प्रमाणता मही हो सकती । सबिकल्प प्रतीति, जाति आदि अनेक विशेष- 
ताओं से विशिष्ड विषय वाली होती है, इसलिए वह तो सविशेष विषयक 
ही है। निश्चिकत्पक भी सविशेष विषयक ही है क्‍यों कि -सविकल्पक 
प्रतीति में जात्मादि विशिष्ट विषयों की, -विविकल्पक प्रतीति, की 
है जि ग्ती है। किसी एक विशिष्ट विशेषता से रहित वस्तु, संबंधी 
ज्ञान को निविकल्पक ज्ञान कहते हैं, समस्त सामान्य विशेषताओं से रहित 
को नहीं । समुस्त सामान्य विशेषताओं से रहित वस्तु , तो कमी उपलब्ध 
हो,ही नही सकती । “अमुक वस्तु” ऐसी प्रतीति में किसी न किसी प्रकार 
की विशेषता से युक्त वस्तु की ही उपलब्धि होती है। सास्ना आदि चिन्ह 
विश्वेप के विना गो पदाये की प्रतीति नहीं हो सकती | एंक जातीय द्रव्य 





9०2 ०७७ स्रीशकेरे ( 5 बुक न पाती, का - 

६४ शब्दस्य तु विशेषेण राविशेष एवं वर्तुनि अभिधान सामर्थ्यम्‌ 
पदवाक्यरुपेण प्रवृत्ते.। प्रकृति प्रत्यययोगिन हि पदत्वम्‌ | प्रकृतिप्रत्ययो र॒थ॑ 
भेदेन पदस्येव विशिष्टार्थप्रतिपादमुवर्जनीयम्‌ । पदभेदश्चार्थभेदनिव- 
न्धन.,. पदसघातरूपस्य वाक्यस्यानेकपदाथंससगंविशेषाभिधायित्वेन 
निविशेष वस्तु प्रतिपादनासामर्थ्यात्‌ न निरविशेषवस्तुनि कूद 
प्रमाणम्‌ । 

शब्द वी, विशेष रूप से सविशेष वस्तु के प्रतिपादन में ही, अभि- 

धा शक्ति होती है (अर्थात्‌ शब्द सविशेष वस्तु का ही बोध करा सकता 
है) क्यो कि-वह्‌ पद और वावयों के रूप से ही वस्तु का वर्णन करता 
है । प्रकृति और प्रत्यय के योग से ही शब्द पदरूप प्राप्त करता है। 
प्रकृति और प्रत्यय मे स्वाभाविक अर्थ भेद रहता है, जिससे पद को 
विशिष्ट अर्थ प्रतिपादकता अनिवायं हो जाती है (अर्थात पद विशिष्ट का 
ही प्रतिपादन करता है, ऐसा निश्चित हो जाता है क्यो कि विशेषण और 
विशेष्य भाव मे दोनो पदो का अर्थ भिन्न होता है, जैसे नील कमल, यहाँ 
कमल पद विशेष्य और नील पद विशेषण है, दोनो पद क्रमश पुष्प और 
वर्ण विशेष के बोधक है। ”जलज” पद में 'जल्” प्रकृति और “ज! 
प्रत्यय है, ये दोनी ही विभिन्न अर्थावबोधक हैं, दोनो प्रकृति के सहित रूप 
धजलज” पद का अर्थ जल से उत्पन्न होने वाला होता है) अर्थ भेद से ही 
पद भेद होता है, तथा अनेक पदो का सहित रूप वाक्य होता है जोकि 
अनेक पदो के अर्थों का बोध कराता है। इससे सिद्ध होता है कि वाक्य भी 
विशेष अथविबोधक होता है, उसमे _निविशेष वस्तु के प्रतिपादतत--को 
क्षमता नही है। इसलिए निर्विशेष वस्तु में शब्द प्रभावानही है, यह 
निश्चित बात है # ००७ ००५ 2 फेशण से कोन 4 23१ ८) 

# (प्रत्यक्षस्य निर्विकल्पकसविकल्पकभेदभिन्नस्य ' नः निर्विशेष 


बस्तुनि प्रमाणभाव । सविकल्पक जात्यादि श्रनेकपदाथविशिष्ट 
विषयत्वादेव सविशेष विषयम्‌। निर्विकल्पकमपि सविशेषविषयमेव, 
सविकल्पके स्वस्मिन्ननुभूतपदार्थविशिष्टप्रतिसघान  हेवुत्वात्‌ । 
निविकल्पक नाम केनचिद विशेषेण वियुक्तस्थ ग्रहणम्‌ , नसवंविशेष 


(० 82 है ञ्ड है 

/ रहिंतस्य, तथाभूतस्य कद्यत्चिदषि ग्रहणादर्शनादनुपपत्तेश्च केनचिदद 
विशेषेण इद्रमित्थमिति हि सर्वा प्रतीत्ति्पजायते, त्रिकोण सास्नादि 
संस्थात विशेषेण बिना कस्यचिदपि पदार्थस्य ग्रहणायोगात्‌- 
श्रतोनिविकल्पकमेकजातीय द्रव्येपु प्रथम पिण्ड ग्रहणम्‌ । द्वितीयादि 
पिण्डग्रहणं सविकल्यमित्युच्यते । तत्र प्रथम पिण्डग्रहणें गोत्वादेरनु- 
वृत्ताकारता न प्रतीयते । द्वितीयादि पिण्डग्रहणेष्वेवानुवृत्तिप्रतीतिः 
प्रथम प्रतीत्यनुसंहितवस्तुसंस्थानरूपगोत्वादेरनुवृत्तिधर्म विशिष्टत्व॑ 
हितीयादि पिण्ड ग्रहणावसेयामात, द्वितोयादि ग्रहएस्य सविल्कपकत्वं 
सास्‍्तादिवस्तुसंस्थानरूप गोत्वादेरनुवृत्तिन॑ प्रथम पिण्ड ग्रहणो 
गृह्यत इति, प्रथम पिण्ड ग्रहणस्य निविकल्पकत्वम्‌ । नपुनः संस्थानरूप 
जात्यादेरग्रहणात्‌ संस्थान रूप जात्यादेरपि-ऐन्द्रियकत्वाविशेषात्‌ , 
संस्थानेन विना_संस्थानिनः प्रतोतित्यनुपपत्त श्च प्रथम पिप्ड 
ग्रहणोर्शप उसंस्यानमेत्र वस्तु इत्यम्‌ इति गृह्मते, अतोद्वितीयादि पिण्ड' 
ग्रहणेपु गोत्वादेरनुर्वृत्तिधर्मविशिष्टता संस्थानिवत्‌ संस्थानव्च सर्वदिव 
गृह्मत इति तेषु सविकल्पकत्वमेव । अतः प्रत्यक्षस्य कदाचिर्दाप ने 
निर्विशेष नि | है 

निर्विकल्पक सविकल्पक भेद वाले प्रत्यक्ष की तिविशेष वस्तु में 

प्रभाणता नही हो सकती ॥ सविकत्प प्रतीति, जाति आदि अनेक विशेष- 
ताओं से विशिष्ट विषय वाली होती है, इसलिए वह तो सविशेष विषयक 
ही है। निविकट्पक भी सविशेष विषयक ही है क्यों कि -सविकल्पक 
प्रतीति में जात्यूदि एदि विशिष्ट विषयों की, -निविकल्पक प्रतीति, को 
ह ४ डे गत है। किसी एक विशिष्ट विशेषता से रहित वस्तु: संबंधी 
शाते को निविकुल्पक ज्ञान कहते है, समस्त सामान्य विशेषताओं से रहित 
को नहीं । समस्त सामान्य विशेषताओं से रहित वस्तु , तो कभी उपलब्ध 
हो,ही नहीं सकती । “अमुक वस्तु” ऐसी प्रतीति में किसी न किसी प्रकार 
वी विशेषता से युक्त वस्तु की हो उपलब्धि होती है। सास्ना आदि चिन्ह 
विशेष के विना गो पदार्य की प्रतीति नही हो सकती। एंक जातीय द्रव्य 
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मै सर्वे प्रभम थो स्वरुप ज्ञान होता है वह निविकल्यक तथा द्विसीय स्व- 
रूप ज्ञान सविकल्पक होता है। प्रथम बार स्वरूप देखने पर गाय के परि- 
चायक समस्त चिन्हों की सहसा प्रतीति नही होती, ह्ितीय आदि दुष्टियों 
में समस्त विशेषताओ की प्रतीति हो जाती है । प्रथम प्रतीति मे वस्तु की 
सस्थान (अवयव सयोजन रूप) जिस गीत्व की श्रतीति होती है द्वितीय 
आदि दृष्टियो मे उस सस्थान की पूर्ण उपलब्धि हो जाती है, वही सबि- 
कल्पकता है। सस्ता लागूल ककुद खुर विपाण आदि चिन्हों वाली गौ 
प्रयम दो दृष्टि मे ही प्रतीत नही हो पाती, यही निविकत्पकता है ( सस्यान 
(भाकृति) की जाति आदि की प्रतीति न होने से,निविकल्पकता होती हो 
सो बात नही है, जात्यादि की प्रतीति भी इन्द्रियवेच्च ही होती है, आकूति 
प्रतीति के विना; “आकृति विशेष की प्रतीति। तो सभव है नही | प्रथम 
साकृति दर्शन में भी आकृति ही “यह वस्तु ऐसी है”” उस वस्तु विशेष की 
प्रतीति होती है। द्वितीय तृतीय आदि गोपिंड दशशोनों मे जेसे सस्यान 
(अवयब विन्यास) और सस्थानी (गो) की प्रत्तीति होती है, वैसी ही 
धर्मानुगत गोत्व प्रतीति सदा होती है यही सविकल्पक' विषयक प्रतीति है । 
रे सिद्ध होता है, कि प्रत्यक्ष कम्री भी निविशेष विषयक नहीं होता। 
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अत एव सर्वश्नसित्नाभिल्तत्वमपि निरस्तम्‌। इदमित्य इति 
पतीतौ इदमित्यमुभावयोरैक्य क्थमिव प्रत्येतु_ शब्यते_ तनेत्यभाव, 
ग्रास्नादिसस्थानविशेष ., तदविशेष्यद्रव्यमिदमशइत्यतयो रैक्य 
तीतिपराहतमेव ।(रथाहि. प्रथममेव बस्तु अ्रतीयमान सकलेतर 
यावृत्तमेव प्रतीयते । व्यावृत्तिच.गीत्वादिसस्थानविशेष 
वेशिष्टतयेत्यमिति प्रतीते. । सर्वेत्र  विशेषणविशेष्यभाव 
प्रतिपत्ती तयोरत्यन्तमेद. प्रतीत्येव सुव्यक्त,। तत्र॒ दंड कुडला- 
प्य. पृथक सस्थान सस्थिता, स्वनिष्ठाशन कदाचित्‌ क्वचित्‌ 
उकान्तर विशेषण तयावतिष्टन्तै)) गोत्वादयस्तु. द्रव्यसस्थानत्त+ 
रैब पदार्थभूतास्ततो द्रव्यविशेषणतया अ्रवस्थिता, । उभयत्र 
वेशेषणविशेष्यभाव. समान तत एवं तयोर्भेद प्रतीत्तिच | 


कर 
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- _प्यास्तु विशेष; पृथक्स्थिति प्रतिपत्तियोग्या दंडादय., गोत्वांदयर्स्ते 
नियमेन तदनहां. इति । भ्रतो वस्तु विरोध. प्रतीतिपराहत एव 
प्रतीतिप्रकार निल्लुवोच्यते | प्रतोतिप्रकारों हिं इदंमित्यः इत्पेव 
सर्वे सम्मत, । तवेत्सुजकारेण “नैकस्मिन्न संभवात्‌” इति सुब्यक्त- 
भृपपादितम्‌ ।(अ॒त. प्रत्यक्षस्य सविशेषविषयत्वेन प्रत्यक्षादि दृष्ट 2) 
संबंधविशिष्टविपयत्वादनुमानमपि सविशेषविषयमेव ।  प्रमाण- 
संख्याविवादेअपि सर्वाभ्युपगत प्रमाणानामयमेव विषय न केमापि 
प्रमाशेन निविशेष वस्तुसिद्धि.। वस्तुगतस्वभावविशेषेस्तदेव 
वस्तु निविशेमिति बदन्‌ जननीव॑ब्यात्व प्रतिज्ञायामिव स्ववागूविरोध- 
मपि न जानाति) 


जो लोग सव जगह भेदामेद सबंध मातते है, उक्त विचार के आधार 
पर, वह्‌ मत भी परास्त हो जाता है। «इद-इत्य” इस प्रकार की 
प्रतीति में “इृद और इत्य” इन दो भावों की एकता कैसे कही जा सकती 
है ? सास्तादि सस्थान विशेष “इत्य” पद वाध्य तथा उससे अविशिष्ट 
द्रव्य “इृद” पद वाच्य है, इन दोनों की ऐक्य प्रतीति मसभव ही है। 
जब वस्तु की 72% प्रतीति होती है, वह सबसे विलक्षण होती है। 
ग्रोत्वादि सस्यार्न, विशेष विशिष्ट्ता ही विलक्षणता का कारण हैजो कि 
“इत्य” रूप से प्रतीत होती ,है। सब णगह विशेषणविशेष्य भाव की 
प्रतिपत्ति मे, विशेषणविशेष्य फे अत्त्यन्त भेद की सुस्पष्ठ श्रत्तीति होती 
है। दढ छुडल आदि, पृथक संस्थान सस्यित-और स्वनिषठ आहतिर्याँ है, 
कमी कही दूसरे द्रव्य के विशेषण के रूप से भी स्थित रहती हैं। ता 
गोत्व आदि द्वव्य चस्यान, पदार्थ भूत होकर उसी द्रग्प के विशेषण रूप 
से स्थित रहते,है। दोनो ही जगह विशेषणविशेष्य भाव समान है तथा 
उसी प्रकार विशेषणविशेष्म भाव की भेद प्रतीति भी समान है 
विशेषता केवल इतनी ही है कि-दंड कुंडल आदि पृथक्‌ पृथक संस्थान 
सत्यित होगे से, प्रतिपत्ति करने योग्य हैं-गोख आदि एक सत्यान मै. 
नियमित होने से, धृतियत्ति योग्य नहीं है। इसलिए वस्तु की भिश्नता की ५ 
बात, परास्त हो जाती है। प्रतीति का प्रकार जदी,छिप्रा कई 
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प्रंकारान्‍्तर से वतलाया गया है; बस्तुतः कोई भेद नही है। “इदं-- 
इत्य” ही सर्व सम्मत प्रतीति का प्रकार है। इस तथ्य को सूत्रकार 
“नैकस्मिन्न सभवात्‌” मे सुस्पष्ट रूप से समर्थन करते है। प्रत्यक्ष 
की सविशेषप्रमाणता निश्चित हो जाने से, प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से 
“ज्ञात सबन्ध विशेष वाले अनुमान की भी सविश्वेष प्रमाणता निश्चित हो 
जाती है, प्रमाणो की सख्या के विषय मे शास्त्रकारों का मतभेद है, 
पर जितने भी भेद है, सभी सविशेष वस्तु को ही प्रमाणित करते हैं; 
किसी भी प्रमाण से निरविशेष वस्तु की सिद्धि नहीं हो सकती (प्रत्येक 
वस्तु का अपना एक विशेष स्वभाव होता हैँ) यदि के एन स्वभाव 
वालो वस्तु को निविशेष कहा जाता हैं तो बह वैसी ही (अज्ञानता है, गैसे 
कोई प्रतिज्ञा करे कि “मै वच्ध्या का पुत्र हूँ”। इस बेचारे को अपने 
वागू विरोध पुक का शान नही होता । ग'3« 


६9. यत्तु प्रत्यक्ष सन्मानग्रा हिलेने जन भेदविषयम्‌, भेदश्च 
विकल्पासहत्वाद दुनिरूप: इत्युक्तमू, तदपि जात्यादिविशिष्टस्थेव 
वस्तुन; प्रत्यक्षविपयत्वाज्जात्यादेरेव प्रतियोग्यपेक्षया वस्तुन 
स्वस्प च्‌ भेदव्यवहारहेतुत्वान्च दूरोत्सारितम्‌ संवेदनवद 
रूपादिवच्च॒ परमव्यवहारविशेषहेतो. स्व॒स्मिन्नपि तद्‌ व्यवहार 
हेतुत्व॑ युष्माभिरभ्युपेतं भेदस्यापि संभवत्येव; श्रत एवं च मानव- 
स्थान्योत्याश्रयणंच । एकक्षणवत्तित्वेडपि प्रत्त्यक्ष्षासस्य तस्मि- 
ने वक्षणे वस्तुभेदरूप तत्संस्थानरुप गोत्व बिग ही हीतत्वात्‌ क्षणान्तर 
ग्राह्म न किचिदिह्‌ तिष्ठति ॥ «पे ण्ञश्प्‌ 
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जो यह कहा कि प्रत्यक्ष प्रमाण; सूदवस्तु (मात्र)आाही होता है, इस- 
वार शि विए्णम नजी. है, तथा, भेट, विकल्‍प, को. न. सहले, से. दुलिरूण है, हट 
प्तो इसमे भी, कथन यह है क्-जात्यादि विशिष्ट वस्तु की ही प्रत्यक्ष 
विपयता होती है वे जाति आदि ही उस वस्तु की अन्य वस्तुमों से 
भिन्नता ज्ञापन करते है। सवेदन और स्परस आदि जंसे आश्रय के 
परिचय विशेष का ज्ञापन करके अपना भी परिचय ज्ञापन करते हैं उसी 
प्रकार अभय पदार्थ भी अपरवस्तु के व्यवहार विशेष का शापन करके 





( ४७ ) 
तैदनुरूप अपने व्यवहार का भी ज्ञापन करते है, इससे तो आपको यह 
मानता ही पड़ेगा कि प्रत्यक्ष, भेद को भी प्रमाणित करता है| इस 
प्रकार भेद ग्रहण मे न तो अनवस्था दोष होता है और न अचन्योन्य '_ 
दोप प्रत्यक्ष ज्ञान जे पॉथय क्षणवर्त्ती होते हुए भी, उसी क्षण में उस वर्स्ता 
का भेद, आक्ृति, धर्म आदि सभी वस्तुओं का ग्राहक होता है, दूसर क्षण 
उसके लिए ग्रहण करने को कुछ भी शैष मही रह जाता । | 
८ अभ्रपि च-सन्मात्र इति ग्राहित्वे, घठो$स्ति पटो$स्तिइति विशिष्ट 
विपयाप्रतीतिविछध्यते । यदि च सस्मात्रातिरेकवस्तुसंस्थानरूप 
जात्यादिलक्षणोभेदः प्रत्यक्षेणन गृहीत. किमित्यश्वार्थी महिष 
दर्शने निवत्तंते । सर्वासुप्रतिपत्तिपु सन्मात्रभेव विषयश्चेत्‌ तत्‌ 
तत्प्तिपतिविपयसहचारिण: सर्वेशब्दा; एकैकप्रतिपत्तिपु किमिति 
न स्मयंन्‍्ते । 
तथा प्रत्यक्ष को सन्मात्र ग्राही मानेंगे तो “घट है” “पट है" ऐसी 
विशिष्ट विपयक प्रतीति के विरुद्ध होगा। यदि भन्मात्र के अतिरिक्त, 
वस्तु संस्थान रूप जाति आदि लक्षक भेदो की प्रतीति, प्रत्यक्ष से सभव 
न होती तो, घोडा को चाहने वाला कोई व्यक्ति घुडसाल में बधे भेसे को 
देखकर लौट नही सकता । यदि कहो कि-सभी प्रतीतियाँ सन्‍्मात्र विप- 
यक ही होती है ; तो फिर भिन्न भिन्न प्रतीति विषयक शब्द, हर भ्रति- 
पत्ति मे स्मृत क्‍यों नही होजाते ? 
५७ किंच पअश्वे हस्तिनिच संवेदनयोरेक बिपयत्वेनोपरितन- 
स् पृद्वीत ग्राहिल्वात्‌ विशेषाभावाच्र स्मृति वैलक्षण्यं न स्थात्‌ । प्रति 
संवेदनं विशेषाभ्युपगमे प्रत्यक्षस्थ विशिष्टार्थ विपयत्वमेवम्युपगतं 
,भवत्ति सर्वेपां संवेदना नामेकविषयतायामेकेनैव संवेदनेनाशेषग्रहणात्‌ 


दधव्रधिराच्रभावश्च प्रसण्येत्‌ । 


घौड़ा और हाथी की प्रत्नीतियां यदि एक प्रकार ही मानली जाएं तो 
भ्रह्येत, ग्राहिता तथा विशेषता के अभाव से किसी प्रकार की स्मृति विलक्ष- 
धत्ता मे रह जाएगी [कर्यात्‌ घोड़ा संबंधी प्रतीति के समान ही यदि हाथी 
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की भी प्रतीति हो जाय तो घोड़ा के समान हाथी को भो चाबुक से 
हाँकने की चेष्टा हो सकती है तथा घोडे को अकुश से । क्यो कि भिन्न 
प्रकार की स्मृति तो रहेगी नही) यदि प्रत्येक सवेदन को एक विशेष सवे- 
दन मान गे तो प्रत्यक्ष की विशिष्टार्थ विपयता माननी पडेगी ) सभी 
प्रतीतियों की एक विषयता मानने में एक ही प्रतीति से सभी विययो की 
प्रतीति हो जानी चाहिए जिसके फलस्वरूप अधघ, बहरे आदि भेदो का 
अभाव हो जाना चाहिए [पर ऐसा होता नही, इसलिए उक्त सभी 


सभावनाये शक्‍य नही है 
8०१०० ६७९ पैकार्थ 
2०“ न न चक्षुपा सन्मात्र गृह्मते, तस्यरूपरूपिरू ग्राहित्वात्‌ 


नापि त्वचा, स्पशवद्‌ वस्तुविषयत्वात्‌। श्रोत्रादीन्‍्यपि न सन्मात्र 
विषयाणि, किल्तु शब्दरसगंघलक्षणविशेषविषयाण्येव । श्रत; 
सन्मात्रस्य ग्राहक न किचिदिह एृश्यते । 

(ुद्ध सद्‌ वस्तु; नेत से तो देखी नहीं जा सकती क्‍यों कि नेन्न रूप 
और रूप युक्त वस्तुको ही देख पाते हैं। त्वचा से भी ग्राह्म नही है क्यो 
कि त्वचा स्पर्शवान वस्तु को ही ग्रहण करतीहै । कान, माक जिल्वा-आदि 
ज्ञानेद्धियाँ भी सद्वस्तु को नहीं जान सकती, क्योसि उनसे शब्द, गथ, 
रम बादि विषयों की ही प्रनीनि होती है। इसलिए सद्वस्तु का ग्राहक 
यहाँ तो कोई दीखता नही । 

9 निर्शिपसन्मात्रत्यप्रत्यक्षेणेव ग्रहऐं तद्‌ विषयागमस्य प्राप्त- 
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विषयत्वेनानुवादेकेत्वमेव स्पात्‌। सन्मात्र ब्रह्मण : प्रमेमभावश्च । 
त्ततो जडत्वनाशित्वादयस्त्वयेबोक्ता: । प्रतोवस्तुसंस्थानरूपजात्या- 
दिलक्षणमेदविशिष्टविषयमेव प्रत्भम) संल्थानातिरेकियोष्नेकेपु 
एकाकार बुद्धिवोध्यस्थादशनात्‌, तावतैब गोत्वादि जाति व्यहारो- 
पप्तेः। अतिरेक वोदोजेपे संस्थानस्य संग्रतिपश्नत्वाच्च संस्थानमेव 
जाति; । संस्थाननाम साधारणरूपमिति; ययावस्तु संस्थानमनुसंधेयम्‌ 
जातिग्रहऐनैव भिन्‍न देति व्यवहार संभवात्‌” पदार्थान्तिरादशंनात्‌ 
प्लर्पान्तरवादिनाप्यम्युतगतत्व।ष्च गोत्वादिरेव भेद: | 


£ हु 


कै औड ( 


नांवशेष सस्मान्न के प्रत्यक्ष से ही ग्राह्म प्रमाणित करने बाला, 
शाध्त्र अनुवादक मात्र ही है, क्योकि--उक्त विषय की प्राप्ति की जान- 
कारी तथा सन्मात्र बह्म का प्रमेय भाव, उसमे बतलाया गया है। उक्त 
शास्त्र को सही मान लेने से, उस सन्मान ब्रह्म मे जडता क्षीणता आदि 
दोष तुम्ही बतलाने लगोगे । इससे सिद्ध होता है कि, वस्तु सस्थान रूप 
जाति आदि लक्षण भेदो वाला विशिष्ट (बहार बंद अपनी) 00098 
है। भिन्न आकृति वाली अनेक वस्तुओं मी बुद्धि विषयक भोने 
लनिही हुआ करता )(तर्भी) गोत्व आदि जातियो का व्यवहार उपपत्र हाता 
है। सस्थान से अतिरिक्त जातिवाद मानने से भी सस्थान की स्थिति पूर्व 
बत्‌ रहती है, इसलिए सरथान ही एक जाति होती है। अपने असाधारण 
विशिष्ट रूप को ही सस्थान कहते है । वस्तु के स्वरूपानुसार उसके 
सस्थान को जानने वी चेप्टा करनी चाहिए। जाति संवधी ज्ञान से ही 
भिन्नता के व्यवहार का परिज्ञान होता है। सस्थान के अतिरिक्त वस्तु को 
जाति मानने पर भी, सस्थान के बतिरिक्त, जाति नामक किसी वस्तु की 
प्रतीति न होने से तथा एक भात्र सस्थान में ही जाति की प्रतीति होने 
से गोत्व बादि भेदो की अतीति होती है। ज्फैद्क्ण 
3% ननुच जात्यादिरेव भेदरचेत्‌ु, तस्मिन्‌ गृहीते तदव्यवहार- 
बद्‌ भेदव्यवहार, स्पात्‌ । सत्यम्‌,भेदश्च दुमइृह्ियत ६ एव, गोत्वादि 
व्यवहा रात्‌ । गोत्वादिरेव हि सकलेतरव्यावृत्ति- » गोत्वादी गृहीते 
सकलेत रसजातीयबुद्विव्यवहा रयोनिवृत्ते. । भेदग्रहऐेनेव हि. अ्भेद 
निवृत्ति.। 'अ्यम्‌ भ्रस्मात्‌ भिन्‍न.,, इति व्यवहारे प्रतियोगी निर्देशस्य 
तदपेक्षत्वात्‌। प्रतियोगि अपेक्षा भिन्‍न इति व्यवहार इत्युक्म 
(शका) जाति आदि ही भेद है| ऐसा अनानें से तो यह भी मानना 
पृढ्ेगा कि जाति आादि व्यवहार की तरह, भेद का भी व्यवहार होता है। 
(समाधान) ढोक॑ है, गोत्व आदि के व्यवहार से ही भैंद व्यवह्ृत 
होता है। गोत्व आदि ज्ञान ही अन्य वस्तुओं से उसकी विभिन्नता बत« 
लाता है , गोत्वादि में जानकारी हो जाने पर भन्यात्य समस्त वस्तुमो 
में, सजातीय बुद्धि और व्यवहार की निवृति दो जाती है। भेद शान 
पे ही अभेद भांव की निवृत्ति होती है। “यह वस्तु ममुक बल्तु से भिन्त 
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है” ऐसे व्यवहार मे भेद प्रतेति के लिए ही वस्तु के प्रतियोगी “अमुक” 
का निर्देश किया जाता है, तभी “अमुक प्रतियोगी से यह वस्तु भिन्न है” 
ऐसा व्यूबहार किया जाता है। 4८«हों १४८ ७ ५७० 5 कप 
०) यत्युनधटादीनों विशपाणा व्यावत्तमनत्वेनापारमाशथ्थ॑मुक्त तदा- 
नालोचितवाध्यवाधकभावव्यवह खृत्यनुवृत्तिविशेषस्य श्रात्ति 
परिकल्पितम्‌। हयोज्ञानयोविरोधे हि वाध्यवाधक भाव । बाधित: 
स्येव्यावृत्ति | अत घट पटादिपु देश काल भेदेन विरोध एवं नास्ति। 
उस्मिन्‌ देशे यस्मिन्‌ काले यस्यसदभाव. प्रतिपन्‍न. तस्मिन्‌ देशे तस्निन्‌ 
हाले तस्याभाव प्रतिपन्‍्नश्वेत्‌ तत्र विरोधातू बलवतों वाधकत्व 
व्राधितस्य च निवृत्ति. | देशान्तर कालान्तर सबंधितयानुभूतस्यान्य- 
रैशकालयोरभावप्रतीती न विरोध इति कथमत वाध्यवाधक 
भाव:अन्यत्र निवृत्तस्यान्यन्न निवृत्तिवाँ कथमुच्यते ? रज्जुस्पादिपु- 
े धितरे 2 तीतेवि र् “नई 
तु तद्दे शकालसवधितयवाभाव प्रतीतेविरोधोवाधकत्व व्यावृत्तिश्वेति 
रेशकालान्तर व्यावर्त्तमानत्व मिथ्यात्वव्याप्त न दृष्टमिति, ब्यावर्त 
मानत्वमानमपारणाथ्य॑ हेतु . । 
और जो, आप घट आदि विशेष पर्दायों को व्यावतंमान होते से, 
अपारमाथिक कहते हैं वह भी, वाध्यवाधक भाव, तथा व्यावृति, अनु- 
बृति आदि की सही पर्यालोचना न करने के कारण आपकी श्रान्त धारणा 
है। दो ज्ञानों वे पारस्परिक विरोध होने में ही बाध्यवाधक होता है। 
बाधित पर्दोर्थ की ही व्यावृत्ति होती है । घट पढ आदि की प्रतीति में तो 
देश काल का भेद है, अत विरोध वा प्रश्न ही नही उठता [जिस 
ध्यात मे, जित समय जिस वस्तु के अस्तित्व थी प्रतीति होती है, उसी 
स्थान मे उसी समय, उस वस्तु बा अभाव हो जाय, तभी _विरोध उप! 
स्थिते होता है और तभी बलवान वाधक वस्तु से, वाधिक पदार्थ की 
निवृति होती है। जो वस्तु भिन्‍नत स्थान और भिन्न समय से अनुभूव 
ही। उसकी अन्य स्थान और अन्य समय में अमाव प्रतीति हों, 0 
विरोध का प्रश्न ही ज़ही है, घ८ पट आदि कौ प्रतीति में भी यही स्थिश्ि 
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है, तो बाध्य वाधक भाव कैसे घटित होगा ? एक स्थान के अभाव को, 
दूसरे स्थान का कैसे कह सकते है ? रज्जुसप॑ आदि दृष्टान्त में तो, 
एक ही स्थान और एक ही समय मे, सर्प रज्जु का ब्यातुक है, इसीलिए 
रज्जु के अभाव की प्रतीति होती है, तभी विरोध, बाधक भाव होते है, 
भौर व्यावृति होती है। स्थान और समय की भिन्नता मे व्यावृत्ति, 
मिथ्यात्व और व्याप्ति का कही भी उदाहरण नहीं मिलता। इसलिए 
केवल व्यावृत्ति ही अपारमाथिकता की हेतु नही है ! 


4 यत्तु श्रनुवत्त मानत्वात्‌ सत्परमार्थ इंति, तत्‌ सिद्घमेवेति न 
पाधनमहंति अत्तो न सन्मात्रमेव वस्तु श्रनुभूति सदविषययोश्च 
विपयविपयिभावेन . भरेदस्यप्रत्यक्षसिद्धत्वात्‌ू. अवाधितत्वाच 
प्रनुभूतिरेवसतीत्येतदपि निरस्तम्‌। + 2१ 


और जो, भनुवत्तमान होने से सत्‌ की परमार्थता है वह तो सिद्ध ही 
है, उसको प्रमाणित करने की फ़ोई आवश्यता नहीं है, इसलिए सत्‌ ही 
एक मात्र वस्तु है, ऐसा नही कह सकते | अनुभूति और सत्‌ में विषय 
और विपयी का भाव होने से उन दोनो का भेद प्रत्यक्ष सिद्ध हैं, जो 
किसी भी प्रकार वाधित नही हो सकता | इसलिए, अनुभूति ही सत्‌ है, 
पह बात भी कट जाती है ।>.२ 6 ५०७ ०3ल्तेनाजवम प्वले 
घ५ ( यच्वनुभूतेः स्वयम्प्रकाशत्वपुक्त, तद्विषयप्रकाशनवेलायां- 
ज्ञातुरात्मनस्तयव, न तु सर्वेपां सर्वश तथेवेति नियमो5स्ति परानु: 
अवस्य, <ीनोपानादिलिंगकानुमानज्ञानविपयत्वात्‌ स्वानुभवस्या- 
प्यतीतस्यश्नेज्ञासिपमितिज्ञानविपयत्वदर्शनाच, अतोश्नुभूतिश्चेत्‌ 


स्वतःस्सिद्वे ति वक्त न शक्यतुओ 

और जो, अनुभूति की स्वय प्रकाशता बतलाई सो, विपय अकाशन 
के समय ज्ञाता की स्वतः जैसी स्थिति होती है, सभी की सदा वेसी ही' 
स्थिति हो ऐसा कोई नियम नही है। क्यो कि, परकीय श्नूभव त्तो 
प्रवृत्ति निवृत्ति लिगक होने से केवल अनुमान प्रमाण का विपयें होता 
है तथा स्वानुभव भी (अनुभव के) ह्वितोय क्षण मे “मैंने जान लिया” 
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ऐसे ज्ञान का विषय होता है। इसलिए अनुभूति स्वतः: सिद्ध वस्तु है, 
ऐसा नहीं कह सकते । 
25 श्रनुभतरनुभाव्यत्वेश्ननुभूतित्वमित्यपि दुश्क्तम, स्वगतातो- 
तानुभावनां परगतानुभवानांच अनुभाव्यत्वेन शननुभूतित्वप्रसं- 
गात्‌ । परानुभवानुमानानभ्युपगमे च॑ शब्दार्थसंवंधग्रहणाभावेन 
समस्तशब्दव्यवरोच्छेद प्रसंग: श्राचार्यस्य ज्ञानवत्व॑ प्रनुमाय तदु- 
पसत्तिश्च क्रियते, सा च नोपपद्चते । न च्‌ श्रन्यविषयत्वेध्ननुभूति- 
त्वम्‌, ्नुभूतित्व॑ नाम वत्तंमानदशायां स्वसत्तगैव स्वाश्रय प्रति 
प्रकाशमानत्वं, स्वसत्तयेव, स्वविषय साधनत्वं वा। ते च अनुभवा- 
न्तरानुभाव्यस्वेषपि स्वानुभवसिद्वेनापगच्छत इति नानुभूतित्वमपग- 
च्छ्ति घटादेस्त्वननुभूतित्वमेतत्स्वभाव विरहात्‌ नानुभाव्यतातू। 
तथा अनुभूतेरननुभाव्यत्वेष्पि अननुभ्तित्त्वप्रसंगो दुर्वार: गगनकुसु- 
मादेरननुभाव्यस्याननुभुतित्वात्‌ । 

अनुभूति, अनुभाग्य है; इसलिए अनुभूति कोई वस्तु नही है, ऐसा 
कहना भी कठिन है। अपने अतीत तथा दूसरों के अनुभवों के अनुभाव्य 
होने से अननुभूति की वात उठती है (अथोत्‌ जो अपने, अतीत अनुभव 


» तथा दूसरों के अनुभवों को हवन. अनन भूति कहते है) परंतु अपने बीते 
न्‍ अनुभवों के अनुमान तथा दूसरों के अनुभवों को अस्वीकार करने से 
(यो कि शाब्दिक ही होते है) शब्दाथं संबंध फे ग्रहण का अभाव हो जायेगा 
जिसके फलस्वरूप, स्वानुभव और परान्‌ भव पर आधारित जितना भी 
चाड/मय है उसकी महत्ता ही समाप्त हो जायेगी तथा भाचायें के वैदृष्य 
का, अनुमान कर जो छात्र समुदाय, आचाये के निकट विद्याभ्यास के 
लिए जाया करता है, वह भी समाप्त हो जायगा। ४ 

: अन्य विषयता होने से भी अननुभूति की बात नही उठाई जौ सकती 
पेयोंकि--वर्तेमान दशो मे अपनी सत्ता से ही,जो अपनी आश्रय "वस्तु को, 

प्रकाशित करे अथवा अपनी सत्ता से अपने विपय को सिद्ध करे उसे व 
भृंति कहतें है । अन्यान्य अनेक अनुभूतियों के होते हुए भी, जो अनुभूति 


हु 


जी र 
रे, ५) 
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पहले हो चुकी हैं, उन स्वानुभूतियों का अभाव कभी नही होता। घट 
आदि पदार्थ स्वयं अनुमूत्ति नही कर पाते, वे सब जीव रहित जड़ है, 
पर वे अनुभाव्य तो है ही। अनुभूति स्वयं अनुभाव्य नहीं है, फिर भी 
उसकी जनुभूति नही होती, ये नहीं कहा जा सकता। आंकोश पुष्प« 
भादि असंभव वस्तुएँ तो अनुभाव्य ही नहीं है, इसलिये उनका अनुभव 
नही होता । 
3 गगनकुसुमादेरननुभूतित्वमसत्त्वप्रयुक्मू. नानुभाव्यत्वप्रयुक्त- 
मिति चेतू, एवं तहिं धटादेरप्यूज्ञानाविरोधित्वमेवाननुभूतित्वनिबन्ध- 
नम्‌ मामुभाव्यत्वमित्यास्थीयताम्‌ । ग्रनुभृतेरनुभाग्यत्वे प्रज्ञाना- 
विरोधित्वमपि तस्था: घटादेरिव प्रसज्यते इति चेत्‌, प्रननुभाव्य- 
त्वेषि गगनकुसुमादेरिवाज्ञानाविरोधित्वमपि प्रसज्यते एवं भ्रतोध्नु- 
भा व्यस्वेष्ननुभूति्वमिति कम ५६२24 
गगन कुसुम आदि में जो अनुभूति-स्हित्य है, वो तो, असत्‌ प्रयुक्त 

है, अनुभाव्य प्रयुक्त नही है, यदि ऐसा मानते हो त्तो चट आदि की जो 
मननुभूतिता है, वह अज्ञान के कारण है, या, से नही है, ऐसा 
भी मानना पड़ेगा। यदि कहो कि-- अनुभूति को अनुभाव्यता स्वीकारने 
से, घट आदि की तरह उसमे भी अज्ञान की बात लागू हो तकती है [ तो 

मैं कहता हू कि अनुभूति कोई ,गगनकुसुम की तरह अस़भव बस्तु नही 

है जो उसकी अनुभाव्यता न मानी जाय ] यह कथन निवास्त द्वास्यास्पद 
नही! (मर इसलिए अनुभूति नाम की कोई वस्तु 
नही है. 00076 (५७५ | सो आमष्तात 

यु संविदः स्वतसस्थिदाया:प्रागशावाद्यभावात्‌ उत्पत्तिनिरस्सते। 

त्दन्धस्थ जात्यन्पेन यष्टि; प्रदीयते । प्रागभावस्य ग्राहकाभावाद- 
भावो न शक्यते वक्तुम्‌, भतुभूत्येष ग्रहणात्‌ कथमनुभूतिस्सती 
तदानीमेव स्वाभाव॑ विरुद्मवगमयतीति चेत्‌; न हि श्रनुभूति: स्व 
समकालर्वातिनभेव विषयीक रोतीत्यस्ति मियमः भ्रत्तीतानागतयोर- 
विषयत्वप्रसंगात्‌ । 


( ६४ ) 


और जो, प्रागभाव आदि के न होने से, स्वयं सिद्धा अनुभूति, की 
उत्पत्ति का खडन किया, वह भी ऐसी ही बात है जैसे कोई जन्मान्ध, 
दूसरे अन्धे को लाठी का सहारा दे ।_प्रागभाव, इसलिए अभाव है, कि 
उसमे गराहकता का अभाव है, ऐसा नहीं कह सकते, क्योकि अनुभूति का 
ग्रहण उसमे होता है (अर्थात्‌ अनुभूति अतीत भी होती है) अनुभूति स्वयं 
स्थित रहकर उसी समय अपने अभाव को कंसे बतला सकती है, यह्‌ 
विरुद्ध भाव है ” ऐसी शका भी नही कर सकते क्योकि--अनुभूति सम- 
कालीन विपयक ही हो ऐसा कोई नियम नही है। यदि ऐसा मान लेगें 
तो अतीत और अनागत्‌ विषयक अः अनुभूति की बात तीज, प दम ही 
समाप्त हो जायगी। ९४९ जर्ट ०4 रे रू जे 

०] >> 

अथमन्‍्यसे-- अनुभूत्ति प्रागभावादे: सिद्ध यत्तः तत्‌ समकाल- 

भावनियमो5स्तीति; कि त्वयाववचिदेव॑ दृष्टं ? यन्नियमंत्रवीषि । हन्त 


तहिं तत्‌ एवं दशंनात्‌ प्रागभावादि: सिद्ध इति, न तदपक्ुव. । तसे 
प्रागभाव॑ च तत्‌ समकालवत्ति नं, अनुन्मत्त. कोब्नवीति ? 


यदि अपने, कुचयाव के लिए यह मानों कि--उपसब्धि के बिना 
किसी वस्तु की प्रति, नही होती, इसलिए अनुभूति प्रागभाव आदि सभी 
में रहती हे ऐसा नियम है; तो क्‍या तुमने कही ऐसा देखा है ? जो नियम 
बतला रहे हो । यदि देखा है, तो बड़ी प्रसन्नता की बात है, दुम्हारे उस 
दर्शन से ही/अनुभूति के प्रागभाव आदि सिद्ध हो जाते है, जिन्हें तुम 
छिपा नही सकते । अभाव और उसके साथ उस अनुभूति का भाव, दोनो 
एक साथ रहते है, ऐसा पागल के अतिरिक्त दूसरा और कौन कहें 
अ्कता है ? पते 
* इन्द्रिय जन्मनः प्रत्यक्षस्य हिं एप स्वभाव नियमः, यत्‌ स्वसम- 
कालवर्त्तिनः पदार्थस्य ग्राहकत्वम्‌, न सर्वेपांज्ञानानां प्रमाणानाञ्च, 
स्मरणानुमानायमयोगिप्रत्यक्षादिवु कालान्तखत्तिनो४पि ग्रहणदर्श- 
नात्‌ । झतएवं च प्रमाणस्य प्रमेयाविनाभाव:," नहि प्रमाणस्य 
स्वसमकालवत्तिनाईवितता भावोथ्य॑ संबंध, अपितु यत्‌ देशकालादि 


कक 
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- संबंधितया योध्थोष्वभासते, तस्प तथाविधाकारमिध्याश्वप्रत्यनीकता, 
प्रत इदमपि निरस्तम्‌ “स्मृति्नवाह्म॒विषया" नष्टेत्यथे स्मृति दर्शनात्‌ 
इति ॥ ०१२५ 

इच्धियजन्य हक ही यह स्वाभाविक नियम है कि, उसमें 
समकालीन पदार्य की प्रीति रीती है, सभी ज्ञानो और प्रमाणों का ऐसा 
; नियम नही है; स्मरण, अनुमान, आामम, योगिप्रत्यक्ष आदि में काला- 
न्तरवर्त्ती वस्तु का साक्षात्कार भी होता हैं। इसी से प्रमाण का प्रमेय 
के साथ अविनाभाव ( नियत संबंध ) सिद्ध होता है। अपनी समकालीन 
वस्तु के साथ ही प्रभाण का अविनाभाव संबध होता हो ऐसा कोई नियम 
नही है।#पते)जिस किसी भी देश काल आएि से संवधी जो भी पदार्थ 
प्रतिभासित होता है, उसकी उसी प्रकार के मिथ्यात्व की निवृत्ति करना 
प्रमाण का कार्य है। इस्नसे वौद्धों का यृद्द मत भी निरस्त हो जाता है 
कि--“स्मृति बाह्य पदार्थ विप॑यक, नद्दी होती” नष्ट पदार्थ को भी स्मृति 
हुआं करती है। | है 


«६ अथोच्येत, न तावत्‌ संवित्‌ प्रागभावः प्रत्यक्ष|वसेय: लिगा्यभा- 
वात । न हि संवित्‌ प्रागभावन्याप्तिमिह॒लिंगमुपलम्यते, न चागमस्तद्‌ 
विपयो दृष्टिचर: । अत्तस्तत्मागभाव: प्रमाणाभावात्‌ एव न सेत्स्यति, 
इति,। यद्येवं स्वतस्सिद्धत्वविभवं परित्यज्य भ्रमाणाभावेज्वरूढ्श्चेत्‌ 
योग्यानुपलब्ध्येवाभाव: समर्थित: इत्युपशाम्यतु भवान्‌ ! 


यदि कहो कि-संवित्‌ का प्रागभाव, लिंग आदि के अभाव के 
कारण, प्रत्यक्ष श्रमाण द्वारा निरूपित नहीं हो सकता। व प्रायभाव में 
संवित्‌ की व्याप्ति ही रहती है जिससे उसका लिग्र उपलब्ध हो सके, 
और न उसके विषय में कोई शारत्र वचन ही मिलता (हो बा । इस 
संवित्‌ का प्रायभाव, प्रमाणों के अभाव से सिद्ध 2 क्या यदि 
ऐसा ही है कि आप अनुभूति की स्वतः प्रिउता को छोड़कर प्रमाणों के 
वन ,ही,अड़ गये है तो श्रमाणो की अनुपलब्धि ही ऐसा प्रमाण 
है, जिससे अभाव का समर्थन ह्दो जाता है, अतः नापका चुप रहना ही 


हितकर है।' 


(६ ६६ १ 


८*.- किच प्रत्यक्षज्ञानं, स्वविषयं घटादिक स्वसत्ताकाले संत साध- 
यत्तस्य न सवंदा सत्तामवगमयत्‌ दृश्यत इति घटादे. पूर्वोत्तरकाल 
सत्ता न॒प्रतीयते । तदुगरतीर तेश्च सर्वेदनिस्य कालपरिच्छिल्ततैया 
प्रतीतेः । घठादिविषयमेव स्वेदन स्वयकालानवच्छिन्न प्रतीत चेत्‌, 
सवेदन विपयो घंटादिरपि कालानवच्छिन्त. प्रतीयतेति,; नित्य, स्यात्‌ । 
नित्य चेत्‌ सवेदन स्वतस्सिद्ध नित्यमित्येव प्रतीयेत, न च तथा 
प्रतीयते । 


देखा जाता है, कि-प्रत्यक्ष ज्ञान के विषय घट आदि जब तक 
रहते है तभी तक उनका अस्तित्व रहता है, प्रत्यक्ष ज्ञान ही उस अस्तित्व 
का ज्ञापक होता है, फिर भी वह, उनकी सत्ता को स्वंकालीन नहीं 
बतलाता, इसी से घट आदि की अतीत और आगत सत्ता की प्रतीति 
नही होती । सवेदन ( अनुभव ) की कालपरिच्छिन्नता से ही उस प्रतीति 
का भान होता है [ अर्थात्‌ सवेदन कालान्तर मे बदलता रहता है. इसी 
से पदार्थों की अप्रतीति होती है अर्थात्‌ घट बनने के पूर्व का अनुभव और 
घटध्वस के बाद का अनुभव, घटस्थिति के अनुभव से भिन्न होता है, 
जिससे अभाव की प्रतीति होती है, अत मनुष्य की प्रतीति घटठनाओ के 
आधार पर समय-समय पर वदलती रहती है | घट आदि मिपयक 
सवेदन,मदि स्वय ही, काल से अनवच्छिन्न हो, तो सवेदव के वियय्म घर 
आदि भी; काल से अनवच्छिन्न प्रतीत हो, इस प्रकार नित्य हो जाएं 
स्वत, सिद्ध सवेदन यदि नित्य होता तो, उसकी प्रतीति भी नित्य होती: 
पर बैसा होता मही [ इससे सिद्ध होता है कि सवित्‌ नित्य वस्त्‌ 
नही है ] 

», एवं श्रनुमानादि संविदो४पि कालानवच्छिन्ना: प्रतीताश्चेत्‌ स्व 
विघषयानपि कालानवच्छिन्नान्‌ प्रकाशयन्तीति, तेच सर्वेकालानवच्धछिन्न 
सित्या: स्यु,, संविदनुरूपस्वरूपत्वात्‌ विषयाणाम्‌॥। न च॒ निर्विषय 
काचित्‌ संविदस्ति, अनुपलब्धे. । विषय प्रकाशनतयैवोपलब्धेरेव £ 

_संविद. स्वयम्प्रकाशिता समर्थिता । संविदो विपयप्रकाशनत 


कै 


(६७ ) 

८००0 
- स्वभावविरहेसति स्वयंप्रकाशत्वासिद्ध. अनुभूतेरतृभावन्तराननु: 

भाव्यत्वाज्च संविदस्तुच्छतयंव स्थात्‌ । न च स्वापमदसमूर्च्छादियु 

सर्वेविषयशुन्या केवलैव सवित्परिस्फुरतीति वाच्यम्‌, शरोग[नुपलब्धिजल्ल ज्व्म 

प्राहत॒त्वात्‌ । तावपि दशास्वनुभूतिरनुभूता चेत्‌, तस्याः प्रबोध 

समयेध्नुसंधानं स्थात्‌ न च तदस्ति । 
बाण (शिपथति 

इसी प्रकार अनुमान आदि जन्य सविद्‌ भी यदि काल से अन- 

वच्छिनन प्रत्तीत होतीं तो अपने विषयो को भी काल से अनवच्छिनत ही 
प्रकाशित करती, जिससे वे सारे ही विपय,क़ाल से अनवच्उिन्न (अवाध्य) 
नित्य होते, क्योकि विषयो का स्वरूप,सविद के अनुरूप ही होता है। 
कोई भी सवित्‌ निविषयक नही होती, ऐस्ग प्रमाण भी नहीं मिल्ता। 
विंपय प्रकाशन से ही उपलब्धि होती है तथा सविद्‌ की स्वयम्प्रकाशिता 
सिद्ध होती है। सविद का विपय प्रकाशनता का स्वभाव यदि समाप्त 
हो जाय _तो, उसकी स्वय प्रकाशता ही अंस्रिद्ध हो जायगी। तथा 
अनुभूति के लिए एक दूसरी अनुभूति को कत्पना करनी पडेगी, जिससे 
सवित्‌ एक तुच्छ वस्तु हो जायगी। 


निद्रा, मद, मूर्ज्ला आदि मे,सव, विषयो की शुन्यता,रहती है. एक 
मात्र सवित्‌ ही परिस्फुरित रहदी है, ऐसा नहीं कह सकते, यह कथन 
योगानुपज्ञब्धि से ही कट जाता है। उन दशाओ में यदि अनुभूति, 
तरी तो, निद्राभभ होने पर उंसका स्मरण रहता, पर ऐसा 
नही होता । 
$ तनु प्रनुभूतस्य पदार्थेस्य स्मरणनियमों न दृष्टिचिर, श्रत- 
स्मरणाभाव- कथ अ्रनुभवाभाव साधयेत्‌ ? उच्यते-निखिलसस्कार 
तिरस्कृतकरदेहविगमादिप्रवलहेतुविरहेप्यस्मरण. नियमोध्चुभवा- 
भावमभेव साधयति, ते कैवल स्मरण नियसादनुभवाभाव, । सुप्तो- 
त्वितस्थ इयन्तं काल॑ से किचिदहमज्ञासिपमित्ति प्रत्यवमशनैत सिद्ध :। 
न च सत्यप्यनुभवे तदस्मरणतियमों विषयावच्छेदविरहादहंकार- 


(ण्भ््ची को ा० ७७6४ 
- विगमादवेति शक्‍्यते वक्त म्‌। सर्थान्तराननुभवस्यार्थान्‍तराभावस्य 


चानुभतार्थान्तरास्मरण हेतुत्वाभावात्‌। त्तास्वपि दशासु अ्रहमधों5- 
नुवर्तत इत्ति न॒ वक्ष्यते )) 


( शका ) अनुभूत पदार्थों का स्मरण सदा रहे ही ऐसा तो कोई 
नियम है नही, और जिस्‌, वस्त की स्मृति ही नहीं रहेगी, तो अनुभव 
हुआ ही नही, ऐसा निर्णय मैं से किया जा सकता है | 

( उत्तर ) निद्रा आदि अवस्थाओ में देह आदि से असबद्ध होने के 
कारण सारे सस्कार तिरोहित हो जाते है, उससे भी विस्मृति होती है 
इससे भी अनुभव का अभाव प्तिद्ध होता है। केवल स्मरणाभाव के नियम 
से ही अनुभव का अभाव ज्ञात होता हो, ऐसी बात नही हे अपितु “मुझे 
इतनी देर कुछ भी ज्ञात नही रहा” ऐसे सोकर उठे हुए व्यक्ति के कथन 
से भी अनुभव का अभाव सिद्ध होता है। 

यह भी नही कह सकते क्रि-निद्रा आदि जवस्थाणों मे अनुभव तो 
होता है, पर विषय निर्धारण के अभाव और अहकार के विगम ([ प्रतीति 
न होने ) से विस्मृति हो जाती है । अन्य वस्तु की अनुभूति का अभाव 
और अन्य वस्तु का बिताश कमी अन्य अनु भूत पदार्थ के विस्मरण का 
हेतु नही हो सकता | निद्रा आदि दशाओ में भी अहकार रहता है, ऐसा 
आगे बतलावेंगे । | 


ननु--स्वापादिदशास्वपि सविशेषोष्नुभवो&स्तीति पूर्वमुक्तम्‌। 
सत्यमुक्तम्‌, सत्वात्मानुभव. । स च विशेष एवेति स्थापयिष्यते । 
इहू तु सकलूविपयविरहिणी निराश्षया व संविद निपिध्यते । 
फेवलैब सूविदोत्मानुभव इति चेत्‌ न, सा च साश्रथेतिहि उपपाद- 
यिष्यते । अतोष्नभूति. सती स्वयं स्वप्रागभाव॑ न साधयतति इति 
प्रागभावासिद्धिनंशकयते वक्तुम्‌। अनुभूतेरनुभाव्यत्वसंभवोषपादने 
नानन्‍्यतोध्यनिद्धितिरस्ता; तस्मात्‌ न प्रागभावाद्यासिद् या संविदोश्नु- 
लत्तिएुपपत्तिमती || 


( ६६ ) 


५ “ ' घदि.कही कि-पहिले तो कहा था कि निद्रा आदि दशाओं में 
सर्विशेष अनुभव रहता है ? ( उत्तर ) ठीक है, कहा था, बह दो आत्मा- 
नुभव का प्रसंग था| उसमें तो सविशेष अनुभव होता ही है इस बात को 
तो आगे भी कहूंगा । यहाँ तो समस्त विपयो से रहित निराभ्चित सवित्‌ 
के निपेध 'का प्रसंग है। केवल संविद ही आत्मानुभव है, ऐसा नहीं है; 
आत्मानुभवरूप संवित्‌ तो साश्षया है, इसका आगे उपपादन कहँगा। 


/. अनुभूति स्वयं स्थित रहते हुए अपने प्रागभाव को सिद्ध नही कः 

सकती अतः अनुभूति का प्रागभाव सिद्ध नही होता ऐसा नहीं कह सकते 

अनुमूति की अनुभाव्यता के उपपादन से भी तथा अच्य युक्तियों से रे 

अनुभूति की नित्यता की सिद्धि की वात निरस्त हो जाती है। प्रागभा6 

आविकी असिद्धि से संवित्‌ की अलुत्पत्ति का समर्थन नहीं किया 
जा सकता। 


कली मिल लक ४ +- 

द्प्यसर्यानुत्पत्या विकारान्तरनिरसनम्‌, तदप्यत॒पपन्न, प्राय 
भावे व्यभिचारात्‌ । तस्य हि जन्मामावेषपि विनाशोदृश्यते । भावे' 
््विति विशेषणे तरकेकुशलता$विष्कृता भवति । तथा थे भवदभिसता5 
विद्यानुत्पज्नैव, विविधविका रास्पद तत्वज्ञानोदया्दुनतवती चेतित॒स्था- 
मृत्तैकान््मम्‌ । तदविकारा: सर्वे मिथ्याभूता इति चेत्‌; कि भवतः 
परमायंभूतोषध्प्यस्ति विकारः ? येनैतद्‌ विशेषणमंवद्‌ भवति | न 
हि अ्सावभ्युपगम्यते । 


,  यरथ्पपि संविद्‌ की अनुत्पत्ति की स्वीकृति से, संविद्‌ में सभावित 
क्षब्यान्य विकारों, रू शरण, खमाप्त ह्ोः जाता. ह्वै फिरभी भनुत्तत्ति क्कीः्‌ 
बात सिद्ध नहीं हो पाती, वर्योकति संविद्‌ का प्रागभाव सिद्ध हो चुका है। 
इसके जत्म के अभाव को मान लेने पर भी, श्रत्यक्ष ज्ञात होने वाला 
इसका जो विनाश है, उसको अस्वीकार नहीं कर सकते। [ जो वस्तु 
*धिनाशशील है, वह उत्पत्तिशीत भी निश्चित है। ] 


यदि कहों कि, उक्त बांत तो संविद्‌ की नित्यता के विषय में भी 
कही जा सकती है; मेरी समझ में तो ऐसा नहीं आता, हाँ तके ञ( 


हि । 
है। 





५ ७० ) 


अवश्य लक्षित होती है। दूसरी बात ये है कि, आपकी अभिमत अविया 
जन्म रहित होते हुए भी अनेक विकारो वाली और तत्त्वज्ञान से नष्ठ हो 
जाने वाली है आन कम की नित्यता,भी इसी से मिलती जुलती है वया ? 
यदि कहे कि अविद्या के सारे विकार तो मिथ्या होते है, तो आपकी 
दृष्टि मे कोई विकार सत्य भी है क्या ? जिससे आपका उक्त विशेषण 
सार्थंक हो सके, सो इसे आप स्वीकार नही करेगे । 
०५७०६ उेछनो 
“2 यदपि, अनुभ्तिरजत्वात्‌ स्वस्मिन्‌ विभाग न सहते इति, 


तदपिनीपपद्चते, अजस्यवात्मनोदेहेन्द्रियादिभ्यो विभक्तत्वात्‌ अ्रनादिर 
त्वेन चाभ्युपगतायाप्रविद्याया आत्मनो व्यतिरेकस्य प्रवश्याश्रय- 
णीयत्वात्‌ । स॒ विभागों मिथ्यारूप इति चेत्‌, जन्मप्रतिबद्ध, परमार्थ 
विभाग. कि क्वचिद्‌ दृष्ट, त्वया ? श्रविद्याया श्रात्मन, परमा्तो 
विभागाभावे वस्तुतो हि अविद्येवस्यादात्मा श्रवाधित प्रतिपत्तिसिद्ध 


दृश्यभेद समर्थनेन दर्शनभेदो5ईपि समर्थित एवं छेद्यभेदाच्छेदनभेद- 
नवत्‌ | 


हे 


“अनुभूति अजन्मा होने के कारण अपने में भेद को सहन नहीं 
करती ?” आपव्ण यह कथन भी सही नही है क्योकि--जन्म रहित परमात्मा थे 
भी देह इन्द्रियादि भागो मे विभक्त होता है, अविद्या को अनादि मान 

[उप्तकी परमात्मा से भिन्नता मानदी ही पड़ेगी। यदि कहो कि-वह भें 
तो काल्पनिक/मिथ्या है, तो जन्म से प्रतिवद्ध वास्तविक भेदक्ली कही 
आपने देखा है बया ? अविद्या से आत्मा का वास्तविक भेद न मानने से, 
बह भविद्या वस्तु ही भात्मा हो जायगी। प्रत्यक्ष सिद्ध दुश्य घट पट 
आदि भेदो के समर्थन से,दर्शन भेद भी समर्थित ही है, जैसे कि-छेदय 
बुक, आदि. के भेदानुसार, छेदन की क्रियायें भिल्न-मिन्त प्रकार, की 


होती हैं। “५४९ १४६७ ७१ २ >फऋत १३ ७व्ामी+ 7४ ५ ७०७०७+ मोह २ 
६७ »“)  - ०/४०४०.९: 


८ यदपि--”सास्था द्शेद शिस्वरूपाया दृश्य कश्विदपिधमोंडरित, 
इश्यत्वादेवतेपा न दृशिधमंत्व” इति च। तदेपि स्वाम्युपगते 


प्रमाणसिद्धों; नित्यत्व स्वयप्रकाशत्वादिध॑मेंस्मयमनैकातिकम्‌ | न 


ञ 


(०५ कपल 


- च ते संवेदनमात्रमु, स्वहूपभेदातू । स्वसत्तयैव स्वाश्रयं प्रति कस्यचिद 
विपयस्य प्रकाशनं हि सवेदनम्‌। स्वयं प्रकाशता तु स्वसत्तयेव 
स्वाश्नयाय प्रकाशमानता । प्रकाशश्च चिदचिदशेषपदार्थ साधारणं 
व्यवहारानुगुण्यम्‌ । 


हे _ जो यह कहा कि--“अनुभूति स्वय दृष्टि स्वरूप ( ज्ञान स्वरूप ) 
है इसके लिए कोई भी दुश्य्‌ धर्म नही है, तथा इसकी जो नित्यता, स्वय 
प्रकाशत्ताओआदि विशेषतायें है यदि उन्हे ही दृश्य कहा जाय तो वे भी 
उक्त मतानुसार दृष्टि स्वरूप अनुभति से दृश्य नही हो सकती” आपकी 
यह उक्ति भी अनुभूति कौ,स्वीकृत+प्रमाण& सिद्ध नित्यता और स्वय 
प्रकाशता आदि धर्मों से अनिश्चित हो जाती है । नित्यता, 
स्व्रय प्रकाशता आदि सवेदन ही हैं ऐसा भी नही कह सकते क्योकि इनसे 
सवेदन का स्वरूप भेद है। अपनी सत्ता से| अपने आश्रित पदार्थ मे, विसी 
विपय को प्रकाशित करना/८सूबेदनु है. तथा अपनी सत्ता से ही अपने 
आश्रित पदार्थ को,प्रकाशित करना/ध्थरय प्रकाशतर) है तथा प्रकाश जड 
चेतन सभी सामान्य पदार्थों के व्यवहार के अनुरूप होता है । 


2 सर्वकालवत्त मानत्त्वं हि नित्यत्वम्‌। एकत्वमेक सस्यावच्छेद 
इति | तेषा जडत्वादिभावरुपतायामपि तथाभूतैरपि चैतन्यघमंभूते' 
तैरनैकान्त्यमुपरिहार्यम, सविदि तु स्वरूपातिरेकेण जडत्वादि 
प्रत्यनीकत्वमित्यभावरूपोभावरूपो वा धर्मोनाभ्युपेतरचेत; 
तत्तश्रिषेधोकत्या किमपि नोकत॑ भवेत्‌ । 


सर्वकाल वत्तमानता ही नित्यता है एक संझया से परिमित होना 
हो एफत्व हैं । इन सबका जडता आद भाव रूप होते हुए मी ये चेतन्व 
के धर्म है; इस, अप लेक धर्मता को प्राप्त इन सबकी एकता अनिवार्य 
हो जाती है। सेवित में तो, स्वरूप से भिर्न जडता आदि उक्त समस्त 
घमम ,भाव रूप हीया या अभाव रूप, यदि उनका सवित के साथ संवध नहीं 
मानेंगे तो, उन सबकी अनुमूंति धर्मता का प्रत्याययाव करना 
किन होगा । 


४“ आप च--संवितू सिद्धायति वान वा? सिद्धयति चेत्‌ 
सधर्मता स्थात्‌ । न चेत्तच्छता गगनकुसुमादिवत्‌। सिद्धिरेव 
सविदिति चेतू, कस्य क॒प्रत्ति वक्तव्यम्‌, यदि न्‌ कस्यचितू कचित्‌ 
प्रतिसा तहि न सिद्धि.। सिद्विहिं पुत्रत्वमिव कस्यचित्‌ कचित्‌ 
प्रति भवति | आत्मनि इति चेत्‌, कोध्यमात्मा ? ननु सविदेत्युक्तम्‌। 
सत्यमृक्तम्‌ दुसवततत्‌ । तथाहि, कस्यचित्‌ पुरुषस्य किचिदर्थजात 
प्रति सिद्धिह्पतया तत्सवधिनी सा स वित्‌ स्वय कथमिवात्मभाव- 
मनुभवेत्‌ ? एतदुल्ल भवति, श्रनुभूतिरिति स्वाश्रय प्रति स्वस॒द्भावेनैव 
+ अस्‍्पचित्‌ वस्तुनोव्यवहानुगुएयापादनस्वभावों शानावगति खबि- 
गदाद्ययपरतामा सकमंकोश्नुभवितुरात्मत्मे: धमंविशेषो, घटमह 
जानामोममर्थमवगच्छामि पटमह खवेदमीति सर्वेपामात्मसाक्षिक. 
प्रसिद्ध । एतत्‌ स्वभावतया हि तस्या, स्वयप्रकाशता भचताप्युप- 
पादिता । अत्यसकमेकस्य कतृधर्मविशेषस्थ कमंत्ववत्‌ कतृत्वमपि 

दुर्घटमिति । 
बह सवित्‌ प्रमाण द्वारा कह 


ढीली, है, या नही ? यदि होती है, 
तो वह सपर्मा है । यदि नहीं तो १054 भादि की तरह वुच्छ 


काल्पतिक वस्तु है। यदि कहो कि सिद्धि ही सवित्‌ है, तो किसके प्रति 
किसकी सिद्धि है ” यदि वह किसी के प्रति नही है, तो वह सिद्धि नही 
है। सिद्धि तो पुत्ता की तरह, किसी की किसी के प्रति होती है। यदि 
कहो कि आत्मा में होती है, तो वतलामो उस आत्मा का क्या स्वरूप 
है? यदि कहो कि सिद्धि ही,सबित्‌ का आत्मा है, तो ठीक ही कहा, 
उप्ी बात को पुत्र दृहरा दिया। जा विचारों तो, किसी पुरुष की किसी 
विषय वी सिद्धि रुप, उससे सवधिनी वह बनुभूति, स्वयं अपने भाव 
का अनुभव कैसे कर सकेगी ? कथन यह है कि--अनुभूति अपने सद्भाव 
से,अपनी आश्रित/क्सी बस्तु का व्यवहार योग्य कर देती है।_जशञान, 
अवग॒ति, सवित्‌ आदि सब उसी के दूसरे नाम है, वह बिना कर्म के 
स्थिर नद्दी रहती, इसलिए वह सकमंक है, अनुभव कर्त्ता आत्मा का धर्म 


छ 
्र 


( ७३ ) 
विशेष ही अनुभूति है “मैं घट को जानता हुँ?--इस विपय का मैं ज्ञाता ॥ 
हूं“ पट का अनुभव करता हूं” इत्यादि सभी आत्माओं की प्रतीति के 
रूप में अनुभूति की प्रसिद्धि है भापमी इसके इस स्वभाव के कारण, 
इसकी स्वयं प्रकाशता का प्रतिपादन करते हैं। कतगत धर्म विशेष, 
कर्मसापैक्ष जनुभूति, भैसे स्वयं कम नहीं हो सकती, वैसे ही इसमें कतृ ता 
भी संभव है। 





७“ तथाहि, श्रस्पकत्तृ: स्थिरत्वं कतृंधमंस्य संवेदनाख्यश्य सुख 
दुःखादेरिवोत्पत्तिस्थितिनिरोधाश्च प्रत्यक्षमीक्षन्ते | कतस्वैर्यतावत्‌ 
स एवायमर्थ: पूर्व॑भयामुभूत इति प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्षसिडम्‌। श्रहूं 
जानामि भ्रहमज्ञासिषम्‌, श्ञातुरेव ममेदानींशानंतप्टमिति च 
सवित्‌ उत्पत्त्यादय: प्रत्यक्षसिद्धा इति कुतस्तदेक्यम्‌। एवं क्षणभंगिन्या: 
संवि&: प्त्मत्वाभ्युपगमे पूर्वेशुईंष्टमपरेय्युरिदमदर्शमिति प्रत्यमिज्ञा 
च न घटते, अन्येनानुभूतस्य न हि अच्येय प्रतिज्ञान संभवः । 


तथा, संवित्‌ का कर्ता स्थिर होता है, कर्ता चीहिवेदन नामक धर्म 
क् दुःर भादि की है उत्पत्ति, स्थिति और विनाश प्रत्यक्ष दीखते 
हैं। कर्ता की स्थिरता “यह वही पदार्थ हैं जिसकी मैंने पहिले अनुभूति 
की थी इस प्रत्यभिना से प्रत्यक्ष सिद्ध है।” मैं जानता हू--मैं इस विपय 
का ज्ञाता हे खिह वस्तु मेरी जानी हुई है, इस समय मैं इसे भूल 
" रहा हूँ” ऐसी अनुभूतियों से अनुभूति की उत्तत्ति, स्थिति और विनाश 
प्रत्यक्ष सिद्ध है, इसलिए ज्ञाता और ज्ञान.की एकता कैसे संभव है? 
ऐसी क्षणस्पायी सै विद्‌ को मदि आत्मा मान लिया जाय, तो पहिले दिन 
के दुष्ड पदार्थ की, दूसरे दिन “मैंने इसे देखा था” ऐसी प्रतीति संभव 
नही हैं। अन्य की अनुभूत वस्तु की|कोई अन्य व्यक्ति तो अत्यभिज्ञा कर 
महं सकता । 


९२. कि च भनुभूतेरात्मल्वाभ्युपगमे तस्या नित्यत्वेशपि प्रतिसंधान 
श्रसभवस्तदवस्थ;। प्रतिसंधान हि पूर्वापरकाल स्थायिनमनुभवितार- 
भुपस्यापयतति, नानुभतिमात्रम्‌ 





(०5क्ठी पर ) 

- अहमेवेदं, पू्वमष्यन्वभूवमिति । भवतोः्प्यनुभूतेनेंहि श्रनुभवि- 
तृत्वमिष्टम्‌ अ्नुभूतिरनुभूतिमात्रमेव । संविन्‍्वाम काचिन्निराश्रया 
निर्वियया वा श्रत्यंतानुलब्धेने संभवतीत्युक्म । उभयाभ्युपेता 
संविदेवात्मेत्युपलब्धि पराहतम्‌। श्रनुभूतिमात्रमेव परमार्थ इति 
निषकर्पषक हेत्वाभासाश्च निराक्ृता: । 


अनुभूति को आत्मा मानकर उसकी नित्यता हो भी जाय फिर भी 
उसमे प्रत्यभिज्ञा वी असभावना तो बनी ही रहेगी। प्रत्यभिज्ञा, अनुभव 
करने वाले की, पूर्व पर कालीन उपस्थिति बतलाती है, केवल अनुभूति 
की ही स्थिति नही बतलाती। ' मैंने इसे पहिले भी जाना था” ऐसी 
अनुभूति को अनुभविता कहना तो सभवत, आपको भी अभिन्नत न 
होगा, अनुभूति केवल अनुभूति ही है। निराश्रय और निविषय सबित्‌ 
कभी सभव नहीं है, उसकी ऐकातिक उपलब्धि नहीं होती। “आश्रय 
और बविपय युक्त सविद ही आत्मा है” ऐसा सिद्धान्त प्रतीति सिद्ध 
भेदानुभव द्वारा स गया तथा “अनुभूति मात्र ही परमार्भ है” 
इस मत की स्थापना भे उपस्थिद किये जाने वाले गलत तर्क भी मिराकुत 


हो गए। हि 
करीनडभान भें घघ हा 
9. ननु च--श्रहंजानामीत्यस्यस्मतृप्रत्यये योइनिदुर्मेश: प्रकाशकरसः 
चित पदार्थ: स श्रात्मा । तस्मिन्‌ तदवज़निर्भासिततया युष्मदर्थलक्ष- 
णोहहं जानामीति सिद्धयन्नहमर्थ: चिन्मात्रात्तिरकी युप्मदर्थ एवं | 
भैतदेव, प्रहंजानामि इति धर्मंधर्मितया प्रत्यक्ष प्रतीति विशेधादेव | 
पं (वाद) “मैं जानता हूँ” इस कथन में जो ”अहं” रुप चैतस्पांश 
प्रकाशैकरस पदार्थ है यही आत्मा है।” मैं जानता हूँ “इस प्रत्तीति में 


जौ मर्घ निहित है पह, उस चैतन्य आत्मा द्वारा ही समुद्भासित होता 
है, अतः “अहं"” का तात्पर्य चिन्मात्र जखंड आत्मा ही है। 


“मैं जानता हूँ” इस प्रत्यभिज्ञा मे, धर्म और धर्मी 
की प्रत्यक्ष भिन्‍त प्रतीति हौ रही है इसी से आपकी उक्त बात कंटे 
जाती है। 


हा लक ८५ ( ७१ ) 
८४ कि च--अहमर्थो न चेदात्मा, प्रत्यकत्व नात्मनो भवेत् । 
व्छ्ऊपर प्रत्यंगयाहि ब्ज-+क जु 
अहम्बुद्धया परामर्थात्‌ प्रत्यगर्थोहि भिदयते । निरस्ताइखिल दु.खोष्ह 
मनन्तानन्दभाक्‌ स्व॒राट्‌ । भवेयमित्ति मोक्षार्थी श्रवणादो प्रवत्तति। 
अहमर्थ विनाशश्चेन्मोक्ष इत्यध्यवस्यत्ति । अपसर्पेदसी मौक्षकथा- 
प्रस्ताव भनन्‍धत,। मयिनप्टेषपि मत्तोह््या काचित्प्तिरवस्थिता, 
इति प्राप्तमेयत्तन. कस्यापि न भविष्यति । स्वसम्बन्धितयाह्यस्या, 
सत्ताविज्ञप्तितादि च, स्वसम्बन्ध वियोगेतुज्ञाप्तिरव न सिद्धयति । 
छेत्त इछेयस्य चाभावे छेदनादेरसिद्धिवत्‌ अतो$हमर्थो ज्ञातैव प्रत्य- 
गात्मेति निश्चितम्‌। विज्ञातार॒मरे केन जानात्येवेति च॑ श्रुति, 
एतद्योवेत्ति त प्राहु क्षेत्ञ इति च॒ स्पृति । नात्माथ्ुतेरित्यारभ्य 
सूज्कारो5पि वक्ष्यति, जो एव्ेत्यतोचात्मा ज्ञप्तिमानमितिस्थितम,। 
भ्रह का अर्थ आत्मा नहीं कै तथा प्रत्यगात्मा परमात्मा नही हो 
सकता, बह बुद्धि से एक दुसरी ही वस्तु की प्रतीति होती है, अह के अ्थे 
से प्रत्मगात्मा का भिन्न अर्थ है। “मैं समस्त दु खो से मुक्त हो गया, 
अनत आनद युक्त स्वच्छन्द हूँ” ऐसे मोक्ष हक निनाम है मोह वाला श्रवण * 
आदि नवधा भक्ति में सलग्न होता है! 'अहूँ अर्थ का विनाश ही/मोक्ष 4 
हहै'' ऐसे मोक्ष कथा के प्रस्ताव की गध भी जहाँ हो, नहाँ से दूर ही भागना 
चाहिए | “अह॒ता” के नप्ठ हो जाने पर भी यदि “अह” से भिन्न किसी ६ 
प्रकार की ज्प्ति होती है तो, ऐसी प्राप्ति वे' लिए भ्रयाक्ष किसी में भी 
नहीं हो सकता । शान की पता भर विश आर की सत्ता ओर विज्नप्ति आदि, सब जीव की सत्ता 
पर ही निर्भर हैं, यदि इन रावका जीव से सबंध विच्छेद हो जाय तो, 
शप्ति की सिद्धि नही हो सकती जैसे कि--दृक्ष और वृक्ष के काने वाले 
के अभाव मे काटना जादि वाये नहीं हो सकते । इसलिए “अह” अर्थ 
का ज्ञाता जीवात्मा ही निश्चित होता है। “विज्ञातारमरे केन जानाति 
एव” ऐसा श्रुति वचत तथा “एवद्योवेत्तित प्राह क्षेतरज्ञ ” ऐसा गीता 
स्मृति का वचन उक्त कथन में अ्रमाण है सूत्रकार भी “मात्माश्रुतते मा 
लैकर “ज्ञोजतएव” सूत्र तक, भात्मा जञप्ति मात्र ही(ही] है, ऐसा निर्णय 
करते है । दर न्य्ध्र् ५५ 





ध्ट्र 


हा 
अहं प्रत्यय सिद्धो हि भ्रस्मदर्थ शत प्रत्ययविपयो युष्मदर्थ:। 
तब्नाहूं जानामीति सिद्धोन्नाता युष्मदर्थ इति वचन जननी मे बन्ध्या 
इतिवत्‌ व्याहतार्थव । न चासौज्ञाता अहमर्थों अन्याधीन प्रकाश: 
स्वयंप्रकाशत्वात्‌ | चैतन्य स्वभावता हि स्वयं प्रकाशता । यः प्रकाश 
स्वभाव: सो न अन्याधीन प्रकाश[दीपवत्त हि दीपादे: स्वप्रभा- 
बलनिर्भासितल्ेताप्रकाशत्वमन्याधीन प्रकाशत्वचे)। कि तहिं? 
दीप: प्रकाशस्वभावः स्वयमेव प्रकाशते | श्रन्यानपि प्रकाशमति 
स्वृप्रभया । 


“अह्डू” प्रत्यय की सिद्धि अस्मत्‌ शब्द से तथा “त्वं” प्रत्यय की 

सिद्धि युप्मद्‌ शब्द से होती है। मैं जानता हुँ” इस प्रतीति का ज्ञाता 
युप्मद्वाची को कहा जाय तो वह कथन “मेरी माता वन्ध्या है” के 
समान मू्खतापूर्ण होगा । उक्त प्रतीति का ज्ञाता “अहं” वात्री व्यक्ति 
उक्त प्रतीतिं में स्वय प्रकाश है, इसलिए उसे उक्त प्रतीति में अन्य के 
द्वारा प्रकाशित नहीं कह सकते। व्यक्ति स्वभाव में चैतन्य है, इसलिए 
उसमे स्वयं प्रकाशता है। स्वय प्रकाशता दीपक के समान स्वाभाविक 
और स्वायत्त होती हे । दीप आदि अपनी प्रकाश शक्ति से ही उद्भासित 
होते है, दूसरे के प्रभाव से उनमे प्रकाश नहीं होता, अधिक वंया ? वह! 
स्वयं तो प्रकाशित होते ही है, अपनी प्रभा से अन्यो को भी प्रकाशित | 
करते हैं । 
$ . एतदुक्त भवति--यथकमेव तेजोद्रव्यं प्रभा प्रभावद्‌ रूपेण 
श्रवतिष्ठते । यद्यपि प्रभा प्रभावद्‌ ब्रव्यगुणभूता, तथापि तेजों 
द्रव्यमेव, न शौवल्यादिवद्‌ गुण: । स्वाभुयादुत्यवापि वत्तंमानत्वात्‌ 
हूपवत्वाच्च| शौवल्यादिधम वैधर्म्यात्‌ ,काशवल्वाच्च तेजोद्रप्यमेव 
तार्थान्तरम्‌ | प्रकाशवत्वंच स्वस्वरुपस्थान्येपांच प्रकाशकत्वात्‌ । 
श्रस्पास्तु गुणत्वव्यवहारों नित्यतदाश्रयत्वतच्छेपत्व निबंधनः॥ न 
चाश्रयावयवा एवं विशीर्णा: भ्रचरन्तः भ्रमेत्युच्यन्ते,-भणिद्ुमणि 
प्रभतोनां विनाश प्रसंगात्‌ । 


( ७७ ) 


... कथन यह है कि-जैसे एक ही ज्योति, प्रभा और प्रभावान होती है 
ैंसे ही आत्मा वित्स्वरूप और चंतन्यता दोनों से सपन्न है। यथ्पि प्रभा 
की प्रभावत्ता उसका गुण है, फिर भी हे वह ज्योति रूप ही, शुक्लता, 
पीक्तिमा आदि की तरह कोई प्रभक्‌ गुण नहीं है। वह ज्योत्ति अपने 
आश्रय दीप से हुर रहते हुए भी, अपने रूप में उद्भासित होती है, 
शुक्लता आदि गुणों वी तरह न होकर, तेजोमय द्रव्य ही रहती है, कुछ 
और नही। स्वयं को और अपने स्वरूप से दूसरो को प्रकाशित करता ही 
उसकी प्रकाशता है। ज्योत्ति को रूपवाली होने से रूप गुण सपन्न कहा 
जाता हैं। भ्रभा की जाश्रय दीप>ज्योति वे अवयक जो इधर-उधर फैलते 
हैं, उन्हे ही प्रभा कहते हो सों बात नहीं है, यदि ऐसा मानेगे तो भणि 
और सूर्य की तो सत्ता ही न रह जायगी ७६००५ ५.४ ९९-३:... 
दीपेश्यवयवि भ्रत्िपत्ति. फदाचिदपि न स्थात्‌, न हि विशरण-. 
स्वभावावमवा दीपाश्वतुरगुजमातं नियमेन पिडीभूता ऊध्वेशुदगम्य 
तत, पश्चाद युगपदेव तियेगृध्ब॑मधश्चैक॒रूपा विशीर्णा, प्रचरन्तीति 
शवयवक्त म्‌, अत. सप्रभाक|एवदीपा.प्रतिक्षण उत्पन्ना विनश्यन्तीति 
पुष्कलकारणक्रमोपनिपात्तात्‌ तद विनाशे विनाशाच्चावमम्यते । ( 
प्रभाया" स्वाश्रयसमीपे प्रकाशाधिक्यम, श्रौष्ण्याधिक्यम्‌ इत्यादि 
उपलब्धि व्यवस्थापि अयमस्न्यादीना झ्रौष्ण्यादिवत्‌ू, एक्मात्मा 
चिद्‌रूप एवं चैतन्यगुण इति, चिदरुपता हि स्वयं प्रकाराता । 
दीप की ज्योति में अवयव जवययी की वात लागू नही हो सकती, 
और न इसके अवयब फैलने वाले हैं, ऐसा ही कह सकते है, क्योकि दीप 
को चार अगुल वालो ज्योति पहिले ऊपर उठकर प्राय जाडी तिरदी 
ऊपर नीचे होती हुई भी एक ही प्रकार की बनी रहती है। ₹ुई नेल 
आदि वस्तुओ के सयोग से प्रकाशबान दीप, उन बल्तुओं की स्थिति से 
सत्तावान तथा उनके विनाश से यिनप्ट होते देसे जाते हैं। अग्निवे 
सामीप्यं जैसी ऊप्मा वो प्रतीति होती है, ज्योति नी अपने आश्रय दीप 
के निकट, वैसी ही ऊष्मा और प्रकाश देती है :से स्वयं अनुमद करके 
जाना जा सकता है। इसी प्रकार आत्मा भी चिद्र्प होता हुना ही 
चंतस्य गुणवाला है, उसकी चिद्रूपता द्वी स्वयं अकाशता है। 


_( ७८ ) 


यथाहि श्रुतय:--सयथां सैन्धवघनो5नन्तरोथ्वाह्मयः कृत्स्नो 
रसघत एवं, एवं वाप्नरेध्यमात्माइनन्तरो७कब्ाह्म: कृत्स्न: प्रज्मानपन 
एव”-विज्ञाघन एव-पअ्रत्रायं पुरुष. स्वयज्योतिभवति” “न 
विज्ञातुविज्ञातेविपरिलोपोविद्येते '--.“भ्रथयोवेदेद॑ जित्राणीति - स 
आत्मा--/कतम आत्मा योध्य| विज्ञानमय; शाणेपु हृदयान्तर््योतिः 
पुरुष:-“एप द्रष्टा श्रोता रसयिता घ्राता मंता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा 
पुरुष/'“-/विज्ञातारमरे केव विजानीयात्‌”---“जानात्येवाय॑ 
पुरुष:” “नपश्यो मृत्युं पश्यति न रोगं नोत दु.खताम”--/स उत्तमः 
पुरुष:” “नोपजनं स्मरन्विदं शरीरम”---/एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः 
पीडशकलाः पुरुषायणा: पुरुष॑ प्राप्यास्त गच्छान्ति/--“तस्माद्‌ वा 
एतस्माद, मनोमयादन्योहन्तर आत्मा विज्ञानमय/'--इत्याद्रा: । 
वक्ष्यतिच “ज्ञोजतत एव” इति । 


श्रुतियाँ भी उक्त विपय का प्रतिपादन करती शतक 
भनमक की डली बाहर से भीतर तक रसघन है, वैसे ही यह आत्मा बाहर 
से भीतर तक प्रज्ञानघन (ज्योतिर्मय) है ।” यह विज्ञान घन ही है। यह 
पुरुप स्वयं ज्योतिरुप होता है। इस विज्ञाता का विज्ञान कभी लुप्त नहीं 
होता | जो ऐसा अनुभव करता है कि सूच रहा हू वहीं आत्मा है! 
आत्मा कौन हैं? जो विज्ञानमय, प्राणों मे स्थित, हृदयान्तज्योति है। 
वह विज्ञान मय आत्मा ही, मनन करने वाला, कर्त्तव्य निर्दधारिक, स्वाद 
लेने वाला, सू घने वाला और कर्त्ता है। अरे! उस विज्ञाता को और 
कैसे जानोगे | जो जानता है वही आत्मा है। जो उसे देख लेता है, वह 
मृत्यु को नही देखता और न रोग तथा दु'खो को भोगता है। वह उत्तर 
पुरुष है। उसे जानकर निवटस्थ इस शरीर का भी भान नहीं रहता। 
आत्मदर्शी पुरुष के आश्रित इस सोेलह--क्त वाले पुरुष को प्राप्त कर 
तृष्त हो जाता है। इस मनोमय कोष का बन्तरवर्ती विज्ानमय आत्मा 
हैं” इत्यादि । सूत्रकार भी “नोज्त एव” मूत्र मे उक्त तथ्य की ही पुष्टि 
करते हैं! 


( ७६ ) 


कब 
(७४ अतः स्वर्य प्रकाशोध्यमात्मा, शातैव, न प्रकाशमात्रम्‌ । प्रकाश- 
-हवादेव कस्यचिदेव ..अवेत्यकाश: दीपाद्दि प्रकाशवत््‌ तस्मान्नात्मा 
भवितुर्महति संंवित्‌, संविदतुभूंतिज्ञानु] दिशव्दा: संवन्धि शब्दा इति 
चंशब्दार्थविद,, न हि लोक वेदयो जानाति इत्पादेरकर्मंकस्याकर्तूं करय 
च॒ प्रयोगों दृष्टिचर: | 


उक्त जास्त्र वाक्‍यों से ज्ञात होता है कि-स्वयं प्रकाशमय आत्मा 


2284 05486 7 777 प्रकाश ही नही है, ज्ञाता भी है | प्रदीप आदि के प्रकाश की तरह, 
शता भी (स्याधीन-नेहीं है, क्योंकि यह स्वयं प्रकाश है, 
इसलिए आत्मा संवित्‌ नहीं हो सकता | शब्द वेत्ताओ का कथन है कि कथन है कि-- 
संवित्‌, अनुभूति, ज्ञोत्र आदि शब्द, किसी से संबंध रखने वाले शब्द है। 


लॉक या वेद में कही भ्री “जानता है” इत्यादि पर्दों का कर्म रहित या 
कर्त्ता रहित प्रयोग नही देखा जाता । 

5०० यच्चीक्तम--अजडत्वात्‌ संविदेवात्मेति, तथरेदं प्रष्टव्यम्‌ अ्रजड- 
त्वमिति किमभिप्रेतम ? स्वसत्ताप्रयुक्तप्रकाशत्वमितिचेत्‌, तथासति 
दीपादिष्वनैकान््युम, . संविदततिरिक्तप्रकाशधर्मानिभ्युपग्रमेना सिद्धि 
विरोघश्च4 अव्यभिचरितप्रकाशसत्ताकर्वमति सुखादिपु व्यभि- 
चारान्निरस्तम्‌ । है 

जो यह कहा कि-जड न होने से संवित्‌ ही आत्मा है; उस हे | 

प्रषन यह है कि, अजड॒ता से आपका वया तात्पय है? यदि कहें कि-- 

-स्ययं प्रकाशता ही अजडता है, सो तो दीप आदि अनेकों में विद्यमान 

. है जब तक संत ने फिम, प्रकाश पाक किसी धर्म विशेष के नही: 

मानोगे, तब तक तुम्हारा अभिप्राय सिद्ध नही हो सकेगा अपितु विरोध 

ही होगा। यदि कहो कि जिसकी कभी भी प्रकाश रहित सत्ता नही होती, 

वही अजछता है, सो यह वात भी सुख दुःख आदि के विनाश से कद, 
जाती है। कह, तब फेप्रीपम 

१०१ यदि उच्चेत, सुखादिस्यमिवरितप्रकाशो भ्रपि. भन्यस्मै 

प्रकाशमानत॒या घढ़ादिवज्जडत्वेन श्रनात्मेति | झूर्लंवा कि स्वस्मे 


( ८० ) 
_4 0० दि रत ८; 
प्रकाशते ? तदपि हि अन्यस्यवाहमर्थस्य ज्ञातुरवभासते, प्रह सुखी- 
तिवज्जानाम्यहमिति, अ्रत. स्वस्मै प्रकाशमानत्वर्पजडत्व सविदय- 

बे ् 

सिद्धम, तस्मात्स्वात्मान प्रति स्वसत्तयव सिध्यन्नजडो5हमथ्थ एवात्मा | 
ज्ञानस्यापि प्रकाशता तत्सम्वन्धायत्ता, तत्कृतमेव हि ज्ञानस्य सुखा- 
देरिव स्वाश्रयचेतनप्रतिप्रकटत्व इतरप्रत्यप्रकरत्व चं, श्रतों न 
शप्तिमात्रमात्मा श्रपितुज्ञातैवाहमर्थ, । 


यदि कहो कि-सुख 8 जुट का, निरन्तर होने वाला प्रकाश भी 
दूसरे से प्रकाशमान होने से, की तरह जड है ह इसलिए वे; 
अनात्म तत्व है। मैं पूछता है कि-ज्ञान क्या स्वत प्रकाशित  ह्रीता्‌ 5 
मम सुखी ह! 7” की तरह “में जावता है? ऐसी शञानात्मक तीति/भी, 
“अह! पद से विख्यात जाता द्वारा ही उ रे उदभाधित होती है। इसलिर्ए 
छत प्रकाशता ही सवित्‌ को अ सवित्‌ की अजडता है, यह-ाद्र.#सिद्ध हो जाती है। 
अपनी सत्ता से अपने मे स्वय सिद्ध “अह” पद वाच्य आत्मा ही क्षजड 
है। ज्ञान की प्रवाशता भी उसी से सवद्ध होने से, उसी के अधीन हैं! 
इसीलिए ज्ञान, सुख आदि की तरह, अपने आश्रय चेतन आत्मा के ३ 
व्यक्त मथा अच्यों के समक्ष अव्यक्त रहता है। इससे सिद्ध होता है 
ज्ञान ही थात्मा नही है, अपितु ज्ञान करने वाला “बह” वाच्य ज्ञाता, 
आत्मा है। डी 
«  भ्रथ यदुक्तम-- अनुभूति, परमार्थतो सिविपया निराध्रया च 
सती, भ्रान्या ज्ञाततयाध्वभासते, रजतूतयेवशुक्तिनिंरधिष्ठान 
श्रमानुपपत्ते .” इति। चदयुक्तम--तथा सत्यनुभवसामानाधिकर्थे- 
नानुभविताःहमथ्थ- प्रतीयेत, भनुभूतिरहमिति /पुरोध्वस्थित भास्वर 
द्रब्याका रतया रजतादिरिव अब्तु पृथगवर्भासमानैवेयमनुभूतिरपथ्था- 
न्तरमहमर्थ विशिनष्ट्ि, दर इव देवदच, तथा हि अनुभवाम्यमहमिति 
प्रतीति, तदेवमस्मदर्थमनुभूतिविशिट प्रकाशयन्ननुभवाम्यहमित्ति 
प्रत्यपो दडमाने दडी देवदत्त इति प्रत्ययवद्‌ विशेषणमूतानुभूति- 
मात्रावलबनः कथमिव प्रतिज्ञायेत ? 


( ८१ ) 


और जो यह कहा कि--“सीप जैसे प्रांतिवश रजत रूप में प्रतीत 
होती है, निविशेष निराश्षित बतुमूति भी, उसी प्रकार ज्ञाता छूप से 
अवभासित होती है।” यह कथन भी असंग्त है-ऐसा होने से, सामने 
पड़ी हुई समुज्वल सीप में जैसे रजत की असेद प्रतीति होती है, उसी 
प्रकार “अहू” पद चाच्य अनुभावक ओर अनुभूति दोनों एक प्रतीत होंगे, 
अतः अनुभावक भ्रांतिवश यह भी कह सकता है कि “मैं अनुभूति हू।” 
“अहूं" से पृथएझ्‌ अवसाससान होने से, अनुभूति “अहं” से निश्चित ही 
भिन्न है। जैसे कि “दंडी देवदत्त:" कहने से देवदत्त और उसके दंड की 
प्थकता स्पष्ट भिन्न प्रतीत होती है, बैसे ही “मैं अनुभव करताहूँ” ऐस रे 
प्रतीति होती है । “मैं अनुभव करता हू” इस कथन में अनुभूति, “अहूं' 
पदवाच्य आत्मा की विशेष्य, ज्ञात होती है। ऐसी अनुभूति “बह 
वाच्य आत्मा के विशेषण के रुप थे कैसे ज्ञात हो सकती है 2९०० ०४४ 


पै७०४७० ०७+ १७७० ५, 


23 यदप्युक्तम--स्पृलोष्हमित्यादि देहात्माभिमानवत्‌ एव ज्ञातृत्व 
प्रतिभासमानात्‌ ज्ञातृत्वमपि मिथ्येति (” तदयुक्तम---परत्मतया 
अ्रभिमतया अनुभूतेरपि मिथ्यात्वं स्थात्‌ तेदवत एवं प्रतीतेः .सकले- 
तरोपमर्दितत्वज्ञानावाधितलेनानुमूतेन॑मिथ्यात्वमिति चेत्‌ हन्तैवें 
सति तदबाधादेव ज्ञातृत्वमपि न मिथ्या,! है 


और जी यह कहा कि--मैं मोठा हू” इत्यादि भान जैसे देहा- 
त्माभिमानी व्यक्ति में शातृत्वरूप से प्रतिमासित होता है, वेसे ही ज्ञातृता, 
भी मिच्या है।” यह कपन भी असंगत है--यदि ऐसा कहोंगे वो तुम्हारे 
द्वाराजात्मा रप से मानी हुई अनुभूति भी मिथ्या हो जायगी, और 
ससकी प्रतीति भी मिध्या हो जायगी | यदि कहो कि--समस्त दोषों को 
* नष्ट करने वाले तत्त्वश्ञान से अनुभूति बाधित नहीं होती इसलिए वह 
मिथ्या नहीं है; यदि ऐसी बात है तो, तत्वज्ञान से बाधित न होने बाली 
'ज्ञातृता भी मिच्या नहीं है। हे 
१४४ यदप्युकम--/भविक्रियस्यात्मनो श्ञानक्रियाकर्तृत्वस्मे शातृलं 
न संमवति, भत्तो ज्ञातृत्व॑ विक्रियात्मकं जडे विकारास्पदाव्यक्त 


, परिणामाहुंकारग्रन्पिस्यमिति न जातृत्वमात्मन: प्रपितु प्रन्तकतरण 


( 5८२ ) 
(०० प 202. 
“ रुपस्याहंका रस्य, कतृ त्वादिहिं रूपादिवत्‌ दृश्यधर्म: कतृ त्वे5हंप्रस्यय 
गोचरत्वे चात्मानोभ्युपगम्यमाने देहस्येचानात्मत्वपरावत्वजडत्वादि- 
प्रसंगश्वेति ।” 


नैतदुपपदप्रते--देहस्येवावेतनत्वप्रकृतिपरिणामत्वदृश्यत्वपरा- 
बत्वपराभत्वादि योगादन्तःकरणखूपस्याहंकारस्य, चेतना साधारण 
स्वभावत्वाच्च ज्ञातृत्वस्य 


जो यह कहा कि--/निरविकार आत्मा की, ज्ञानक्रिया कर्तृ त्व रूप 
ज्ञातृता नहीं हो सकती । वह ज्ञादृता, विक्रियात्मकः जड विकारों वाली, 
प्रकृति की परिणति अहंकार ग्रंथि में स्थित रहती है, ज्ञातृता भात्मा का 
धर्म नही है । अपितु अन्तःकरण रूप अहंकार की करत ता आदि भी, रूप 
रस आदि की तरह दृश्य धर्म हैं। आत्गा में कतृ स्व धर्म और अहं. बुद्धि 
की विपयता मात ली जाय तो, देह की तरह उसमें भी अबात्मता, 
बाह्मदाथंता और जडता भादि दोप घदढित हो जावेगे।" 

५ तुम्हारा यह कथन भी सुस्तंगत नहीं है+-+देह की तरह जडता 
प्रकृति 902९५ दृश्यता, वाह्मपदायंता आदि अन्तःकरण रूप अहुंकार 
के धर्म है तथों ज्ञातृता आदि भाव चेतन के असाधारण स्वाभाविक 

धर्म हैं। * 

०५ एतदुक्तंभवति--यथा देहादिः दृश्यत्वपराक्त्वादिद्ेतुभि: तत्‌ 
प्रत्यवीकद्रष्दृत्वप्रत्यवत्वादेविंविच्यते, . एक्मन्त/क रणरूपा$हंका रोई 

“प्ृतदूद्रव्यत्वादेंव तैरेवहेतु भिस्तस्माद्‌ विविष्यत इति । भ्रतोविरोधा- 
देवन ज्ञातृत्वमहंकारस्य, दृशित्ववत्‌ । यथा दुृशित्व॑ तत्कमंणो5 
हंकारस्प नाम्युपगम्यते, तथा ज्ञातृत्वमपि न तत्कर्मणो5्म्युपगन्तव्यम्‌ । 
न च ज्ञातृत्व विक्रियात्मक ज्ञातृत्वं हि ज्ञानयुणाश्रयत्वम्‌ । ज्ञानंचास्य 
नित्यस्य 02%  धर्मत्वेन नित्यम्‌ | नित्यत्वंचात्मनों “नात्माश्र्‌ ते.” 
इत्यादिपु, वष्यति “जोज्तएव” इत्पत्र ज्ञइति व्यपदेशेन ज्ञानाश्रयत्व॑च 


(४ 53:-) 
उ्ण्ज 0 
* स्वाभाविकमपि व्ष्यत्ति | अस्य श्ञानस्वरूपस्थेव मणिप्रभ्ृतोनां प्रभा- 


श्रयत्वमिव ज्ञानाश्रयत्वमपि अविरुद्धमित्युक्तम्‌ | स्थयमपरिच्छिमन- 
भेव ज्ञान संकोचविकासाहंमित्युपपादयिष्पाम: । 


कथन यह है कि-देह आदि जैसे दृश्यता परा्थंता आदि कारणो 
से विपरीत, दृष्टता आदि धम्मो से विवेचित होते हैं वेसे ही अन्तःकरण 
रूप अहंकार भी दृश्यता, अचेतनता, परिणामता आदि से उन्ही कारणों 
से विवेचित हो सकता है। दृश्यता और दृष्टता की तरह, ज्ञातृता भर 
अहुंकार की भी एकता नही है। जैसे दृश्यता (ज्ञान) अपने कर्म अहंकार 
का धर्म नही हो सकता वैसे ही ज्ञातृता भी अपने कर्म का धर्म नहीं हो 
सकता । और ने ज्ञातृता विकारात्मक ही है, अपितु ज्ञान गुणाश्रयता ही 
ज्ञातृता है। इस नित्यज्ातृता का, ज्ञान स्वाभाविक धर्म है, इसलिए 
वह भी नित्य है। आत्मा की नित्यता “नात्माश्ुते:” इत्यादि मे तथा 
“ज़ोप्तएव” मे ज्ञ के उल्लेख से आत्मा की स्वाभाविक ज्ञान मुणाश्रयता 
सूत्रकार ने भी बतलाई है। इसकी ज्ञान स्वरूपता मणि आदि की 
स्वाभाविक प्रभा की तरह अविदुद्ध और स्वाभाविक है। ज्ञान स्वयं 
निस्सीम होते हुए भी संकोच और विकासशील है, इस तथ्य का उपपादन 
आगे कहँगा । 


१०४ श्रत्ः क्षेत्रज्ञावस्थायां कमंणा संकुचित स्वरूपंतत्तत्कर्मानुगुणतर- 
तमभावेनवर्तते, तृ्नेद्धियद्वारेण व्यवस्थितम, तमिममिद्रियद्धारा 
ज्ञानप्रसरमपेक्ष्योदया रतमयव्यपदेशः प्रवर्तते ज्ञानप्रसरे तु करत त्वम- 
स्तमेव | चंच्च न स्‍्वाभाविकम्‌, अप्तु कर्मकृतम्‌ इति अ्विक्रियस्वरूप 
एवात्मा । एवंरूप विक्रियात्मकंज्ञातृत्वं ज्ञानस्वरूपस्यात्मन एवेति न 
कदाचिदपि जड्स्याहंकारस्य ज्ञातृत्व संभव: । 


जीव ) की अवस्था में नान यथायोग्य कर्म के अनुसार 

कलर गह तारतम्य इन्द्रिय द्वारा 7 जब प्ट_द्वोता है, 
थों मे जी ज्ञान की वृद्धि और क्षीणता होती है वह किसी: चैतन वस्तु 

की मपेक्षा_ रखती है, इससे सिद होता है कि--नान के प्रसार में आत्म 


[ घ४ ) 


की करत ता निश्चित है, पर वह कतृ'ता आत्मा का स्वाभाविक धर्म नहीं 
है, अपितु कर्मानुत्तार उसके साथ सलग्त है, आत्मा तो निविकार ही 
है। उक्त प्रकार वी विवारात्मक ज्ञातृता ज्ञानस्वरुप आत्मा की ही है, 
जश अहंकार की ज्ञातृता कभी भी सभव नहीं है । 4 


२९० जडस्वरुपस्याप्यहुंकाररय चित्संनिधाने न तबच्छायापत्या 
तत्यंभव इति चेत्‌, केय॑ चिच्छायापत्ति:? किमहकारछायापत्ति' 
संविदः ? उत्‌ संविच्छायापत्तिरहंकारर॒य ? य तावत्‌ संविदः, 
संविदि ज्ञातृत्वानभ्युपगमात्‌ । नाप्महुंकारस्थ उबत्तरीत्या तरप 
जडस्य शातृत्वायोगात्‌ ह्योरप्यचाक्षुपत्वाच्च न हि भ्रचाक्षपाणां 
छाया द्रष्ठा। श्रथ-अ्रग्ति संपर्कात्‌ श्रयः पिड झौष्ण्यवत््‌ चित 
संपर्कात्‌ ज्ञातृत्वोपलब्धिरिति। नैतत्‌ संचिदि वास्तव ज्ञातृत्वान- 
भ्युपगमादेव तत्संपर्कादहंकारे शातृत्वं तदुपलब्धियाँ । श्रहंकारस्यतु 
प्रचेतनस्य शातृत्वासंभवादेव सुतर्र न तत्संपर्कात्‌ संविदि ज्ञावृत्व॑ 
तदूपलब्धिवाँ । 

जड़ (शिण्‌ - सेजप्नीयूथ, १९४४० कु 

यदि फहों कि--जड़ स्वरूप अहकार का चित्‌ से सपक हो सै 
बित्‌ की छाया पड़ने से अहुंकार मे शञातृता हो सकती है, तो विचारना 
होगा कि यह चित” छाया किसकी है? अहकार की छाया सबित्‌ पर 
पड़ती है, या सवित्‌ की छाया अहृकार पर पडती है? लवित्‌ की तो 
हो नही सकती, वयोकि सवित्‌ मे ज्ञातृता ब्रापको ही स्वीकार नहीं है।ऐर 
महंकार की छाया भी सभव नहीं है, क्योकि पूर्वोक्त तियमानुसार जड ' 
अद्दकार का ज्ञातृता से कोई सम्बन्ध नही है । ' ग्‌ द्वी अप्रत्यक्ष वस्पु हैं, 
अध्यक्ष यस्तु की छाया पडती देखी नही अग्नि संपर्कित् लोहे 
की उष्णता की तरह, चितू सपक से ज्ञातता की उपलब्धि होती हो, _ 
सौभी नही है; जब लवित्‌ में ही वास्तविक ज्ञातृता का अभाष है 

उसके संपर्क से अहंकार मे ज्ञातृता को उपलब्धि होगी ही कँसे [जे जब 

अहुंकार में तो ज्ञातृता अस्‌भव ही है, इसलिए उसके मपक से संबित्‌ की 

““५०। हो, इसका कोई प्रश्न द्वी नहीं हैं)) 


६ धर ० रे 


8*८7 तदप्युक्तम--“उभयत्र न वस्तुतों ज्ञातृत्वमस्ति | ग्रहंकार- 
शटवनुभूतेरभिव्यजक, स्वात्मस्थामेवानुभूतिमभिष्यनक्ति, भ्रादर्शादिवत्‌ 
इत्ति। “तदयुवतम--प्रात्मन' स्वय ज्योतिषो जडस्वसू्पाहुंकारा- 
मिथ्यंग्यत्वायोगात्त्‌ । तदुक्तम्‌-शान्तागार इवो दिल्यमहको' रो जडा- 
त्मक,, स्वयज्योतिषमात्मान व्यनवतीति न युवितमत्‌ ॥” स्वयं- 
प्रकाशानुभवाधीन सिद्धयो हि सर्वेपदार्था. ! तत्र तदायत्तप्रकाशोड 
चिदहंकारोब्नुदितानुस्तमितुस्वरूप प्रकाशमशेपार्थसिद्धिहेतुमूततमनु- 
भवमभिव्यनक्ति इति ग्रात्मविद. परिहसति। 
उस पर जो कहो कि--“दोनो मे वास्तविक ज्ञातृता तहीं है । 
अहकार तो स्वथ अनुभूति का अभिव्यजक हैं, जो कि दर्पण आदि की 
तरह अपने मे ही अनुभूति को अभिव्यक्त करता है। ' 
यह भी नित्तात असमत यात है-स्वय प्रकाश आत्मा, जड स्वरूप 
अहुकार से कभी अभिव्यजित नहीं हो सकता । जैसा कि कहा भी है-- 
“अग्निरहित अगारे की तरह जड अहृ॒कार, सूं की तरह स्वय प्रकाश 
जात्मा को व्यजित करता है, यह वात यूक्ति संगत नही है ।"' सारे पदार्थ 
स्वय प्रकाश अनुभव फे अधीन सिद्ध है ” उसका वह स्वाधीन प्रकाश उदय 
अस्त रहित जड अहुकार से अभिव्यकत्त होता है इस वात की सुनकर, 
आत्मवेत्ता लोग हसते है । |) 


९७ (के च-श्रहंकारानुभवयो- स्वभावविरोधात्‌ भनुभूते रनतुभूतित् 
प्रस गाच्च नव्यइकूत्‌ व्यग्यभावः यथोक्तम्‌-- 
“ब्यदकतृव्यंग्यलवमन्योन्य न॒चस्यात्‌ प्रातिकूल्यत- 
व्यग्यत्वे श्रनवुभूतित्वमात्मनि स्थात्‌ यथा घढ, ॥” एंति 
में घ रविकरमिकराणा स्वाभिव्यग्यकरतलाभिव्यग्यत्ववत्‌ सविद: 
सिव्यग्याहकाराभिव्यग्यत्व सविदस्साधीय,,.._ तथापि बह 
निकदाणा करवलाभिव्यंग्मत्वाभावात्‌ , करतलप्रतिहतगतयों दि 


(०४्ऊखी ( कई ) 
रश्मयो बहुलाः स्वयमेव स्फुटतरमुपलभंते, इति तदवाहुल्यमातरहेतु- 
त्वात्‌ करतलस्थ नाभिष्यंजकत्वम 


अहकार और अनुभव के स्वाभाविक विरोध तथा ब्यग्य होने पर 
अनुभूति, अनुभूति मे रह जायगी, इन दोनों ही बातों से सिद्ध होता है 
कि-दोनों में व्यजक व्यग्य भाव नही है । जैसा कि कहां भी गया है-- 
' स्वाभाविक विरोध तथा वेलक्षण्य होने से दोनो में परस्पर व्यग्य 
व्यजक भाव नही है यदि व्यग्य भाव होगा तो, घट की तरह, आत्मा 
में अनुभूति का अभाव हो जायगा ।” 


सूर्य किरणें जैसे करतल को अभिव्यक्त करके, स्वयं भी उससे 
अभिव्यक्त होती है, उप्ती प्रक्रार सविद्‌ भी अहकार को अभिव्यक्त करके 
उससे अभिव्यक्त हो, ऐसा भी सभव नहीं है, क्योकि-सूर्य रश्मियाँ 
वरतल से व्यजित नहीं होती, अपितु करतल मे प्रतिहत वे रश्मिया, 
इचर उधर फैलपर अधिक स्पष्ट रूप से प्रत्यक्ष दीखने लगती है, उनकी 
विस्तृति के आधार पर ही, करतल को उनही अभिव्यक्ति का कारण नहीं 
कहा जा सकता । 


5 


कि च-अस्य सवित्‌ स्वष्टपस्यात्मनो5हुंकारनिवर्त्याभिव्यक्ति 
कि रूपा ? न तावदुत्पत्ति., स्वस्सिद्धतयागनन्‍्योत्पद्यत्वाभ्युपगमात्‌ 
नापि तत्प्रकाशनम्‌, तस्या अनुभवान्तराननुभाव्यत्वातू, ततएवं च 
न तदवुभवसाधनानुग्रह.। स हि द्विघाश्नेयस्येन्द्रिसंवंधहेतुत्वेतवा, 
यथा जाति निजमुखादिम्रहरं व्यक्ति दर्पणादीना नयवादीन्द्रिय संबध- 
हेतुत्वेद, बोद,गतकल्मपापनयनेद्र वा, यथा परतत्त्वावबोध॑न, 
साधनस्य शास्त्रस्य शमदमादिता । यथोक्‍्तम्‌--“करणानामभूमि- 
त्वान्त तत्संबघ हेतुता” इति | 

इस सवित्‌ स्वरूप आत्मा की अहकार द्वारा जो अभिव्यक्ति होती 


हैं, उसका बंया रूप हैं १ वहू अभिव्यक्ति, उत्पत्ति रूप है, ऐसा तो कह 
” सकते, क्योकि, स्वयसिद्धता के आधार पर उप्तकी किसी अस्य के 
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द्वारा उत्पत्ति नही हो सकती, ऐसा निर्णय कर चुके है । वह अभिव्यक्ति, 
प्रकाश छप भी नहीं हो सकतो, बयोकि--सावित्‌ स्वय प्रकाश है, उसे 
प्रकाश मे किसी अन्य की अपेक्षा नहीं होती । इससे सिद्ध होता है कि-- 
ज्ञानानुभूति में, अहकार द्वारा अभिव्यक्ति कौ सहायता अपेक्षित नहीं 
है । सहायता दो ही प्रकार से हो सकती है (१) ज्ञेय की, इन्द्रिय सबंधी 
कारणों से होने वाली, जैसे क्--मनुष्य आदि जाति के जानने के लिए, 
उस जाति के साथ चाक्षुप सवध वाले व्यक्ति द्वारा दी गई अथवा अपनी 
आकृति की जानकारी में दर्पण को सहायता, (२) ज्ञाता के (हुृदयगत) 
दोपो के अपनयन द्वारा दी जाते वाली, जैसे कि--परतत्त्व परमेश्वर को 
बतलाने वाले शास्त्री से सम्मत, शम दम आदि उपायो द्वारा दी जाने 
वाली सहायता। जँसा कि--कहा गया है--'बह अधोक्षज है (इन्द्रिय 
ग्रम्य नही हे) इसलिए इन्द्रियो की उससे कोई सबंध हेतुता नही है ।” 


्ज किच-अनुभूते रनुभाव्यत्वा भ्युपगमेध्प्यहमर्थन न तदनु भव साध- 
मानुश्रह, सुबच,, स हि अनुभाव्यानुभवोत्पत्तिप्रतिबंधनिरससेव 
भवेत्‌ । यथा छरूपादिग्रहणोत्पत्तिनिरोधितमसनिरसनेत चक्षुपो 
दीपादिना | न चेह तथाविध निरसनीय स भाव्यते। न तावत्स विदा- 
कत्मगतं तज्जञानोत्पत्तनिरोधि. किचिदष्यहका रापनेयमस्ति । 
प्रस्तिहि भ्रशानमित्ति चेत्‌, न श्रज्ञानस्याहका रापनोदयत्व श्रनभ्यु- 
पग्मात्‌ । ज्ञानमैव हि अज्ञानस्य निवर्तंकम्‌ | 


अनुभूति की अनुभाव्यता मान लेने पर भी, अहकार वो, बनुमूति 
का सहयोगी साधक नहीं कहा जा सकता। ऐसा तो तभी साभव है, 
जब क्ि--अनुभाव्य के, अनुभवोत्तत्ति के तत्य प्रतिबन्‍्धको का, निराकरण 
कर दिया जाय । जैसे कि--प्रदीष आदि का आलोक, एप जादि प्रत्यक्ष 
के विरोधी घने अधकार का निराकरण कर, नेत्रो का सहायक होता है। 
अनुभूति की अभिव्यक्तित में उस प्रकार के निवारण की समावता ही 
मही है, अर्थात्‌ शञानस्वरूप आत्मा की ज्ञान प्रतिबन्धक ऐसी कोई वस्तु 
नहीं हैं, जिसे अहंकार दुर कर सके यदि कहो कि-अज्ञान, ज्ञान का 
प्रतिबधक है; सो अज्ञान का निराकरण, अहदकार से हो नहीं मुक्त से टी नही ्ता। 


/ (_ धद ३ 


ज्ञात ही अज्ञान का निवत्तंक हो सकता है, अज्ञान, ज्ञान फा निवरत्तक 
७ 
नही है। 

१९१० न च सविदाश्रयत्वमज्ञानस्य सम्भवति, शानसमानाश्रयत्वात्त- 
त्समासविषयत्वाच्च ज्ञातृभाव विषयभाव विरहिते, शञानमाश्रेसाक्षिणि 
नाज्ञानं भवितुमर्हति । यया ज्ञानाश्रयत्वप्रसक्तिशून्यत्वेन घठादेर्ा- 

, बानाश्रयल्लम्‌ तथा ज्ञानमात्रेषपि ज्ञामाश्रत्वाभावेन नाज्ञानाश्रयत्वं 

“ स्यात्‌ । स विदोध्जानाश्रयत्वाभ्युपगमेषपि श्रात्मतयाव्भ्युपगतायास्त- 
स्याज्ञानविषयत्वाभावेन ज्ञानेन न त्दगता ज्ञान निवृत्तिः। ज्ञानं 
हिं स्वविषय एवाज्ञान निवत्तयति, यथारज्ज्वादी, श्रतों न कैनापि 
कदाचित्स विदाश्नयमज्ञानमुच्छिदयेत्‌ । प्रसरय च संदसदनिर्वचनीय- 
स्याक्ानस्प स्वस्पमेव दुनिरूपमित्युपरिष्दाद व्ष्यते। ज्ञान प्रागभाव 
रुपस्यचाज्ञानर्य ज्ञानोत्पत्ति विरोधित्वाभावेन न तद्निरसनेन 

तज्ञानसाधनानुग्रह. भ्रतो न केनापि प्रकारेण प्रहकारेणानुभूतेर- 
भिव्यक्िति, । | 

और न, सविद्‌, अज्ञान का आश्रय हो सबता है, बयोकि- अज्ञान 
के आश्रय और विपय, ज्ञान के समान ही होते हैं। ज्ञातृता और विपषय- 

- माव रहित, साक्षि स्वरुप शुद्ध ज्ञान मे, अज्ञान का प्रवेश हो ही नहीं 

सकता | 'जैसे ज्ञानाश्रय ता को समावना से शून्य घट आदि में अज्ञान 
बा आश्रय नही, होता, वँसे ही ज्ञानाक्षय फी सभावना से रहित अज्ञान 
के आश्रय में, ज्ञान की समावना भी नहीं है। सविद्‌ को अज्ञात का 
आश्रय मान भी लें, पर सवित्‌ को ही जब आत्मा मान चुके रा श्ढ्स 
लिए सवित्‌ वभी ज्ञान का विषय ( न्ञेय ) तो हो नही पावेगा, 
फन्तस्वरूप, सवित्‌ के आश्रित अज्ञान को निवृत्ति का होना कठिन 


जायगा ( क्योंकि-मेय वस्तु ही, स्वाश्रित ध्राति रुप अज्ञान की 

होती है ) शान ही स्वविषयवः अज्ञान की निवृत्ति, 308 है, असे कि. 

रज्जु में हुई सर्प की भ्राति को निवृत्ति स्वतः सेही ५५2 

इस प्रवार अज्ञान को ज्ञानाश्वित मान ज्ेने पर, कभी भी, किसी 
शानाश्रित उस तज्ञान की निवृत्ति न हो सकेगी। सद्‌ असद्‌ अ्‌ 
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नौय अज्ञान के स्वरूप का मिरूपण दुर्वोध है, इसे आगे बतलावेंगे। 
ज्ञान के प्रामभाव रूप अज्ञान को ज्ञानोत्पत्ति का प्रतिधधक नहीं कह 
सकते, इसलिए अज्ञाम द्वारा ज्ञान का निराकरण भी साथ्य नही है। 
इसलिए किसी भी प्रकार अहकार को, अनुभूति का अभिव्यजक नही 
कह सकते । 

3 नच स्वाशयतयाभिउ्र्यंग्याभिव्यंजनमशिव्यंजकाना स्वभाव, 
प्रदीपादिष्वदर्शनात्‌ । यथावस्थितपदार्थ प्रतीत्यनुगुरस्वाभाव्याच्च 
जानतत्साधनयोरनुग्राहकत्य च । तच्च स्वत. प्रामाण्य न्यायसिद्धम्‌ | 

यह भी नही कह सकते कि--अभिव्यंजक पदाथों का यह स्वा- 
भाविक शुण है कि, वे, स्वाश्रित अभिव्यग्य वस्तु की ही अभिव्यक्ति 
करते है । तो दिया पे में तो ऐसा गुण देखा नहीं जाता। ज्ञान और ज्ञान 
को साधक अंनुकूल वस्तुओं का तो ऐसा स्वाभाविक गुण होता है कि, 


& 


बहू, यथार्थ वस्तु की प्रतीति में सहायक होती है। यह, स्वत प्रामाण्य की, 


५ न दर्षणादि मुखादेरभिव्यंजकः, अ्रपितु चाक्षप्तेज. प्रति 
फल ने झूपदोष हैतु;, तद्दोपक्॒तश्च तत्रान्यथावभास.। श्रभिव्यंजकर्तु 
ब्रालोकादिरेव । 

और न दर्षण आदि, मुख आदि के अभिव्यजक है, अपितु चाक्षुय 
तेज ही उस अभिव्यक्ति का फारण है, यदि नेन्न की ज्योति मे किसी 
प्रकार फी विकृृति होती है, तो विपरीत जवभास होता है। मुसादि के 
अंभिव्यंजक तो आलोक आदि ही का 
९५५ न बेह तथाहहुकारेएं सर्विदि स्वप्रकाशायां तादृशदोपोपपादन 
सभवति। थ्यक्तेस्तु जातिराकार इति तदाश्षयतया प्रतीति,, वतू 
ब्यक्ति व्यंग्यत्वात्‌ । प्रतोह्त.करणभूताहँका रस्थतया स विदुपलब्धेव- 
स्तुतो दोषतो वा न किचिदिह कारणम्रिति, नाहंकारस्य ज्ञातृत्व॑ 
त्थोपलब्धिरवा । तस्मात्स्वत एवं शातृतया सिद्धयन्नहमर्थ एवं प्रत्य- 
भात्मा, न शप्तिमात्र॒म्‌) अहम्भावविनिगमे तु ज्ञप्तेरपि न प्रत्यवत्त- 


सिद्धि: इत्युक्तम। 


है: कक # 


उपपादन सभव नही है। जाति या रा एइक्तिफ >बेस्तु हैं, जिससे 
'उसकी तदाश्ित प्रतीति होती उसकी अभिव्यक्ति नहीं 
होती । इसी प्रकार अन्त करण भूत अह॒कार में स्थित होने से सवित्‌ 
की उपलब्धि, वस्तुगत या दोष हेतुक नही है, वयोकि---अह॒कार में स्वयं 
ही ज्ञातृता और उस प्रकार की उपलब्धि का अभाव है। इसलिए स्वयं 
ज्ञातृस्प से प्रसिद्ध "अह” पदवाच्य ही जीवात्मा है, 'अह” का अर्थ 
केवल भप्ति नही है। अह भाव के अभाव मे तो ज्ञप्ति की भी जीवात्मता 
सिद्ध नही हो सकती । 


। स्वयं प्रकाश सविद्‌ मे, अहकार के द्वारा उस प्रकार के दोप का 


3 तमोगुणाभिभवात्‌ परागर्थानुभवाभावाच्चाहमर्थस्थ विविक्त 
स्फुट प्रतिभासाभावेः्प्याप्रवोधादहमित्येकाकारेणात्मन. . स्फुरणात्‌ 
सुपुप्तावषि नाहस्भावविगमः । भवदभिमता या अनुभूतेरपि तथैव 
प्रथेति वक्‍तव्यम्‌ । 


सुपुष्ति जबस्था में तमोग्रुण से अभिभूत होने तथा किसी भी 

वाह्म पदार्थ 0 प्रतीतीन होने से, अभाव वी सुस्पष्ट प्रतीति नहीं होती 

दूसरी बात है, पर अह का एयदम लोप ही हो जाता हो, ऐसा नहीं 

है, जागरण होने तर अं आार वाली आत्मस्फूत्ति रहती है। तुम्हे 

भी स्वाभिमत (आत्मास्पसे स्वीकृत ) अनुभूति के ऐसी स्फुरण की 
स्वीकारना होगा । 

न हि सुप्तोत्यित: काश्चिदहभाववियुक्तार्थान्तर प्रत्यवीकाकारा 
झसिरहमज्ञानसाक्षितयाध्वतिष्ठत इत्येवविधा स्वापसमकालानुभूति 
परामृशति । एवं हि सुप्तोत्थितस्य परामरों: सुखमहं प्रस्वाप्समिति 
श्रतेन प्रत्यवमर्शन तदानोमप्यहमर्येस्थेवात्मन: सुखित्वं ज्ञातृत्वं च 
ज्ञायते । 

कोई भी व्यक्ति सोवर उठने पर ऐसा नहीं सोचता कि--“अहं- 


भाव या अन्य पदार्ों के सम्बन्ध से रहित हु" अर्थात्‌ ज्ञातृ ज्ञेय आदि 
#लय भावों से रहित, ज्ञान स्वरूप वाला मैं, बज्ञान के साक्षी रूप से 


४ 
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सो रहा था। अपितु सोकर उठा हुआ व्यक्षित, यही कहता है कि-"मैं 
बडे सुख से सोया ।” जागये वाले व्यक्ति की इस अतीति के आधार पर 
निश्चित होता है कि--निद्राकाल में भी अहं पदवाची आत्मा की सुख 
प्रतीति और ज्ञातृता विद्यमान रहती है। 

न च वाच्यम, यथेदानी सुखंभवत्ति, तथा तदानीमस्वाप्स- 
मित्येषाभ्रतिपत्तिरिति, अतदरूपत्वात्प्रतिपत्ते:। त चाहमर्थस्यात्मनो- 
अस्थिरत्वेन तदानोमहमथ्थस्य सुखित्वानुसंधानानुपर्पत्ति,, यतः 
सुपुप्तिदशायां प्रागनुभूत॑वस्तु सुप्तोत्यितो-“मयेदंकृतं मयेदमनुभूतम- 
हमेतदवोचम्‌” इति परामृशति “एताबंतंकाल न किचिदहमज्ञा- 
सिषम्‌” इत्ति च परामृशतीति चेत्‌; ततः किम्‌ ? न किचिदिति- 
कृत्तन प्रतिषेध इति चेत्‌ न, नाहमवेदिपमितिवेदितु रहमर्थस्थेवानुवृत्ते 
वेधविषयो हि स प्रतिपेषः । न किचिदिति निपेधस्य कृत्स्न विपयत्वे 
भवदभिमतानुभूतिरपि प्रतिपिद्धास्पात्‌ । सुसुप्तिसमयेत्वनुसंधीय 
सानमहमथंमात्मानं ज्ञातारमहमिति परामृश्य न किचिदवेदिपमिति 
वेदने त्तस्य प्रतिषिध्यमाने तस्मिन काले निषिध्यमानाया वित्तेः 
सिद्धिमनुवर्त्तमानस्य ज्ञातुरहमयंस्य चासिद्धिमनेनेव “न किचिद- 
हमवेदिपम्‌” इति परामशेन साधयंस्तमिममर्थ देवानामेव साधयतु । 

यह नहीं कह सकते कि--जागरित अवस्था मे जैसा सुख होता है, 
वैसा निद्रा अवस्था में भी हुआ होगा, ऐसी अनुभूति मात्र होती है 
( स्मृति नही ) सो यह्‌ प्रतीति का स्वरूप नही है, (स्मृति का ही है ) 
और न यही कह सकते है कि--अह पदार्य भात्मा ही जव क्षणभगुर है, 
तब जागने के बाद उसे सुख की स्मृति हो ही कैसे सकती है? सो सोकर 
उठा हुआ व्यक्ति,सोने के पूर्व ,जिन वस्तुओो की अनुभूति किये रहता है, 
उन्हें ही “मैंने ही अमुक कार्य किया था--मैंने ऐसा अनुभव किया भा-- 
मैंने ही अमुक वात कही थी” विचार करता है। यदि कहो कि-/मैंने अब 


तक कुछ भी नहीं जाता” ऐसा परामर्श भी तो करता हैं तो क्‍या इस 
परामर्श से उक्त परामर्श की बात कट जायगी ? यदि कहो कि “मैंने अब 


लि 


तक कुछ भी नही जाना * इस परामर्श का तात्पयं “कुछ नही जानता" 
ऐसा नियेधात्मक है, सो बात नही है, अपितु उक्त परामर्श करने वाला 
ज्ञाता, अह पदार्थ की ही अनुवृत्ति है, इसलिए उक्त परामर्श केवल शोय 

) विषयक ही है सर्वविषयक नहीं। म्रबंविषयक मानने से तो तुम्हारी 
अभिमत अनुभूति का ही_प्रतिपेध हो जायेगा | अर्थात्‌ सुपुप्ति के समय 
ज्ञाता आत्मा को अह पद वार्ची मानकर मैंने कुछ नहीं जाना” इस 
परामर्श से यदि उसी अह पदार्थ का प्रतिपेध स्वीकारोगे तो तुम्हारे 
स्वाभिमत निराकइ्त ज्ञान के अनुगत अनुभूति स्वरूप आत्मा का भी 
प्रतिपेध हो जायगा आपका उक्त कथन तो ( मिट्टी के ) देवताओ के 
समक्ष ही शोभित हो सकता है ( जो कि--उत्तर नही दे सकते) 





मामप्यह न ज्ञातवानित्यहमर्थस्यापि तदानीमननुसधान प्रतीयत 
इति चेत्‌, स्वानुभवस्ववचनयोविरोधमपि न जानति भवन्त.-। 
प्रह मा न ज्ञातवानितिहिं श्रनुभववचने | मामिति कि निषिध्यत इति 
चेत्‌, साधुपृष्ट भवता। तदुच्यते-अहमर्थस्य शातु रनुवृत्तेनं स्वरूप 
निषिध्यते, श्रपि तु प्रबोध समयेधनुसधीयमानस्य श्रहमर्थंस्प वर्णा- 
श्रमादि विशिष्टता । भ्ह मा न ज्ञातवानित्युक्ते विषयोविवेचनीय' | 
जागरितावस्थानुसहितजात्यादिविशिष्टो भ्रस्मदर्थों मामित्यशस्य 
विषय. । स्वाप्ययावस्थाप्रसिद्धाविशद्स्वानुभवैकतानश्चाहमर्थो&- 
हमित्यशस्य विषय. | श्रत्न सुप्तो5ह ईदृशोहहमिति व मामपरि न 
ज्ञातवानहमित्येव खल्वनुभवप्रकार' । 
यदि कहो कि--सुपुष्ति के समय “अपने को भी मै नहीं जाने 
स्का" इस फथन में! तो अह पदार्थ आत्मा की प्रतीति का अभाव भी 
प्रतीति होता है ? ( उत्तर ) वाह! आप अपने अनुभव और उक्ति के 
ब्रोध को भी नही समझते, ' मैं अपने को भी न जान सका ' इस कथन 
में अनुमब और उसकी अभिव्यजक उक्ति ही है ( अर्थात्‌ यदि अह पदायें 
जआात्मा न होता तो “न जान सका * ऐसी अनुभूति की बात फंसे कहता ) 
यदि कहो कि-फिर “माम्‌ ' से किसका निषेध किया गया है ? (उत्तर) 
तो आपने अच्छा प्रश्न किया ? सुनिये-सुपुष्ति दशा में अहं पद 
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वाच्य ज्ञाता की अनुवृत्ति रहती है, इसलिए उसके स्वरूप का निषेध नहीं 
हो पकता, अपितु जागरित दशा में वर्णाश्रम आदि विशेष धर्मों की जो 
प्रतीति होती है, सुपुष्ति में उन्हीं का अभाव हो जाता है। “मैं स्वय को 
न जान सका” इस उक्ति का विषय विवेच्रतीय है। जागरितावस्था में 
अनुभूत जाति बर्णाश्रम आदि घर्म युक्त जहूं पदवाच्य आत्मा ही “माम्‌" 
अंश का विषय है, तथा निद्रावस्था में प्रसिद्ध अस्फुट अनुभवमात्रगम्य 
“महू” पदार्थ ही “अहूं" भश का विषय है। इसलिए उक्त उक्त में 
"में सोया", मैं ऐसा हूँ, “मुझे भी भात न हुआ” इतले प्रकार के अनुभव 
निह्ठित हैं! 

किच सुपुप्तावात्माञ्नानसाधित्वेनास्त इति हि भवदीया 
प्रक्रिया । साक्षित्वंच साक्षाज्जातृत्मेव। न हि श्रजानतःसाक्षित्वम्‌। 
जञातैव हिं लोकवेदयो: साक्षीति व्यपदिश्यते, न ज्ञानमात्रम्‌। 
स्मरति व भगवान्‌ पाणिनिः साक्षाददुष्टरि संज्ञायाम” इति साक्षा- 
ज्ञातर्येव साक्षिशब्दम्‌। स चाय साक्षी जानामीति प्रतीयमनोश्स्मदर्थ 
एवेति कुतस्तानीमहमर्थो न प्रतीयेत । प्रात्मत्ते स्वयमवभासमानों 
प्रहमित्येवावभासत इत्ति स्वाप्यादयवस्थास्वप्यात्मा प्रकाशमानों 


प्रहमित्येवावभासत इति सिद्धम्‌॥ 

भात्मा सुप्तावस्था में अज्ञान के साक्षी के रूप में रहता है ऐसा 
आपको अभिमत है। पाक्षात्‌ ज्ञातृत्व ही साक्षित्त है, अज्ञातवस्तु का 
साक्षित्व संभव नही है । जश्ञातवस्तु को ही लोक और पघेद में साक्षी बाह्य 
जाता है, केवल ज्ञान को साक्षी नहीं कहते । जैसा कि भगवान पाणिति 
“साक्षाद्‌ दृष्टिरि संज्ञायाम्‌” सृत्र मे साक्षात्‌ दृष्टा की साक्षी का ही 
निर्देश करते हैं। "मैं जानता हूँ” ऐसी प्रतीति रूप साक्षी अस्मत्‌ पदार्थ 
(आत्मा) के अतिरिक्त किसी और की नहीं है, इसलिए सुप्तावस्था में 
“हुं अर्थ की प्रसीति वयों न होगी ? स्वयं प्रकाशमान आत्मा “अहं” 
रूप में ही अवभासित होता है, ध्रुपुष्ति आदि अवस्थाओं में, सोने बाला 
आत्मा, प्रकाशमान “अहूं” के रूप में ही अवभासित होता है। 
५ « (तु भोक्षदशायां श्रहमर्थो नानुवर्तते इति, तवपेशलम्‌। तथा 
सह्यात्मनाशएवापबर्ग: प्रकारान्तरेण प्रतिज्ञातः स्थात्‌। न चू 
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ब्रहमर्थों धर्ममात्रम, येत तदविगमेप्यविद्यानिवृताविव स्वरूप- 
मवतिष्ठेत । प्रत्युत स्वरूपमेवाहमर्थ ग्रात्मन: ज्ञानं घु तस्य धर्म, 
“अहं जानामि, ज्ञानं मे जातम” इति चाहमथंधमंतया शान- 
प्रतीतिरेव .) 


मोक्षदशा में जह अर्थ की अनुवृत्ति नही होती; यह भी खाई की 
बात है। ऐसा कहना तो प्रकारान्तर से आत्मविनाश को ही मोक्ष मानना 
है। अहं अर्थ केवल धर्म ही नही है जो, अविद्या की तरह, अहंभाव के 
अपगम हो जाने पर भी, आत्मा के शुद्ध स्वरूप में स्थित रहा आवे' 
अपितु अह पदार्थ आत्मा का ही स्वरूप है, ज्ञान ही उसका धर्म है। 
मैं जानता हूँ” मुझे ज्ञान हो गया” इत्यादि प्रतीतियाँ, अहूं अर्थ आत्मा 
के धर्म स्वरूप ज्ञान की ही है । 

9० (अपि च यः परमार्थतो भ्रान्त्या वाध्ध्यात्मिकादि दुःखैदु.खितया 
स्वात्मनमनुस पत्ते “अहं दुखी” इति। सर्वेमतेद दुःखजातमपुनभ॑व- 
भपोह्य “कथमहमनाकुलः स्वस्थो भवेयम्‌” इति उत्पन्नमोक्ष राग: स॑ 
एव तत्साधने प्रवर्तते । स साधनानुष्ठानेन “यदि श्रहमेव न भवि: 
ध्यामि” इत्यवगच्छेत्‌, श्रपसर्पेदिवांसों मोक्षकथा प्रस्तावात्‌ । ततश्चा- 
घिकारिविरदादेव सर्व मोक्षशास्त्रमप्रमाणंस्यात्‌ | ) 


तदहमुपलक्षितं प्रकाशमात्रमपवर्गेड्वतिष्ठत इति चेत्‌; किमनेन ? 
मयिनष्टेईपि किसपि प्रकाशमात्रमपवर्गेब्वत्तिष्ठत इतिमत्वा नहिं 
करिचत्‌ वुद्धिपूवकारी प्र्थतते । श्रतोःहमथेस्येंव ज्ञातृतमा सिध्यतः 
प्रत्यगगात्मत्वम्‌ । सच प्रत्यगात्मा मुक्तावप्यहमित्येव प्रकाशते 
स्वस्मै प्रकाशमानत्वात्‌, यो यः स्वस्मै प्रकाशते स सर्वोष्हमित्येव 
प्रकाशते, यया तथावभासमानत्वेनोभयवादि सम्मत स सार्य्यात्मा 
यः पुनरहमिति न चकास्ति, नासौ स्वस्मै प्रकाशते, यथा घटादिः। 
_स्वस्म प्रकाशते चाय मुक्तात्मा, तस्मादहमित्येव प्रकाशते । 
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(५. पयार्थ में या श्राँतिवश जो लोग आध्यात्मिक आदि दुखो से 
कातर होकर “मै दु खी हुँ” ऐसा अनुभव करते हैं, वे लोग पुन बे दुख 
प्राप्त न हो, कंसे इन दु खो का नाश कर सकूं, ऐसा विचार कर मुक्त 
होने के लिए, मोक्ष प्राप्ति के साधनों मे सलग्त होते है। उत साधता- 
नुष्ठानो से यदि उन्हे यह प्रतीति होने लगे कि “मैं ही समाप्त हो 
जाऊंगा” तो वे लोग ऐसे मोक्ष की वात को सुनकर ही भाग खडे होगे 
इस तरह कोई मोक्ष का अधिकारी दृष्टिगत ' न होगा, सारे मोक्ष के 
उपदेशक शास्त्र जहाँ के तहाँ रक्‍्खे रह्‌ जावेंगे | 


यदि कहो कि-मोक्षदशा में (अह के नष्ट हो जाने पर भी ) 
अह॒कारोपलक्षित भात्म प्रकाश विद्यमान रहना है। तो इससे क्या होता 
है ? मैं नप्ट होकर केवल प्रकाशमान रह जाऊंगा, ऐसा जानकर भी कोई 
बुद्धिमान मोक्ष मार्ग की ओर उन्मुख नहीं हो सकता। इसलिए मानना 
होगा कि-ज्ञाता रूप से प्रसिद्ध अह पदार्थ, जीवात्मा ही है। जो कि 
मुक्ति दशा में भी "अह” रूप से प्रकाशित रहता है, क्योकि वह स्वय 
प्रवाश है, जो जो वस्तुएं स्वयं प्रकाश होती हैं वे मद अह से ही प्रकाशित 
होती है, जैसे कि ससारी आत्मा "अह” भाकार मे ही अवभासित होता 
है, यह बात तो हम आप दोनो को ही स्वीकार्य है। जो अह रूप से 
प्रकाशित नही होते, वे स्वप्रकाश नही है, जैसे कि घट आदि जड़ पदार्थ । 
मुक्तात्मा स्वाप्रकाश है, इसका प्रकाश अह रूप मे ही प्रवाशित 


रहता है) 

न चाहमिति प्रकाशमानत्वेन तस्याज्ञत्व संसारित्यादि प्रसज्भ.। 
मोक्षविरोधात्‌ अन्ञत्वाइयहैतुत्वाज्चाहस्पत्ययस्थ । गअज्ञाननाम 
स्वरूपाज्ञानमन्यथाज्ञानं विपरीत ज्ञानं वा। अहमित्येवात्मन. स्वरूप- 
मिति स्वरूप ज्ञानरूपोषहंप्रत्ययो नाशत्वमापादयति, कुत सं सारित्व, 
भ्रपित्ु तद्‌ विरोधित्वात्‌ नाशयत्येव । 

अहरूप से प्रकाशमान रहने से ( मुक्तात्मा मे ) ससारी आत्माओं 


की सी बज्ञता हो सकती है, ऐसा सशय भी नहीं वर सकते । मोजदशा 
स्वय ही अज्ञता की विरोधी स्थिति है ( जब तक अज्ञता है तब तक मीक्ष 


$ 
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नही हो सकता, मोक्ष की स्थिति में अज्ञता संभव नहीं है) तथा अह 
प्रत्यय अज्ञता का हेतु भी मही है । स्वरूप का अज्ञान, अन्यथा या विपरीत 
ज्ञान ही अज्ञान है। जहं प्रत्यय जात्मा का ही स्वरूप है ऐसा स्वरूप- 
शात रूपी अहूं प्रत्यय, अज्ञानता को प्राप्त नही हो सकता, उसमे ससारी- 
पन क॑से सभव है, अपितु उसका विरोधी होने से वह सासारिकता का 
नाश ही करता है । हि 


ब्रह्मात्ममावापरोक्ष्यनिधघूंतनिरवशेषा विद्यानामपि वामदेवादी 
* न्ामहमित्येवात्मानुभवदर्शनाच्च । श्रूयते हि-“तद्ैतत्पश्यत्‌ ऋषि- 
वमिदेव: प्रतिपेदे श्रह॑ मनुरभवं सुर्यश्च” इति “अहमेक: प्रथममास' 
वर्तामि च भविष्यामि च” इत्यादि। सकलेतराज्ञानविरोधिन: 
सच्छब्दप्रत्ययमात्रभाज- परस्य ब्रह्मणो व्यवहा रोष्प्यमेव-"हंताहूमि- 
मास्त्रिद्लो देवता---“बहुस्पा प्रजायेय”-स ईक्षत लोकान्नु सृजा 
इति”; तथा “यस्माच्कषरमतीतो&मक्षरादपि चोत्तम:, श्रतो$स्मि 
लोक वेदे च॑ प्रथितः पुरुषोत्तमः”--प्रहमात्मा गरृडाकेश-“नत्वेवाहं 
जातूनासम्‌!--अ्रहंकत्त्नस्थ जगत; प्भव. प्रलयस्तथा “प्रहं 
स्वस्य प्रभवों मत्तः सर्वे प्रवर्तति”--'तेपामहं समुद्धर्त्ता मृत्यु 
संसार सागरात्‌”--“अरहंबीजप्रद: पिता”--“वबेदाहूंसमतोतानि” 
इत्यादिपु । 


ब्रह्मात्ममाय कौ प्राप्ति से जिनकी अविद्या निर्मुल हो चुकी थी, 
ऐसे बामदेव आदि फा भी “अहंकार” युवत जनुभव पाया गया। श्रुति में 
कहा है कि--/उन वामदेव ऋषि ने तत्त्व दर्शन करके विचार किया कि, 
मैं ही मनु भौर सूर्य हुता था “तथा” पैंद्वी पहिले था, इस समय हैं 
मौर भविष्य में भी रहेगा" इत्यादि । 


अन्यान्य सभी वज्ञानों के विरोधी “सत्‌" शब्द प्रत्यय से ही ज्ञात 
परबह्म के लिए भी ऐसा ही ध्यवहार किया ग्रया है-लमैसे-मैं ही इन 
तीसो देवताओ का रूप सूं--मैं बहुत द्वोकर जन्म सैं--“उसने सोचा 
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“मैं लोको का सर्जन कर --'क्षर से अतीत और अक्षर स उत्तम 
उै से ही मैं लोक और वेद मे पुरुषोत्तम नाम से प्रसिद्ध हूँ ”--“गुडाकेश । 
ही बात्मा हूँ“-ऐसा नहीं है क्-में कभी नहीं था"--"मैं हो 
स्त जगत का प्रभव और प्र॒लय स्थान हूँ” - 'में ही सबका प्रभव हैं 
सि सबका प्रवर्सन द्वोता है”--“मैं ही सबको पृत्यु रूपी ससार सागर 
पार करने वाला हूँ”--“मैं ही बीज प्रदान करने वाला पिता हूँ”--मै 
 अतीतो का ज्ञाता हूँ” इत्यादि । 


यदयहमित्येवात्मन'स्वरूपम्‌,  कथर्ताहि श्रहकारस्थ क्षोत्रान्त- 
वो भगवतोपदिश्यते--“महभूतान्यह॒का रोबुद्धि रव्यकतमेव च” 
| 

(स'शय)--यदि अह ही आत्मा का स्वरूप है, तो भगवान ने 


(कार का क्षेत्रान्तर भाव वयो बतलाया ? “--महाभूत, अहृकार, वृद्धि 
र मत” इत्यादि। 


उच्यते--स्वरूपीपदेशेपुसवें ध्वहमित्येवोपदेशात्‌. तयैवात्म 
रूपपतिपलेश्व श्रहमित्येव. प्रत्यगात्मन. स्वरूपम्‌। श्रव्यक्त 
रणामप्ेदस्पाहकारस्य क्षेत्रान्तरभावो भगवत्तेवोषदिश्यते | स तु 
त्मनि देहे-ह॒भावकरण हेतुत्वेन श्रहकार इत्युच्यते | अस्यतु 
कार शब्दस्य श्रभूततदभा वेश्येच्विप्रत्ययमुत्पादय ब्युत्त्ति्रष्टव्या । 
मिद॒ तू अ्रहकार,, उत्कृष्टजनावमानहेतु्गरवापरनामा शास्प्रेयु 
जो हेयतया प्रतिपादयंते । 


( समाधान )-जहाँ जहाँ भी आत्मा के स्वरूप का उपदेश है, 
झा सभी जगह, अहू रूप से ही आत्मा का निर्देश किया गया है, उप्ती 
कार जीवात्मा के स्वरूप के विश्लेषण में जीवात्मा का भी “अहू” 
रूप घतसामा गया है। अव्यक्त ( प्रकृति ) के परिणाम विशेष अहकार 
। क्षेत्रात्तर भाव भगवान ने ही बतलाया है। भनात्म देहू भे महुभाव 
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का उत्पादक होने से उसे अहुकार कहते है; अहंकार शब्द, अभूततद्भाव 
जर्थ मे “ज्वि” प्रत्यय के सयोग से निष्पन्न बतलाया गया है। यह 
अहंकार ही श्रेष्ठ मनुष्यो के अपमान का हैतु शास्त्रों में प्रायः गव॑ के 
नाम से हेय रूप से दिखलाया गया है , 


तस्मात्‌ बाधकापेता<हंबुद्धि. साक्षात्‌ प्रात्मगोचरैव । शरीर- 
गोचरा तु श्रहं बुद्धि. अविदयेव । यथोक्‍त भगवता पराशरेण-- 
“श्रूयता चाप्यविदयान्या, स्वरूपं कुलनन्दन | ग्रनात्मन्यात्मबुदिधर्या” 
-+इति । यदि ज्प्तिमात्रभेवात्मा तदाध्नात्मन्यात्माभिमाने शरीरे 
जप्तिमात्र प्रतिभास' स्यातू न ज्ञातृत्व प्रतिभास:। तस्मात्‌ झाता& 
हमर्थ एवात्मा-यदुक्तम--“श्रत' प्रत्यक्ष सिध्धत्वादुक्त न्‍्यायागमा- 
न्वयात्‌, श्रविदयायोगतश्चात्मा ज्ञाताःहमितिभासते ।"--/देशेदि- 
अमन. प्राणधीभ्योध्नल्य साधन. नित्यो व्यापी प्रतिक्षेत्रमात्मा भिन्‍न- 
स्व्वतस्सुखी ।!” इति अनन्यस्साधन: स्वप्रकाश, । व्यापी प्रति 
सूक्ष्मतया सर्वाचितनात. प्रवेशन स्वभाव: । ) 


किसी भी समय जिसकी बाधा न हो सके ऐसी अह बुद्धि निश्चित 
ही साक्षात्‌ सबध से आत्म विषयक है, तथा शरीर विपर्यक बह बुढि 
अविधा है। जैसा कि भगवान पराशर ने कहा है-“अवात्म में नो 
आत्म बुद्धि होती है, उस अविद्या के स्वरूप को सुनो ।” यदि ज्ात्मा शप्ति 
म्रात्र हीं है तो, अनात्म शरोर में आत्माभिमान के समय केवल श्वप्ि 
की ही प्रतीति होनी चाहिए, ज्ञातृता की प्रतीति नही होती चाहिए 
सो तो होती नही, इससे निश्चय होता है कि-“अहूं'” पदवाच्य ही जात 
आत्मा हूँ। जंसा कि कहते भी हैं--“प्रत्यक्ष, न्याय ( युक्त ) और शास्त्र 
प्रमाण के अनुसार तथा अविध्यावश, ज्ञाता आत्मा, अद्दु रूप में ही भासित 
होता है”--"देह, इन्द्रिय, मन, प्राण बोर बुद्धि से पुषक्‌ भनत्म साधन, 
नित्य और ध्यापी आत्मा प्रतिदेह में भिन्न, स्वभाव से सुश्री है।” मद 
अतन्य साधन शब्द स्वप्रकाश अर्थ का बोषक है। अतिसूधषम रूप से 
... समस्त जड़ पदार्यों मे जो अनुस्यृत है उसे व्यापी कहते है। .+ 
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यदुक्तम्‌-“दोपमूलत्वेनान्यथासिडिसंभावनया, सकलसश्रेदावलं 
विध्रत्यक्षस्य शास्त्रवाध्यत्वम” इति । कोअ्यं दोपवक्तव्यम्‌, यब्मूल- 
तया प्रत्यक्षस्यात्यथासिद्धि: ? अनादिभेदवासनैव हि दोप इति चेत्‌; 
भेदवासनाया, तिमिरादिवत्‌ यथावस्थितवस्तु विपरीतज्ञानहेतुत्वं 
किमन्यत ज्ञातपूर्वम ? प्रनेनैदशास्त्र विरोधेन ज्ञास्यत दतिचेत्‌: न 
प्रन्योन्याश्रयणात्‌, शास्त्रस्यनिरस्तनिखिलविशेषवस्तुवोधिरन 
निश्चमे सति भेदबासनाया: दोपत्वनिश्चय., भेदवासनायां; दोप- 
हव निश्चिति सति शास्त्रस्यनिरस्तनिश्चिलविशेषयस्तुबोधित्व 
निश्चय इति | किच यदि भेदबासनामूलत्वेन प्रत्मक्स्प विपरीत्ता- 
देत्वं शासत्रमपि सन्यूलत्वेन तथैव स्पात्‌ । 

जो यह कहा कि--/दोपमूलक, भ्रम; आशंकापूर्ण, भेदावलंबी समस्त 

प्रस्यक्ष, शास्त्रयाध्य हैं”! सो बतज्ञाइगे कि थे दोष फोन से है जिनसे प्रत्यक्ष 
की प्रांतता संभावित होती है ? यदि कहें कि, अतादिमेदवासना ही 
बह दोप है; ऐसा मानने से तो, नेत्रों के तिमिर आदि दोनों की तरह, 
भेदवासमा भी, प्रकृति वस्तु से विपरीत भाव कराने वाली हो जायगी ! 
आपने ऐसी यासना कही देखी भी है क्या ? यदि कहो कि-शास्व विरोध 
से ही ऐसी वातना का ज्ञान होता है; सो घात नहीं है, क्योंकि शास्त्र 
का उससे भन्योन्याश्रय संबंध है। शास्त्र, समस्त विशेषताओं से रहित 
वस्तु के प्रतिषादक हैं', ऐसा मिश्चित होने से भेदवासना दोषपुर्ण निश्चित 
हो जाती है, तथा भेदवासता की दोयपूर्णता निश्चित होने से, शास्त्र 
की समस्त विशेषताओं से रहित, वस्तु प्रतिपादकता निश्चित हो जाती 
है। यदि भेदवासनामुलक होने से ही प्रत्यक्ष की विपरीतार्थता होती है 
तथ तो शास्त्र भी, तन्मूलक होमे से वैसे ही सिद्ध हो जावेंगे । 

धपोच्येत-दोषमूलत्वेष्पि शास्त्रस्य प्रत्यक्षायगत सकलभेद- 
निर्सनज्ञान हेतुत्वेव परत्वात्ततप्रत्यक्षल्य बाधकम्‌ इति। तन्न 
दोषमूलत्वेज्ञते सति प्रत्वमकिचित्करम्‌। रज्जुसपंशाननिमित्त 
ज्रयेश्षत्ति ब्रांतोप्यमिति परिज्ञातिन वे नचितू “नायं सर्पो मा भैषी/! 
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इत्युक्त 5पि भयाषिवृत्तिदर्शनात्‌ । शास्त्रस्थ च दोपमूलत्व॑ श्रवणवे 
लायामेव ज्ञातम्‌ । श्रवणावगतनिखिलभेदोपमदिल्वह्मात्मैकत्वं 
विज्ञानाभ्यासरूपत्वात्‌ मननादे; । 


जो यह कहो कि-शास्त्र दोपमूलक होते हुए भी, प्रत्यक्ष दुष्ट समस्त 
भेदों का निवारक ज्ञान उत्पन्न करते है; सो तो हो नहीं सकता, क्योंकि 
दोपमूलकता के निश्चित हो जाने पर उसका परत्व वल अकिचित्कर हो 
जाता है। जैसे कि-रज्जु मे सपे की भ्रांति होने पर किसी के द्वारा 
कहा जाय कि “यह सर्प नहीं है मत डरो” इतना कहने पर भी भय दूर 
नही होता । शास्त्र की दोपमूलकता तो श्रवण के समय ही ज्ञात होती 
है। शास्त्र श्रवण के बाद संपूर्ण भेदों के उन्मूलक ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान के 
पुनः पुनः अनुशीलन रूप मनन आदि की व्यवस्था ही उक्त बात की पुष्दि 
करती है। 


ग्रपि च इदं शास्त्रमू, एतच्चासंभाव्यमानदोपम्‌; प्रत्यक्षेतु 
संभाव्यमान दोपमिति केनावगतं त्वया ? नतावत्‌ स्वतःसिद्धा 
निधू तनिखिलविशेषानु भूतिरिममर्थमवगमयति, तस्या; सर्वविषय 
विरक्तत्वात्‌ शास्त्रपक्षपात विरहाच्च । नाप्येन्दरिकियंप्रत्यक्ष, दोष 
मूलबेन विपरीतार्थश्वात्‌ | तन्मूलत्वादेव नान्याव्यपि _ प्रमाणानि। 
अतः स्वपक्ष साधन प्रमाणानभ्युपगमात्‌ न स्वाभिमतांय सिद्धि 


मे शास्त्र, दोषों की संभावना से रहित हैं तथा प्रत्यक्ष प्रमाण में दोप 
संभाव्य है; यह बात तुम्हें कहां से ज्ञात हुई ? स्वयं सिद्ध निविशेष अनु- 
भूति तो उक्त अर्थ बतला नहीं सकती, क्योंकि बहू समस्तविषयों से विरक्त 
है, तथा उसे शास्त्र का कोई पक्षपात भी नही है। किसी इन्द्रिय से उक्त 
बात जानी हो ऐसा भी संभव नहीं है, क्योंकि जव प्रत्यक्ष ज्ञान दोपमूलक 
ही है, उसकी तो विपरीत ही प्रत्तीति होगी। अनुमान आदि अन्यान्य 
प्रमाण सब प्रत्यक्ष सापेक्ष ही होते हैं, अत: उनसे भी जानना कठिन .है | 
तुम्हे अपने उक्त मत के साधन में कोई प्रमाण उपलब्ध नही है, इसलिए 
तुम्हारे अभिमत की सिद्धि नही हो सकती | हा हज 
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नंतु व्यावहारिक प्रमाणप्रमेयव्यवहारों श्रस्माकमपि अस्ति 
एव, 'कीथ्यं व्यावहारिको चाम ? आ्रपात्‌ प्रतीतिसिद्धो युक्तिमिर्नित- 
पितो न तथावस्थित, इत्ति चेत्‌; कितेन प्रयोजन ? प्रमाणतया 
प्रतिफ्लेषपि यौक्तिकवाधादेव प्रमाणकार्याभावात्‌ । अ्रथोच्येत- 
शास्त्र-प्रत्यक्षयो: द्वयोरप्यविद्यामूलत्वेनअपि प्रत्यक्षविपयस्य शास्त्रेंण 
बाधोदृश्यते; शास्त्रविषयस्थ सदद्वितोयब्रह्मण. पश्चात्तनजाधा- 
दर्शनेन निविशेषानुभूतिमान ब्रहोव परमार्थ, इति । तदयुक्तम्‌ श्रवा- 

घितस्थापि दोषमूलस्यापारमाथ्यंतिश्चयात्‌ । 
आपके मत में व्यावहारिक प्रमाण प्रमेयसाव तो स्वीकृत ही है, तो 
आप का वह व्यावहारिक स्वरूप क्‍या है ? यदि कहे कि-हुर प्रकार से 
प्रती तिप्तिद्ध, युक्तियों से जो भलीभाँति निरूषित न हो सके। वाह ! 
ऐसी वस्तु का प्रयोजन ही क्या है ? जो वस्तु प्रमाण से सिद्ध हो जाय, 
फिर भी युक्तियों से सिद्ध न हो सके, वस्तुत: वो प्रमाणित नहीं मावी 
जायगी । यदि कहें कि-शास्त्र और प्रत्यक्ष दोतों के अविदयामूलक 
होते हुए भी, प्रत्यक्ष विषय का शास्त्र से वाध दिखलाई देता है। शास्त्र 
विषय के प्रतिपाद्य सत्‌ स्वरूप अद्वितीय ब्रह्म के विषय में कोई बाधा 
नही दीखती, इसलिए निविशेष अनुभूतिमान ब्रह्म ही परमार्थ है ऐसा 


निश्चित होता है । “आपका यह कथन भी असगत है--जो दोपप्रसुत 
वस्तु है, वह निर्वाध होते हुए भी अपरमार्थ ही मानी जाती है। 


एतदुक्त' मवति--यथा सकलेतरकाचार्दिदोप रहित पुरुषा 
तराग्रोचरगिरिगुहासु पसतः पैमरिकजनस्पाज्ञातस्वतिमिरस्य 
स्वस्थ तिमिरदोषाविशेषेण द्विचच्धज्ञानमविशिष्ट जायते।न तह 
वाध॑क प्रत्यवीडत्तीति न, तम्मिथ्या न॑ भवतीति, तदविषय भूत्त॑ 
द्िचंदत्वमपि सिश्यैद । दोपों हि, प्रययार्थजानहेतु. ! तथा ब्रह्मज्ञान॑ 
अविदया मूलत्वेव बाधतज्ञानरहितमपि स्वविषयेण ब्रह्मणा सह 
मिग्यैद इति । भवंति चात्र प्रयोगा: :--'विवाध्यासितं ब्रह्ममिध्या 
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श्रविद्यावत्‌ उत्पन्न ज्ञानविषयत्वात्‌ प्रपचवत्‌ “ब्रह्मशानविषयत्वात॑ 
प्रपचवत्‌” ! ब्रह्ममिय्या ग्रसंत्यहेतुजन्य ज्ञान विषयत्वात्‌ प्रपंचवदेव । 


कथन यह है कि--जँसे, समस्त नेत्र रोग विद्वीन, पर्वत ग्रुहावासौ 
कोई व्यक्ति, ग्रृहा के घोर अंधकार मे निरन्तर रहते के कारण तिमिर 
रोग (रतौघी) से ग्रस्त हो जाता है, पर अपने उस रोग को नहीं जान 
पाता उसके लिए वह सामान्य सी बात है; उस व्यक्ति को दो चने 
दिखलाई देते है, उसके लिए उस जानकारी में वहाँ कोई बाधक ज्ञान भी 
नही है (क्योकि उसे गृहा के अतिरिक्त बाहुर का कुछ भी ज्ञान नहीं 
होता) इसलिए वह अपने द्विचन्द्र ज्ञात को मिथ्या नहीं मानता; पर 
उसका बह ज्ञान है तो मिथ्या ही। दोष तो तभी हो, जब कि वह 
अयथार्थ ज्ञान हेतुक हो । इसी प्रकार ब्ह्मजान मविदूया 
मूलक होने से बाधक के न रहते हुए भी ब्रह्म शान 
सहित मिथ्या ही है। ऐसे प्रयोग भी किये जाते है--“ब्रह्म, मिथ्या शान 
का विपय होने के कारण, प्रपचमय जगत की तरह मिथ्या है--जो विवा 
दास्पद है वह भ्रह्म मिथ्या है!--“असत्य के हेतु श्लास्त्र ज्ञान का विषय 
होने के कारण, प्रपलमय जगत की तरह, ब्रह्म मिथ्या है।” (इत्यादि 
चार्वाक, जैन, बौद्ध आदि कहते हैं) । 


७४. [नेच वाज्यं स्वाप्तस्थ हस्त्यादिविज्ञानस्पासत्यस्य परमार्म 
शुभाशुभप्रतिपत्ति हेतु भाववदविदयामूलत्वेनासत्यस्यातिशास्त्रस्प 
परमाथभूतब्नह्म विपयप्रतिपतिददेतुभावी न विरुद्ध: इति | स्वप्नज्ञान 
त्यासत्यत्वाभावात्‌ । तत्र हि विषयाणामेव मिथ्यात्वम्‌ तेषामेव हिं 
बाधोदृश्यते, न ज्ञानस्य, न हि मया स्वप्ववेलायामनुभूत शञानमपि मे 
विद्यत इति, कस्यचिदपि प्रत्ययो जायते। दर्शन तु विदयते, प्र्धा त 
सतीति हि बाधक प्रत्ययः। मायाविनो मंत्रौषधादिप्रमव मायामय॑ 
ज्ञान सत्यमेवप्रीतिभयसत्य च हेतु. । तत्रापि ज्ञानस्य श्रवाधितत्वात 
विषयेच्धियादि दोषणन्य रज्ज्वादी सर्पादिविज्ञानं सत्यमेव, भगादि 


“ ..। सत्येवादष्टेपि स्वात्मनि सर्पसन्निधानात्‌ दष्ट बुद्धि, सतयौव 
के 
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शंकाविषवुद्धिमंरण हेतुभूता । वस्तुभूत एवं जलादौ मुखादि प्रति- 
भासो वस्तुभूत मुखगत विशेष निश्चय हेतु: । एपां संवेदताना उत्प 
त्तिमत्वात्‌ श्रय॑क्रियाकारित्वाच्च सत्यत्वमवसीयत) ।॥ हस्त्यादी- 
नां श्रभावेषपिकर्थ तदबुद्धयः सत्याभवंत्रीत चेत्‌ नैतत्‌ बुद्धीनां 
सालम्बधत्वमात्र नियमात्‌ । 

यह नही कह सकते कि--“स्वप्न मे द्रष्ट, हल्ति आदि ज्ञान, असत्य 
होते हुए भी, शुभाशुम वास्तविक फलदायी होते हैं; उसी प्रकार अविद्‌या 
मूलक असत्य होते हुए भी, शास्त्र का ब्रह्मविषयक फल वास्तविक ही 
होता है। “स्वाप्न शान जसत्य नही होता, अपितु स्वप्म मे देखे गए पदार्थ 
ही मिष्या होते हैं बयोकि जागने पर वे दीखते नहीं ऐसा तो कोई नही 
कह सकता कि, स्वप्त मे मुझे प्रतीति नहीं हुईं। स्वप्न मे दीखता तो 
निःचय ही है, पर स्वप्नदृष्ट विषय नही होते यही बाधकता है। मायावी 
(जादृगर) मंत्र और औषधि के प्रभाव से जो चमत्कार दिखलाता है, वह 
अति भौर भयोत्यादक होता है. वह ज्ञान भी सत्य है क्योकि वह ज्ञान 
भी क्षवाधित होता है । विषय और इन्द्रियादि जन्य रस्सी में होने वाली 
सं प्रतीति भी भयोत्पादक होने के कारण सत्य ही है, उस रस्सी छपो 
सर्प से दंशित न होते हुए भी, दंशन का भय तो होता ही है, क्योकि- 
उसमे मरण के हेतु विष की शंका रहती है। जल दर्पण आदि मे मुख 
बादि का जो प्रतिविम्व दीखता है, वह मुखगत वास्तविकता का विर्णा- 
यक होता है । इस प्रकार की प्रतीतियों में उत्पत्तिशीलता और कार्य 
संपादन शक्ति होने से सत्यता निश्चित होती है। यदि कहो कि--“स्वप्व 
दृष्ट हस्ति आदि जब रहते नही तो तद्विषयक बुद्धि ही कैसे सत्य हो 
सकती है ? ” बुद्धि को तो एक अवलम्बन चाहिए, वह तो वस्तु के प्रति- 
भाप्तित होने मात्र से उस पर आधारित हो जाती है। 


झप॑स्प प्रतिमासमानत्वमेव हि भ्रालम्बनत्वेश्पेक्षितम्‌, प्रति 
भासमानता च भरस्त्येव दोषवशात्‌ । सतु बाधितोश्सत्य इत्यवसी- 
यते श्रवाधिंता हिं बुद्धि: सत्येवेत्युक्तम्‌ । 


> , दैरित आदि विषय की प्रतीति होती तो है ही, क्योकि वह आलम्बन 
सापेक्ष होती है, इसलिए उसकी प्रतिभासमानता होती है! जागने पर 
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उस प्रतीतिगत वस्तु की असत्यता ज्ञात हो जाती है, पर उस प्रतीति 
बुद्धि का तो बाध होता नहीं, इसलिए उसे तो सत्य ही कहना होगा। _ 


रेखयावरंप्रतिपत्तावपि नासत्यात्तत्यबुद्धि,, रेखायास्सत्यत्वात्‌ 
ननुबर्णात्मिनाप्रतिपन्‍्नारेखा वरबृद्धिहेतु,, वरणत्मितात्वसत्या । 
मैबम्‌ वर्णात्मताया असत्याया उपायत्वायोगात्‌ । प्रसतो निरूपा- 
ख्यस्य हि उपायत्व न दृष्टमनुपपन्‍न च । अश्रथतस्पा वर्णुद्धे रुपाय- 
त्व एवतहि श्रसत्यात्‌ सत्यवुद्धिनंस्थात्‌ बुद्धे, सत्य-वादेव । उपायो 
पेययोरिकत्वप्रसगश्च उभयोर्व॑णबुद्धित्वाविशेषात्‌ । रेखाया श्रविद्य 
मानवर्णात्मनोपायत्वे चैकस्यामेव रेखायामविद्यमानसर्ववर्णात्मक 
लस्य घुलभत्वादेकरेखादर्श वात्सवंवर्णंप्रतिपत्तिस्स्पात्‌ । 


रैखाओ से जो वर्ण बनते है उनमे भी सत्यता की ही प्रत्ीति होती है 
असत्यता से सत्य बुद्धि नही होती, क्योकि रेखायें तो सत्य है ही । रेखा 
वर्ण का स्वश्प मानकर ही रेखा मे वर्णबुद्धि होती है, बस्तुत, रेखा तो 
वर्ण है नही एसा सशय भी नही करना चाहिए, क्योकि--यदि रेखा की 
वर्णत्मिक्ता को असत्य मान लेगे तो, वह वर्ण बोध की उपाय नही रह 
जायगी असत्‌ वस्तु की निरूपण शक्ति और उपायता कही भी देखी नही 
जाती और न होती ही है। यदि रेखा मे होने वाली वर्णबुद्धि को ही वर्ण 
बोध का उपाय मान ले तो, बुद्धि तो सत्य ही है, फिर असत्य से सत्य 
बुद्धि हो रही है, ऐसा नही कह सकते | साथ ही रेखा भौर वर्ण दोनों मे 
ही वर्णबुद्धिता मानने से, उपाय और उपेय दोनो एफ हो जावेंगे। रेखा 
यदि वस्तुत वर्णात्मक न होकर केवल उपाय मात्र ही है तो, प्रत्येक रेसा 
से, सारी वर्णमाला का सरणता से ज्ञान हो जाना चाहिए, तपा एक ही 
रैखा फो देखने से वर्णमाला की प्रतीति हो जाती चाहिए। सौ तो ह्वोती 
नही । ; 
अथपिडविशेषे देवदत्तादिशब्द सकेतवत्‌. चक्षुग्राहरेसां 
विशेषे  श्रोत्रग्राह्मवर्णविशेषोसंकेतवशाद रेखाविशेष वएणंविशेष 


बुद्धि हेनुरिति । हनत तहि सत्यादेव संत्यप्रतिपत्ति, रेखाया; सकेत॑ 
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से च्‌ सत्यसत्वात्‌। रेखागवयादपि सत्यगवयबुद्धिः साइश्यनि 
बंधना सादृश्यं च सत्यमेव । 


यदि कहो कि--पिडविशेष मे जैसे देवदत्त आदि शब्द का सकेत किया 
जाता है बसे ही चक्ष्‌ग्रह्य रेखा विशेष मे श्रोत्र ग्राह्मवर्ण विशेष के सकेत 
से, रेखा विशेष में वर्ण विशेष की बुद्धि होती है। ठीक है, यह तो सत्य से 
ही सत्य की प्रतीति हुई, क्योकि रेखा और सकेत दोनो ही सत्य है । रेखा 
(चित्रित) गाय में भी, सत्य गाय की बुद्धि, सादृश्य के कारण होती है, 
सादुएय तो सत्य है ही । 


न चैकल्पस्य शब्दस्य नादविशेषेणार्थ भेदबुद्धि हेतुत्वेष््यसत्या 
ह्सत्यप्रतिपत्ति: नामानादाभिव्यक्तस्येकस्येव शब्दस्य तत्तप्नादाभि 
व्यंग्यस्वरूपेणार्थ विशेष: सह भंबंधग्रहणवशात्‌ प्रयंभेदवुद्धि उत्पत्ति 
हेतुत्वातू । शब्दस्येकरूपत्वमपि न साधीय:, गकारादेवोधकस्येव 
श्रोनाग्राह्मत्वेत शब्दत्वात्‌ । ग्रतोश्नसत्यात्‌ शास्त्रात्‌. सत्यत्रह्म 
विषय प्रतिपत्तिदु रुपपादा । 

एक आकार के शब्द की, उच्चारण के भेद से विभिन्न भर्थ गत भेद 
बुद्धि होती है, इसलिए असत्य से सत्य बुद्धि होती हो सो भी नहीं है, 
पबयोकि--एक ही शब्द अनेकों ध्वनियों के अनुसार अभिव्यक्त होकर उन 
ध्वनियों में अभिव्यंजित होकर भिन्न-भिन्न अर्थों से सबंध, भिन्न-भिन्न 
विषयो की प्रतीति कराता है। अर्य बोधक ग आदि वर्ण जब श्रवणे- 
रद ग्राह्म होते है, तभी शब्द कहलाते है, इसलिए विभिन्न वर्णमय 
शब्दों की एक रूपता भी युक्षित संगत्त नद्दी है। उक्त द्वष्दान्तों से सिद्ध 
होता है कि--असर्य शास्त्र से सत्य स्वरूप ब्रह्म फी सिद्धि करना 
कठिन है। 


4५, (मनु न शास्वस्य गंगनवुसुमवंत्‌ असत्यत्वम्‌ | प्रागफैतज्ञानात्‌ 


संदवृद्धिवोष्यत्वात्‌ । उत्पन्ने तत्त्वज्ञामे हि प्रसत्यत्वं शास्त्रस्थ | न 
तैदा शास्त्र मिरस्तनिसिलभेदचित्मात्रब्नह्मतानोपायः । यदोपाय॑। 


( ६०६ ) 


तेंदा भ्रस्त्थेव शास्त्रम्‌ ग्रस्तीति बुद्ध. ) तैवम्‌, श्रसति शास्प्रे, 
अस्ति शास्त्रमिति बुद्ध मिथ्यात्वात्‌ । ततः किम्‌ ? इंदं ततत. मिथ्या 
भूत शास्त्रजन्यज्ञानस्थ मिथ्यात्वेन तदविषयस्यापि ब्रह्मणों मिथ्या 
त्वम्‌, यथा धूमबुद्धयाग्रहीत वाष्पजन्याग्निशानस्य मिच्यात्वेन तद्‌ 
विपयस्यारते रपि मिथ्यात्वम्‌ । पश्चात्तनवाधादर्ंन चासिद्धम्‌, शून्यमेव 
तत््वभिति वाक्येन तस्पापि बाधदशंनात्‌। तत्तु अतिमूलमिति- 
चेतू एतदपि आतिमूलम्‌ इत्ति त्वयंवोक्तम्‌ | पाश्चात्यवाधा दर्शन तु 
तस्थेवेत्यलमग्रतिष्ठित कुतकंपरिहसतेन । 

अद्व॑त ज्ञान के पूर्व शास्त्र यदि सदबुद्धि बोधक हैं, तो उन 
शास्त्रों को गगनकुसुम की तरह मिथ्या तो कह नहीं सकते ? तत्व 
ज्ञान के उत्तन्न हो जाने पर ही शास्त्र की असत्यता होती है । उत्त 
स्थिति मे शास्त्र, चित्मय बद्गत बहा, विपयक ज्ञानोत्पादन में सहायक 
भी नहीं होते। जिस समय दे ब्रह्म प्राप्ति के साधन रहते हैँ उस समय 
तो शास्त्र सत्य ही है, तब तक तो उनकी शृत्ता व्याहृत होती नहीं। 

(वादी) उक्त बात ठीक नहीं है शास्त्र को असत्य मानने से! 

शास्त्र मेजो सत्यता की बुद्धि है, वह भी मिथ्या हो जायंगी 
(प्रतिवादी) तो उससे क्या होगा ? (वादी) फिर इस मिथ्या शास्त्र 
जन्म ज्ञान का मिश्यात्व सिद्ध होने से, ज्ञान का विषय ब्रह्म भी मिथ्या 
हो जायगा। जैसे कि कोई जलीयवाप्प को देखकर घुआ समझ कर 
अग्नि का अनुमान करे, वह तो उसका मिथ्या ज्ञान ही होगा तभा 
उस धुआँ का विपय अनुमित अग्नि भी मिथ्या होगी । तया परवर्त्ती 
किसी ज्ञान के द्वारा बाधित म होने से शास्त्र प्रतिपादित ब्रह्म सत्य है। 
यह कयम भी प्रमाण सिद्ध नही है, क्योकि “शून्य ही एक मात्र सत्य हैं” 
यह वावय ही उत्तका बाधक है । यदि कहो कि यह वाक्य प्राति मूलक है, 
तो शास्त्र को भो तो भ्रातिमूलक तुम्ही ने कहा है। उक्त शुन्यवादी वाक्य 
फा परवर्ती कोई बाघक प्रमाण नही है। भस्तु गब मधिक, अव्यवस्यित 
बुतर्का रूपी परिहास से कया होगा ? सही मार्ग पर जाना चाहिए। 

यदुक्त * वेवातवाबमानि निविशेषज्ञानैकरसबस्तुमात॑ 


प्रतिपादनपराशि “सदेव सौम्येदमग्र आसीत्‌” इत्येवमादोनि | 
ज 


( ६७४ ) 


तंदयुक्तम्‌ - एक विज्ञानसबंविज्ञानप्रतिज्ञोपपादनमुखेन स्तूं 
रच्दवाच्यस्य परस्य ब्रह्मणो जगवुपादानत्वं जगप्निमित्तत्वं, सर्वज्ञता, 
सर्वशक्तियोग, सत्यप्तंकल्परवं, सर्वान्तरत्वम , सवंधिरत्वं, सर्वेनिय- 
मनम्‌ दत्यादि प्रनेक कल्याणगुण विशिष्टता छृत्स्तस्य जगतस्तदा- 
त्मकता प्रत्तिपादय, एवंभूत ब्रह्मात्मकस्त्वमसीत्तिश्वेतफेतु प्रत्युपदे- 
शाय प्रवृत्तरवास्पकरणस्य । प्रपचितश्यायमर्यों वेदार्थ संग्रहे, 
भवप्यारम्मणाधिकरणो निपुणतरमुपपादयिष्यते । 


#सदेव सोम्यमिदमग्र भासीत” इत्मादि वेदात वाबय नि्चिशेष 
ज्ञानंकरस वस्तु के ही प्रतियादक हूँ। यह कयन भी अआ्रामक है-- एक के 
ज्ञान से सभी का ज्ञान हो जाता है इस प्रतिया के आघार पर सत्‌ पदवाच्य 
परब्रद्धा की जयत्‌ उपादानत्तीं, जगत्‌ निभित्तता, सर्वे जता, सर्व शक्ति मोग- 
ता, सत्य सकल्पता, सर्वान्तश्यामिता, सर्वेनियामकता सर्वाधारता आदि 
अनेक कल्याणमय विशिष्ट गुणो और उनकी सर्व जगदात्मकता का प्रति 
परावत करके, ऐसा परत्रह्म“तू है” इस प्रकार ए्वेतकेतु को तत्त्वोपदेश देने 
के लिए उक्त प्रकरण प्रस्तुत है। अपने वेदार्य उग्रह में इसका विस्तृत 
विवेचन फ़िया है। इस वेदात घुष्र के जारम्भाधिकरण में भी दृढता मे 
साथ प्रतिपादन करूँगा । 


“अथ परा वथा तदक्षरम” इत्यवापि प्राकृतान्‌ द्देयगुणान्‌ 
प्रतिषिष्य नित्यत्त विभुत्व सूध्षमत्व स्वंगतत्वाव्ययत्वभूतयो नित्वसा- 
वज्ञादि कल्पाणगुणयोग. परस्यन्नह्मए. प्रतिपादितः । 

“बन पराविद्या का वर्णन करेंगे जिससे अक्षर अरह्म की प्राप्ति होती 
है? इस श्रुति में कृति समूत हेयगुणो का निराफरण करके, परबरह्म की 
नित्यता, व्यापकता, सुक्ष्मता,सार्व जनीततता,निविकारता, सर्वेभूतका रणता, 
मौर सर्वेज्ञता भादि कल्याण गुणों का प्रतिपादन किया गया है। 

"सत्यंशानमनन्तंत्रह्ण इत्यत्रापि सामानाधिकरणप्य॑स्थानेक 
विशेषणविशिष्टैकार्धीमिधानव्युत्पत्या ने निविशेषवस्तु॒पिद्धि: 


६ रृण्८छ ) 


प्रवृत्ति निवृत्तिभेदतिकार्थ वृत्तित्व॑ सामानाधिकरण्यम्‌ | तत्न घत्य॑- 
जञानादिवदपुष्यावेंगुणेस्तत्तदगुणविरोध्याकार'* प्रत्यनीकाकारेबेंकः 
स्मिन्‍्नेवार्थ पदानां प्रवृत्ती निर्मित्तमेदोह्वश्याश्रणीय: । इयांस्तु 
विशेष; एकस्मित्‌, पक्षे पदानां मुख्यार्थता, श्रपरस्मिश्च तैपां 
लक्षणा । न चभ्रज्ञानादीनां प्रत्थनीकता वस्तुस्वहूपमेवः एकेनेव 
पदेत स्वरूप प्रतिपन्‍तमिति पदान्तरप्रयोगवैयर्थ्यात्‌ । तथा सति 
सामानधिकरण्यासिदश्च, एकस्मित्‌ वस्तुनि वत्त मामानां पढ़ानां 
निित्तभ्रेदाना्यणातू 4 न च्॒ एक्स्प्रेवा्थस्प विशेषणभेदेन 
विशिष्टताभेदादनेकार्थत्व॑ पदानां सामानाधिकरण्यविरोधि, एक 
स्पैववस्तुनो अ्नेकविशेषणविशिष्टता प्रतिपादत परत्वात्सामाना- 
धिकरण्यस्थ “भिन्न प्रवृत्तिनिभित्ता्नों शब्दानामेकस्मिलर्थे बृतिः 
सामालाधिकरप्यम्‌” इतिहिशाब्दिका:। 


“ब्रह्म सत्य ज्ञान भनन्त स्वरूप है” इस श्रुत्ति में भी ब्रह्म के साथ 
सत्य आदि पदो का सामावाधिकरण्य (विशेषण विशेष्यभाव का जभेद) 
होने से ब्रह्म की निविशषेषता सिद्ध नहीं होती | भनेक गुण युक्त एक वस्तु 
का भ्रतिपादन करना ही, सामानाधिकरण्य का कार्य है। विभिन्न अर्थो 
में प्रयोज्य शब्दों की एकार्थयरता को ही सामानाधिकरण्य कहते है। 
इप्तल्रिए सत्य ज्ञान आदि शब्दों का मुख्याथं, सत्यता आदि ग्रुण रूप हो, 
अथवा उसके विरोधी गुण के आक्रारवाला हो, इन दोनो में “से .किसी भी 
एक अर्थ के ज्ञापक हीने से, पदो की प्रवृत्ति, भिन्न नि्मित्तक स्वीकारनी 
होगी। यही एक विशेषता द्वोगी कि, पदों का पहिला थर्य मुख्य तथा 
दूसरा भर्थ लाक्षणिक होगा। यह भी नहीं कहा जा सकता कि सत्य 
आदि पदों का, अज्ञाम आदिविपरीत अर्थ ही वस्तु (ब्रह्म) का स्वरूप है। 
बयोंकि एक ही पदसे जब स्वरूप सिद्ध हो जाता है तो अस्य पदों का 
प्रयोग करता व्यर्थ है। उक्त' बात मानते से तो सामानाधिकरण्य असिस्ध 
हो जायगा, वयोकि एक वस्तु में वत्त मान पदों का निमित्त भेद न होगा 
(सामानाधिकरण्य में तिमित्त भेद आवश्यक हैं) यदि कहो कि-विशेषण 
क "5७५ एक ही वस्तु का गुणंगत भेद तो रहेगा ही; इससे दो 


रड 
॥ के 


६ १०६ ) 


विशिष्ट पदो की एकार्थता स्वीकारने वाले सामानाधिकरण्य से विरोध 
होगा,“एक.ही वस्तु के अनेक विशेषणों वाली विशिष्टता का प्रतिपादन 
करने वाला सामानाविकरण्य होता है, ऐसा-वैय्याकरणों का भी मत 
है कि “भिंन्न प्रवृत्ति निमित्तक शब्दों की एक अर्थ में मोजना करना 
सामाताधिकरण्य का कार्य है ।" 


यदुक्तम- .एकमेवाहितोयम्‌” इत्यत्र पश्रद्वितोयपद गरुणतोउपि 
सद्वितीयता त्त सहते, ग्रत. सर्वशाखाप्रत्ययन्यायेन कारणवाक्यानां 
प्रद्धितीय वस्तु .. प्रतिपादनपरत्वमश्युपपमनीयम्‌ कारणतयोप- 
लक्षितस्याद्वितीयस्थ ब्रह्मणीलक्षणमिदमुच्यते- “सत्य ज्ञानमम्तं 
ब्रह्म? इति। अ्तो लिलक्षयिपितंत्रहम निगुण मेव, प्रत्यथा निगुंणं 
निरंजन इत्यादिभिविरोधश्च इति । तदनुपपत्न -जगदुपादानस्यत्रह्मणः 
स्वव्यतिरिक्ताधिष्ठातरन्तरनिवा रणेन -विचित्र शक्तियोग प्रतिपादन 
परत्वात्‌ श्रद्वितीय पदस्य -तथैव “विचित्रशक्तियोगमेवावगमयति 
“त्दैक्षत बहुस्‍्यां प्रजायेयेति तत्तेजोइतजत” इत्यादि । 


जो यह कहा कि--/एकमेवाद्वितीय”” इस वायय मे प्रयुक्त अद्वितीय 
पद, किसी भी गुण से ब्रह्म की द्वतता नहीं स्वीकारता, इसलिए” सर्वे- 
'शाला प्रत्यय न्याय” से अद्वितीय ब्रह्म के प्रतिपादन मे ही समस्त वेदात 
वाक्यों का तात्पयें स्वीकारना चाहिएं। कारण रूप से उल्लेस्य उस 
अद्वत ब्रह्म को “सत्यशानमनन्तत्रह्म” कहा गया है। उक्त लक्षण वाला 
न्रह्म स्वरूप से निर्मुण ही हो सकता है, सगुण नहीं, यदि संग्रुण स्वी- 
कार्रेगे तो, “निर्युण निरजन” इत्यादि नि्गुंणता बोधक श्रूति के साथ 
विरुद्धता होगी। यहू कथन,भी असगत हँ--अद्वितीय पद से ज्ञात 
होता है कि. जगत के उपादान कारण ब्रह्म में ऐसी विचित्र अद्वितीय शक्ति 
है कि, उसे जगत के सचालन में किसी अन्य की सहायता अपेक्षित 
- ही होती। ऐसी ही विचित्र शक्ति योग की बात इस श्रूति से पुप्ट 
“होतीं है।- “उसने विचोर किया एक से जनेक हो जाऊँ” उसने फिर तेज 
की सृष्टि की" इत्यादि) कप 3 ८ 


( ११० ) 


प्रविशेषेणा द्वितीयमित्युक्ते निमित्तान्सरमात्रनिपेष: कथ॑ ज्ञायत 
इति चेत्‌, सिसक्षोश्नंद्यॉाण उपादानकरणत्वं॑ “सदेव सोम्येदमग्र 
आसीदेकमेव”*इति प्रतिपादितम्‌। कार्योत्यत्तिस्वाभावेन वुद्धिस्थं 
निम्मित्तान्तरमिति तदेवाहितीयपदेन निपिध्यते हृत्यवग्रम्यते । सब 
निषेधे हि स्वाभ्यूपगता: सिधाधयिपिता नित्यत्वादियश्च निषिद्धा: 
स्पु.। सवेशाखा प्रत्ययन्यायश्चात्र भवतो विपरीतफल: सर्वेशाखासु 
कारणान्वयिना सर्वज्ञत्वादीनां गुणानामत्रोपसंहार हैतुत्वात्‌ । श्रत- 
का रणवाक्य स्वभावादपि “सत्यंशञाममनन्तं ब्रह्म” इन्यनेन सविशेषमेव 
प्रतिपायते, एसि विज्ञायते 


यदि कहो कि-सामान्य थहितीय पद से, मिमिसास्तर मात्र के 
निषेध का अर्थ कहाँ से शातर कर लिया ? सो वह तो,सृष्टि करने के 
इच्छुक ब्रह्म की उपादान कारणता के बोधक--“हे सौम्य ! यहू जगत 
सृष्टि के पूर्व एक मात्र सदृह्ी था” इस वाक्य में प्रतिपादित तत्व से 
निश्चित हो जाता है। इस जगत्‌ के निर्माण कार्य में ग्रह्म के अतिरिक्त 
अस्य कारण की संम्भावना का “अद्वितौय” पद से निषेध प्रशौत्र होता 
है। यवि “अद्वितीय” पद सें सभी का निषेध स्वीकारेंगे तो नित्यता 
आदि जिस धर्मों का प्रतिपादन आवश्यक है, उनका भी निषेष हो 
जागगा। हस प्रसंग में पर्वेशादाप्रत्यवत्याय की चर्चा तो आपके 
विपरीत प्रतिफलित होगी क्यों कि आपको वेदों की समस्त झाखाओं में 
बर्णित जगत कारण के प्रतिपादक सर्वक्षता आदि गुणों का यही उपसंद्ार 
फरना पड़ेगा। इसलिए, कारणता का प्रतिपादक वाक्य स्वाभाविक 
रूप से “ब्रह्म सत्य शान अनंत स्वश्प है” ऐसा सविशेष का ही प्रतिपादन 
करता प्रतीत होता है। 


ने च निमु णवाकय विरोध... प्राकृतहेयगुणविबरपत्वात्‌ तिपां 
“मिगुंणं, निरंजन, निष्कलं, निष्क्रिय, शान्तम' इत्मादीताम। शान- 
मात्रस्वरूपवादित्यो४पि श्षुतयो ब्रह्मणों शानस्वरूपतामभिदधति न 
तावता निर्विशेषज्ञानमात्रमेवतत्त्वमु, शातुरेष शा स्परूपत्वातु | 
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ज्ञानस्वरूपस्थैव तस्य ज्ञानाश्रयत्व॑ मणियुमणिदीपादिवत्‌ उक्तमेव 
इत्युक्तम्‌ | 

ऐसा मानने से, ब्रह्म की निर्गुणता मानने वाले वाक्यों से किसी 
प्रकार की विरुद्धता भी नहीं होती । "हिर्युण, सपके रहित अखड, क्रिया: 
हीन, शान्त” आदि वाक्य, प्राकृत हेय ग्रुणों से राहित्य के सूचक है। 
ज्ञानमात्र स्वरूप की प्रतिपादक श्र्‌ तियाँ भी प्रह्म की ज्ञानस्वरूपता को 
बत्तलाती है। वह जो ज्ञान स्वरूपता है, वह केवल निविशेष ज्ञान सूचक 
नही है, अपितु ज्ञाप्ता की ही ज्ञानस्वरूपता की सूचक है। ज्ञान 
स्वरूप उस ब्रह्म की ज्ञान स्वरूपता, मणि, सूर्य प्रदीप आदि की 
तरह (प्रकाश गुण विशिष्ट) मानना ही सुसगत है, ऐसा पहले वह भी 
चुके है । स > 

ज्ञातृत्मेव हि+सर्वश्र॒तयोवदंति- यः £ स्वेज्ञ. सर्वेवित्‌- 
तदैक्षत- ? सेयंदेवतैक्षतं-मरईक्षतिलोकान्नु सृज इति नित्योनित्याना 
चेतनश्वेत॒गाना एको बहूनायो विदधाति कामान्‌ ज्ञाशोद्रावजाबी- 
शनीशौ- _तमीश्वराणा परमंमहेश्वर त॑ देवताना परम च देवतम्‌ 
परततिपतीनों परम परस्तात्‌ विदामदेव भुवनेश मीढयम्‌ नतस्य 
कार्य करणं च विदयते न_तत्समश्चाम्यधिकश्च दृश्यते, परास्य 
शाक्तिविविपैश्च -श्रयत्ते _स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च-एप 
झात्माइपहतपाप्मा विजरो विमृत्युविशोकों विजिषत्सो४पिपास 
सत्यकाम, सत्यप्तकल्प: ।” इत्यादया. श्रुतय- ज्ञातृत्व प्रमुखान्‌ 
कल्याणगुणान्‌ श्ञानस्वहपपस्येव ब्रह्मण. स्वाभाविकान्वदंति, समस्त 
हेय रहिताच । निगुंणवाक्याना सग्रुण वाक्याना च, विषयमपहत- 
पष्मेत्याग्पिपास इत्यन्तेन हेयग्रुणान्‌ प्रतिपिष्य “सत्यकाम, सत्य 
सकलल्‍प” दति प्रह्मणः कल्याणगुणान्‌ विधतीय श्रुतिरेव विविनक्तीति 
संग्रुणनिगृंणवावययोविरोधाभावादन्यतरस्थ॒ मिथ्याविषयताश्रयण- 
मपि नाशंकतीयम । 
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ब्रह्म की ज्ञातृता तो सभी श्र्‌ तियाँ बतलाती हैं।" जो सर्वत् और 
सर्वविद है--उसने विचारा--उस देवता ने विचारा--उसने विचार 
किया कि लोको की सृुप्टि कछूँ--जो नित्यों का नित्य चेतनों का चेतन 
है वह अकेला असेको की कामना पूर्ण करता है--ज्ञाता और अज्ञाता 
वो अजन्सा, ईण और अनीश है--ईश्वसे के ईश्वर देवताओ के परम 
देवता, पतियों के परम पति, उन भुवनेश्वर स्तवनीय देव की आराधना 
करते हैं--उसका कोई फार्य कारण नहीं हैं, न उससे कोई अधिक है; 
और न समान है, उसकी पराशक्ति स्वाभाविकी, ज्ञान, बल, क्रिया आदि 
अनेक प्रकार की सुनी जाती है--वह आत्मा निष्पाप अजर, अमर, 
अशोक, भूख-प्यास रहित, सत्यकाम, सत्य सकलप है ।” इत्यादि श्रुतयाँ 
ज्ञान स्वरुप ब्रह्म के स्वाभाविक ज्ञातृता आदि गुणों का प्रतिपादन करती 
है तथा उसे समस्त हेय गरणी से रहित बतलाती हैं। निर्गुण घाबय भौर 
सग्रुण वाक्य के विषय की प्रतिपादिका “अपहतपाष्मता से अधिपात ! 
तक हीन ग्रुणों का प्रतिपेष्त करके "सत्यकाम सत्मसकल्प ” से कल्याणमय 
गुणों का एक साथ विवेचन करती हुई श्र,ति, सग्रुण निर्गुण वाकयों के 
विरोध का अभाव बतलाती है। इससे अन्य श्र्‌ तियाँ मिथ्या प्रतिपादिका 
हैँ, ऐसी शका नहीं करनी चाहिए । 


“भीषाध्स्मादवात. पवते” इत्यादिना ब्रह्मगुणावारम्य 
“ते ये शतम्‌” इत्यनुक्रमेण क्षेत्रज्ञानन्दातिशयमुकत्वा ' यतोवाचों 
लिवत्तन्ते श्रप्राप्यमनसा सह प्रानन्दब्रह्मणो विद्वानू 'इति 
ब्रह्मण- कल्पाणगुणानन्त्यमत्यादरेण वदतोम श्र्‌ति. 

इसी प्रकार--“इसके भय से वायु चलतो है” इत्यादि से ब्रह्म के 
गुषो को प्रारम्भ करके “उससे शतगुण” इस क्रम से क्षेत्रज्ञ की 
आनत्वातिषगिता शो बहबारर “जिग्रे श्र फाकर बागी मय सहित कोट 
कर भा जाती है उस आनन्द ब्रह्म को जानकर” इत्यादि से ब्रह्म के 
कृल्याणमय अनन्तगुणो वार बडे आदर के साथ उक्त श्र्‌ ति उत्लेख करती 
है [यह भानन्द बहली श्र्‌ति की चर्चा है] 

“सोध्नुश्तो सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणाविपरिचता” इति ब्रह्म 
बेदन फलमगमयद्वाकर्य परस्य विषचिश्तो ब्रह्मणो गुणानन्त्म भवीति 


( ११३ ) 


विपश्चिता ब्रह्म णा सह सर्वान्‌ कामान्‌ समश्नुते। काम्यन्त इति कामा: 
कल्याणगुणा: | ब्रह्मणा सह तदगुणान्‌ सर्वाश्नुते। दहरविद्यायां 
“तत्मिव्यदल्तस्वेष्टव्यम्‌” इतिवद्‌ गुणप्राधान्यं वक्‍तूं सह शब्दः। 
फलोपासनयो: प्रकारैक्यम्‌/यथा, ऋतुरस्मिन्‌ लोके पुरुषों भवति 
तयेत: प्रेत्य भवति” इति श्र्‌ त्यैव सिद्धम्‌ । 

“मह्मज्ञ पुरुष विशेषज्ञ ब्रह्म के साथ, समस्त काम्यफलो का भोग करता 
है” ब्रह्मक्ानफल को बतलाने वाला यह वाक्य, परव्रह्म के अनन्त गुणों 
का प्रकाश करता है। ब्रह्मज्ञ, ब्रह्म के साथ सभी कामनाओं को भोगता है 
अर्थात्‌ जिनकी कामना की जाय ऐसे कल्यागमय गुण ही काम्य है, बह्म के 
जाय एम कल्याणग्रय गुणों को ही प्राप्त करत) है | दहरशिदा ऐे “उसमे 
जो भम्तर है, वह अम्वेषणीय है” कहे गये इस बावय की तरह, भुण प्राधान्य 
को बतलाने याला सह शब्द है । फल और उपासना के प्रकार की एकता 
“इस लोक में पुरुष, जैसा प्रयास करता है, मरने पर भी वैसा ही होता 
है” इस श्रृति से ही सिद्ध है। 

“प्स्यामतं तस्यमतम्‌, अ्रविज्ञातं विजामताम्‌”इति ब्रह्म णो ज्ञाना- 
विपयत्वं उक्त' चेत; “ब्रह्मविदाप्रोतिपरम्‌” -बह्यवेद ब्रह्मेव भवति, 
इति ज्ञानान्‌ मोक्षोपदेशों न स्थात्‌ । असन्नेंव स भवति, प्रसद ब्रह्मेति 
बेदचेत्‌ भ्रस्ति ब्रह्मंति चेतवेद, सन्तमेनं ततो विदु.” इति ब्रह्मविषय 
ज्ञानासदभावसदभावा भ्यामात्मताशमात्मससां च वदति। श्तो ब्रह्म 
विषय वेदन भेवापवर्गोपाय॑ सर्वाः श्र तयोविदधति । ज्ञानं चोपासना- 
त्मकम्‌ | उपास्य॑ च ब्रह्म सगुणमित्युक्तम। “यतोवाचो निवत्तंन्ते, भ्रप्रात्य 
मनसा सह” इति ब्रह्मणोष्नन्तस्थापरिच्छिन्न गुणस्य वाइमनसयों- 
रेतावदिति परिच्छेदायोग्यत्वश्रवणेन ब्रह्मंतावदिति ब्रह्मपरिच्छेदजञा- 
नवतां ब्रह्माविज्ञातममतम्‌ इत्यु वतम्‌, श्रपरिछिन्नत्वाद्‌ ब्रह्मण:। 
प्रन्यधा “यस्यामत तस्य मतम्‌” “विज्ञातमविजानताम” इति 
मतत्वविज्ञातत्व बचत तत्रेव विरुद्ध यते । 


_ रह ) हि 


“जो यह विचार करते हैं कि-विचार से अतीत है, वेही उसे जानते हैं, 
विशेष रूप से जानने का दावा करने वाला कुछ भी नहीं जानता” इस 
वाक्य मे ब्रह्मज्ञान वी अविपयता कही गई है, यदि ऐसा मान लोगे तो 
“ब्रह्मवेता परब्रह्म को प्राप्त करता है “ब्रह्मपेत्ता ब्रह्म ही होता है” इत्यादि 
ज्ञानपरक उपदेश वाक्य व्यय हो जायेगे। ग् 


हु 

“जो ब्रह्म को अस्तित्वहीन मानता है, मानो वह स्वय ही अपने अस्ति- 

त्व पर शका करता है, तथा जो उसक्ता अस्तित्व स्वीकारता है, उसे ही 

वास्तविक ज्ञाता जानो ' इस श्रूति में ब्रह्मविषयक ज्ञान के सदृुभाव और 

अभाव से आत्मनाश और जआत्मसत्ता की बात कही गई है। इससे स्पष्ट 

है कि क्षह्म विषयक ज्ञान को ही मोक्ष के लिए सारी श्र्‌ तियाँ स्वीकारती 
है। ज्ञान को उपासनात्मक तथा उपास्प को सग्रुण कहा जा चुका है। 

“जिसको न पाकर मन सहित वाणी लौट जाती है” इस श्रुति मे ब्रह्म 

के अपरिमित अनन्त गुणों वी निस्सीमता की अकथ्यता और अमननीयता 

बतलाकर, गुण और परिणाम से सीमित परिछिन्न मानने वासे लोगो को 

ब्रह्म तत्व से अज्ञात दतलाया गया है। ब्रह्म तो स्वभाव से ही अपरि- 

ौचिछन्न और अनत्त हैं । उक्त श्रुति का यदि ऐसा अय॑ नही मानेंगे तो, 

उसी जगह “यस्यामत तस्यमत विज्ञातमविजानताम्‌” इस वावयाश में जी 
मतता और विज्ञातता बतलाई गई है, वह प्रकरण बिरुद्ध सिद्ध होगी। 


यत्तु न द्रष्ठेद्‌ष्ठार न मतेमंन्‍्तारम्‌” इति श्र तिदृ ष्टेमते व्य- 
तिरिक्त द्रष्टार मन्तारंच प्रतिषेधति इति तदागन्तुक चैतन्यगुणयो- 
गितया ज्ञातुरज्ञान स्वस्पता कुतक सिद्धा मत्वा न तथात्मानं पश्ये. 
न मन्वीथा,, श्रपितु ष्ठार मंतारमप्यात्मान दृष्टिमति रुपमेव पश्ये- 
रित्यमिदधाति इति परिहतम्‌। अथवा दृष्ठेदृष्टार, मतेम॑न्तार 
जीवात्मार्त प्रतिपिध्य सवंभूतान्तरात्मान परमात्मानमेत्रोपास्पेति 
वाक्यार्थ- | अन्यथा “विज्ञातार्मरे केन विजानीयात्‌” इत्यादि ज्ञातृत्व 
श्र्‌तिविरोघश्च । ॥ 


मौर जो-- दृष्टि (अनुभूति) के साक्षी और मति _(बिन्तन) के 
प्रकाशक को नही जानता”-इति श्र्‌ति में अनुभूति और मंनर्न के दष्य 
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और प्रकाशक ब्रह्म के अतिरिक्त, किसी अन्य का निषेध किया गया है, 
उसका तात्पय ये हैं कि--जो कुतर्की आत्मा को स्वतः चैतन्य न मानकर, 
इनच्द्रियों की विशेष चेष्टाओं से उसमें चैतन्यता मानते है, उनके मत में 
आत्मा चेतन होते हुए भी जचेतन है। ऐसी कुतर्ऊ वृद्धि से जो, जात्मदर्शन 
भौर सनत करने की चेष्टा न करके अपनी दृष्टि और भत्ति को ही द्रष्दा 
और मन्ता समझते हैं, उतका तिराशरण किया गया है । दृष्टि के द्रष्टा, 
मति के प्रकाशक जीवात्मा का तिराकरण करके, परमात्मा ही उपास्य 
हैं; यह तात्पयं बतलाया गया है। उक्त श्रुति का यदि ऐसा अर्थ नहीं 
स्वीकारोगे तो “विज्ञाता को और किससे जानोगे ?” इस श्रूति मे कही 
गईं, परमात्मा की ज्ञातृता से विश्द्धता होगी । 


मिल, (“भ्रानंदो ब्रह्म” इति झानंदमात्रमेव ब्रह्मस्वरूपं प्रतीयत इति 
यदुक्तम्‌, तत्‌ ज्ञानाश्रयस्य ब्रह्मणो ज्ञानस्वरूपभिति वदतीति परिह- 
तम्‌। ज्ञानमेव हि भ्रनुकूलमानंद इत्युच्यते ।” विज्ञानमानन्द ब्रह्म 
“इत्यान॑दस्वरूपमेव ज्ञान ब्रह्मेत्यथे,। श्रतएवं भवतामेक रसता । भ्रस्य 
ज्ञानस्वरपस्पेव ज्ञातृत्वमपि श्र्‌विशतससधिगत इत्युक्तम्‌। तदबदेव 
“स एको प्रह्मण झ्रानन्‍्द:”-प्रानरदं ब्रह्मणोविद्वान्‌ इति व्यतिरेक- 
निर्देशाच्च माउनन्दमार्॑त्रह्म, भ्रपित्वानन्दि । शातृलमेव हि श्रानंदि- 
लव) 

“करह्य आनन्द स्वरूप है” यह श्रुति, आनन्दमात्र ही ब्रह्म के स्वरूप 
को प्रतिपादिका है ऐसा प्रतीत होता है; यह कथन तो शानाश्रय ब्रह्म को 
ज्ञान स्वरूप, बतलाने वाली श्रुतियों से ही कट जाता है। अनुकूल भाव 
को प्राप्त ज्ञान ही आनन्द नाम से कहा गया है। “विज्ञानमानंद ब्रह्म” 
इस श्रुति का तातपय॑ है कि आनन्द स्वरूप विज्ञान ही ब्रह्म है। इससे 
आपका अभिमत एकरसता का सिद्धान्त भी संगत हो जाता है। इस ज्ञान 

. स्वष्प की ज्ञातृता भी सेकड़ों श्रू,तियों से ज्ञात है। उसी प्रकार “वह एक 
ब्रह्म आनन्द है” आनन्द ब्रह्म का ज्ञाता” इत्यादि आनन्द के व्यतिरिक के 
निर्देश से ज्ञात द्ोतां है कि, ब्रह्म केवल आनन्द स्वरूप ही नही हैं, अपितु 

* श्रानदी भी है । ज्ञाबृता ही उत्तका आनन्दीपन है। 
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यदिदपक्तम्‌ू--“यत्र हि द्ेतमिव भवति”-नेह नामास्ति 
किचत, मृत्यो, स मृत्युमाप्रोति य इहनानेव पश्यति-- यत्रत्वस्य 
स्वमात्मैवाभूत्तत्‌ केन क॑ पश्येत्‌ ” इतिभेदनिपेधो बहुधा दृश्यत 
इति; तत्कृत्स्तस्यजगतो ब्रह्मकायेतया तदन्तर्यामिकतया च तदात्मक- 
स्वेनैक्यात्‌, तत्प्रत्यनीक नानात्व॑ प्रतिषिध्यते | न पुन. “बहुस्या प्रजा- 
येय” इति बहुभवत सकल्पपूर्वक ब्रह्मणो नानात्व श्रति सिद्ध प्रति- 
पिध्यत इति परिहृतम्‌। नानात्वनिषेधादियमपरमार्थ विपयेति चेंत्‌, 
त॑ प्रत्यक्षादि सकल प्रमाणानवगत नानात्वं दुरारोह ब्रह्मण. प्रति- 
पादय तदेव बाध्यत इत्युपहासास्पदिदम्‌ । 

जो यह कहा कि--/जब देतमत होता है”--“जगत में नानातत्व कुछ 
भी नहीं है, विभिन्नता देखने वाला बारबार मरता है”--दृश्यमान 
सब कुछ ही जब आत्म स्वरूप है, तब किससे किसे देखोगे ? ” इत्यादि भेद 
निर्षेषक वाक्य देखे जाते है, सो सारा जगत ब्रह्म का काये है, म्रह्म उन 
सब मे अन्तर्यामी और तदात्मक है, इसलिए यह इस भाव से उससे अभिन्न 
हैं उदतभाव से विपरीत जो भिन्नता का भाव है उसका प्रतिपेध उबत 
श्र तियाँ करती हैं। (समाघान) “बहुत होकर जन्म लूया” ऐसे ब्रह्म के 
सकलप की बाहुलयता परक भिन्नता का निषेघ नहीं किया गया है। इस 
सकत्प श्रति से ही उबत प्रतिषेध की बात का निराकरण हो जाता है। 
यदि कहो कि अन्यान्य श्रूतियों मे जहाँ कही भी ब्रह्म के नानात्व का प्रति: 
पेघ किया गया है वह अपरमाय॑ विषयक ही है, सो ऐसा नही हो सकता, 
क्योकि श्रू तियाँ प्रत्यक्ष आदि सभी प्रमाणो से अज्ञात दुरूह भिन्नता वाले 
ब्रह्मण का प्रतिपादन करके, उसी का निषेध कर दें यह तो उपहासास्पद 
बात है। 

“धदाहि एवैप एतस्मिन्नुदरमन्तरं कुस्ते श्रयतस्य भयं भवति” 
इति ब्रह्मणिनानात्व पश्यतो भयप्राप्तिरिति यदुक्तम, तदसत्‌ सव- 
खल्विद ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत” इति तद्नानात्वानुसंधा- 
१६५ शाति हेतुल्वोपदेशात्‌। तथा हि सर्वस्य जगतदुत्पत्तिस्थिति- 
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लैंयकर्मंतया यदात्मकत्वानुसंधानेनात्र शान्तिविधोयते । श्रततों यथा- 
वस्थित देवतियंद्मनुष्यस्थावरादिभेदमिन्न॑ जगत्‌ ब्रह्मात्मकमिति 
अनुसंघानस्य शांति हेतुतया श्रभय प्राप्ति हेतुत्वेत न भय हेतुत्व 
प्रसंग: । एवं तहिं “अय तत्य भयंत्रवति” इति किमुच्यते ? इदं 
उच्यते-'“यदाहि एवैव एतस्समिश्नदृष्येष्नात्म्येनिस्वतेंडनिलयने5भय॑ 
प्रतिष्ठां विन्दते। ्रथ सो भय गतो भवति” इत्यभय प्राप्ति हेतुत्वेत 
ब्रह्म॒णि या प्रतिष्ठा अभिहिता, तस्या विच्छेदेभयं भवतीति । यथो- 
बत॑ महपिभि:-- मन्मुहूर्तक्षणं वाधपिवासुदेवों न चिन्त्यते, साहा- 
निस्तन्महुच्छिद्त साश्रांतिस्सा च विक्रिया ।” इति। ब्रह्मणि 
प्रतिष्ठाया श्रत्तरमवकाशो विच्छेद एवं । 


“साधक जब इस ब्रह्म में थोड़ा भेद करता है, तभी उसे भय होता 
है” इस श्र ति में, ब्रह्म में भेद देखने वाले व्यवित्र की जो भय आ्रप्ति बत- 
लाईं गई है वह वास्तविक नही । है “पह सब कुछ ब्रह्म ही है, सब कुछ 
उसी से उत्पन्न होकर उसी में लीन हो जाता है । इसलिए उसकी शान्तत 
भाव से उपासना करो” इस श्रति मे, उस ब्रह्म में जो विभिन्नता दूढते 
हैं, उसकी शान्ति के लिए उपदेश दिया गया है । तथा, समस्त जगत की 
उत्पत्ति स्थिति भौर संहार कम उसी पर ब्रह्म के ही स्वरूप है, ऐसा अनु 
संधान करने से ही शान्ति मिलेगी ऐसा उक्त वाक्य का तात्पयें हैँ। इस- 
लिए देव, पशु, मनुष्य स्थावरादि भेदों वाला समस्त जगत्‌ ब्रह्मात्मक 
ही है, ऐसा अनुसंधान द्वी शांति का कारण बतलाया गया है, उसी से 
अभयता प्राप्ति होती है, भय प्राप्ति का तो प्रसंग ही नही है। यदि ऐसी 
ही बात है तो, “अथ तस्य भय॑ भवति” ऐसा क्यो कहा ? ऐसी जिज्ञासा 
होती है-ऐसा कहने का तात्पय ये है कि--'पह साधक जब अदृश्य अनि 
वीच्प, स्वप्रतिष्ठ ब्रह्म में स्वंभय निवारक निष्ठा करता है, तब वहू 
निर्भय हो जाता है” इस श्रुति में ब्रह्म निष्ठा का, भय शात्ति के उपाय 
के रूप से जो उपदेश दिया गया है, उसके विच्छेद ते भय बतलाया गया 
है। जैसा कि महंपि वेदव्यास वे कहा भी है--“जिस मुहत्त' या क्षण मैं 

- वासुदेव का चिस्तन तही किया जाता, वही सबसे वड़ी क्षत्ति अनिष्ड 


( १९५ / 
प्राप्ति का मार्ग, भ्रांति और चित्त का विकार है” । बह्तुत: ब्रह्म प्रतिष्ठा 
से विलग होना ही विच्छेद है । 
यदुक्तम-न स्थानतो5पि” इति स्वविशेषरहितं ब्रह्ेति च 
वक्ष्यतीति; तन्‍न सबिशेषं ब्रह्मेत्येव हि तल वक्ष्यति । “मायामात्र तु” 
ईति च स्वप्नामप्यर्थातां जागरितावस्थानुभूत पदार्थवेधरम्येण माया 
मात्रात्वमेव मुच्यत इति जागरितावस्थाध्नुभूतानामिव परारमाथिक- 
त्वमेव वद्ष्यति । ह 
जो यह कहा कि-शूनकार “न स्थानतो5पि” सूत्र में ब्रह्म को गिवि- 
शेष ही सिद्ध करते है; सो बात नही है, वहां तो सविशेष ब्रह्म का ही 
भ्रतिषादन किया गया हैं। सुणा “सायासात्र हि" इस सूत्र भें सप्नदृध्ट 
विषयो को, जागरित भवस्थानुभूत पदार्थों से विपरीत होने के कारण 


मायामात्र बतलाते है, एवं जागरित अवस्थानुभूत विषयों की तरह होने 
से उनकी पारमाथिकता बतलाते है। 


स्मृतिपुराणयोरपि निर्विशेषज्ञानमात्रमेव परमार्थोह्यदपा- 
रमार्थिकमिति प्रतीयत इति यदभिहित॑, तदसत्‌-"यो मामजूमनादि 
च वेश्ि लोक महेश्वरम'-मत्स्थानि स्वंभूतानि सचाहं तैस्वस्थितः 
-न च॑ मत स्थानिभूतानि पश्य मे योगमेश्वरम्‌, भूतभृन्तच 'भूतस्थो 
ममात्मा भूतभावन?'-/प्रहंकृत्स्तस्य जगत: प्रभवः प्रलयः तथा 
सतत: परतरं नान्‍्यत्‌ किचिदस्ति धनंजय, मयि सर्व॑मिद प्रोत॑ सूत्र 
भणिगणा इव-/विष्टम्याहमिद॑ कछृहनमैकांशेन. स्थितोजगत्‌/« 
“उत्तम; पुरुपस्त्वत्य; परमात्मेत्युदाहत: यो लोकतयमाविश्य विभ- 
त्व्यय ईश्वर:”-यस्मात्यरमतीतोहहं श्रक्षरादपि चोत्तमः श्रतो& 
्मलोफे बेदे च प्रधितः पुरुषोत्तम:”-“ससवंभूत प्रकृति, विकाराम्‌ 
गुणादिदोषांश्च -मुनेध्यतीत: अतीवसर्वावरणो४खिलात्मा तैनास्तृत 
यद्‌ भुवनातराले”-समस्तकल्याण गुणात्मकोज्सो स्वशाह्निलेशाद्ध,व॑ 
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भूतसर्ग: इच्छग्यूहीतामिमतोरुदेहस्संसाधिताशेष जगद्धितोह्सौ”- 
तेजोबलैश्वर्य महायवोध सुवीयंशकत्यादिगुरोकराशि. पर: परारां 
पकलानयत्र बलेशादयस्संति परावरेशे”-'स ईश्वरो व्यक्तिसमष्टि- 
रूपो&यक्तरूप, प्रकट स्वरूप: सर्वेश्वरस्सवदृवसवंवेत्ता समस्त शक्ति: 
प्रमेश्वरास्य.”-“संज्ञायते येव तदस्तदोष॑ शुद्ध' पर निर्मल मेकरूपम्‌, 
पंदृष्यते वाध्प्पधिगम्यते वा तज्ञ्ञानमज्ञानमतोष्न्यदुक्तम! -शुद्धे महा- 
विभृत्यास्ये परे ब्रह्मणि शब्दयते मेत्रेय भगवच्छुव्द सर्वकारण 
हरणे”-संभतति तथा भर्त्ता भकारो5प दवयान्वित: नेतागममिता 
ब्रष्टा ग॒काराध॑: तथामुने”-“ऐश्वयेस्य समग्रस्य वीर्यस्ययशसश्श्रिय: 
वानवेराग्ययोश्चैव षण्णां भग इतीरिणा”--“वसंति तत्र भूतालि 
पृत्ाात्मन्यखिलात्मनि, सच भूतेष्वशेपेषु बकाराशथेस्ततो&्व्ययः”--- 
“ज्ञानशक्तिबलैश्वर्यवीयेतेजांस्पशेषत:,. भगवच्छब्दवाच्यानिविना है 
गगगादिभि:”---/एच्मेव महाशब्दो मैश्नेय भगवानिति, पर्रह्म 
परूतस्म वासुदेवस्य नान्यग//-तत्रपुज्यपदार्थोक्तिपरिभाषा समन्वित:, 
“ब्दोध्यंनोपचारेणग्रन्यत्ञ हिउपचारत:”--समस्तद्शक्तयश्चैतानूप यत् 
प्रतिष्ठिता: तदविश्वरूपवेरूप्यंहूपमन्यद्धरेमहत्‌” समस्त शक्ति 
रूपाणि तत्करोतिजनेश्वर देवतियंः मनुष्याश्यानेष्टावंत्िस्वलीलया 
जगतामुपका राय न सा कमनिमित्तजा चेष्दातस्याप्रमेयस्य व्यापिन्य 
व्याहृतात्मिका”--एवं“ प्रकारममल नित्य व्यापकर्मक्षेयं समस्त 
हेयरहितं विष्ण्वाख्यं परमं पंदम!” परः पराणां परम: परमाह्मात्म- 
संस्थितः रुपवर्णादिनिर्देश विशेषण विवजित:”-- भ्रपक्षय विनाशा- 
भयां परिणामद्धिजन्मणि:। वर्नितश्शवयतेवक्तुं यस्सदाधस्तीतिकेवलम्‌ 
«- सर्वत्राध्सौ समस्त च वसत्यनेति वैयतः ततस्सवासुदेवेति वि* 
इंवदंभि: पररिपद्यते”--- तद ब्रह्म परम मित्यमजमक्षरमव्यवम्‌ एक 
स्वरूप व सदा हेयाभावाच्च निर्मल/--तदेव सर्वमेवेतद्व्यक्ता» 


( १२० ) 


व्यक्त स्वस्पवत्‌ तथा पुरुषस्पेण च स्थितम/--प्रकृतिर्ण मयाधपाती 
व्यक्ताव्यक्त स्वरूपिणी पुरुषश्चाप्यभावेती लोयेते परमात्मनि”' 

परमात्मा च सर्वेषामाधार. परमेश्वर, विष्णनामा स वेदेषु वेदातेपु 
वे गीयते”-- हर रूपे ब्रह्मणस्तस्प मृत्त चामूत्त मेव च, क्षराक्षरस्व 
रूपेते सर्वभूतेषु च स्थिते”--पअ्रक्षरं तत्‌ परं ब्रह्म क्षर सर्व॑मिदं- 
जगत्‌ एकदेशस्थितस्याग्नेज्योत्सिना विस्तारिणी यथा परस्य ब्रह्म 
णश्शक्तिस्तथेंदमखिल जगत्‌”--विष्ण शक्ति: पराप्रोक्ताक्षेत्रज्ञास्या 
तथाष्परा अ्रविदया कम संज्ञान्या तृतीया शक्तिरिष्यते”-यथा क्षेत्र 
जशशत्तिस्सा वेष्टितानुप सवंगा संसारतापानखिलान अ्रवाप्नोति 
श्रतिसततान”--तया तिरोहितत्वाच्च शक्ति. क्षेत्र ज्ञसंज्ञिता सवंभूतेपु 
भूपाल तारतम्येन वत्तते”--पअधानं चपुमाश्चैव सवंभूतात्मभूतया 
विष्णुशक्तया महावुद्धे वृती संश्रयधमिणो ”--तयोस्सैव पृथग्भाव- 
कारण संश्रस्य च यथासक्त जलेवातो विभर्ति वाणिकाशतम-- 
शक्तिस्साउपितथा विष्णो- प्रधानपुरुषात्मन/--तदेतदक्षयं नित्य 
जगन्मुनिवराखिलम्‌ श्रविर्भावतिरोभावजन्मनाश  विकल्पवत्‌”। 
इत्यादिना परन्रह्म स्वभावतएवं निरस्तनिखिलदोपगघ समस्त 
कल्याण ग्रुणात्मकं जगत्‌उत्पत्तिस्थितिसंहारान्त. प्रवेशनियमनादिं- 
लील॑ प्रतिपादय कृत्स्नस्थ चिदचिद्व॒स्तुन. सर्वावस्थावस्थितस्य 
परमाथिकस्पेव परत्य ब्रह्मण- शरीरतया रुपत्वम्‌ शरीरख्पतत्व; 
शक्तिविभूत्यादिशव्दे: तत्तच्छन्द सामानाधिकरप्येन चामिधाय 
पद्विभूतिभूतस्य चिदवस्तुनः स्वसूपेणवस्थितिमन्मिश्नतया की 
शस्पैण स्थिति चौंकवा क्षेत्रज्नावस्थायां परुम्पपापात्मककमंरूपा 
प्रविदयावेष्टित्वेत.. स्वाभाविकज्ञानस्पत्वासनुसथानमचिद्‌रूपार्षा 
कारतयाब्तुसधानं च॒ प्रतिपादितमिति परंबरह्म सविशेषम तद विर्म 

कपु जग्रदपि पारसाथिकमेवेति शयते । 


( १२१ ) 


०५ और पुराणों में भी निविशेष ज्ञान मात्र को ही परमाये तथां 
अन्य को अपारमाथिक वतलाया गया है, यह कथन भी असत्‌ है (निम्ता- 
कित उदाहरणों से उक्त कयन का निराकरण हो णायेग्रा) 


“जो लोग मुझे अजन्मा और अनादि जानते हैं--समस्त प्राणी 
मुझ्षमे अवस्थित हैँ ,मैं उनमे भवस्थित हुँ--ऐश्वर्य योग से मुझमे स्थिति 
प्राणियों को देखो, जो कि मुझ्त भूतभावन, भूतरक्षक से विवृयमात हैं-- 
में ही समस्त जगत की उत्पत्ति और प्रतय का कारण हूँ--मुझसे अधिक 
कुछ भी श्रेष्ठ नही है-जैसे मणियां सूत्र मे ग्रथित रहती हैं वैसे सारा जगत 
मुझमे प्रथित है--मैं एकाश से सारे जगत मे व्याप्त हूँ--मैं श्रेष्ठ पुरुष 
परमात्मा वाम से प्रसिद्ध हँ--मैं त्ीवो लोको मे प्रविष्ठ होकर रक्षा करने 
वाला ईएवर हें--क्षर और अक्षर से भतीत भौर उत्तम मैं लोक बेद मे 
पुरुषोत्तम नाम वाला हूँ” 


“सर्वभूत, अव्यक्त भ्रकृति, प्राकृतविकारों तथा ग्रुण दोषों से रहित 
“र प्रकार के आवरणो से रहित, समस्त जगत के आत्मा वे ही “भुचनगत 
समस्त वस्तुओ के भावरण के रूप मे स्थित है वे समस्त उत्कृष्ट गुणो से 
परियूर्ण, अपने अश से समस्त जगत की सृष्टि करने वाले स्वेच्छा से विराट 
रूप धारण करके समस्त जगत का कल्याण धाधन करते है मानस तेज 
“शारीरिक बल अणिमादि ऐश्वयं ,समुन्नत ज्ञान वीर्य एवं शक्ति आदि 
गुणों के वे ही एक मात्र आश्रय हैं--बुद्धि मत जीव आदि से परात्यर उन 
परमेश्वर मे क्लेश आदि कोई दोष मही हैं--वे व्यष्टि ओर समप्टि व्यक्त 
मौर अब्यक्त से अवस्थित, सर्वश्वर, सर्वंदर्शी, सर्वज्ञ ,सर्वशक्ति और 
परमेश्वर नाम से प्रसिद्ध हैं'-जिनके आश्रय से लोक ज्ञान पाता है, 
बहू स्वभावत निर्दोष, विशुद्ध, महंत, निर्मेल और एक रूप है-वै 
दीखते हैं या प्रतीतिगम्य है (भक्त को दीखते हैं, ज्ञानी को उनकी अतीर्ति 
होती है) ऐसा ज्ञान द्वी ययार्ष, बाकी सब कुछ भज्ञान है | 
“सब कारणों के कारण, शुद्ध महाविभृति परमन्रह्म के लिए सगवान 
शब्द का प्रयोग किया जाता है, इसमे भ के दो अर्थ हूँ, सभर्त्ता (शासक) 
मौर भर्त्ता (घारक) ये के भर्ष है, लेता और प्रापक। सम्पूर्ण ऐश्वर्म 
(अणिमा, लधिसा, महिमा, श्राप्ति, प्रावयम्थ, ईघिता, चशिता और 
क्मावसायिता) वीर्य (शक्ति)यश श्री (भाग्यसपत ज्ञान, और वैराग्य इस 
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छ: को भग कहते हैं। व का अर्थ है अव्यय और निविकार , ऐसे भगवत्त 
शब्द वाले वे सबंभूतो के आत्मा, सर्वात्मक है, उन्ही मे सारे भूत स्थित 
हैं! हीन गुणो से रहित, समस्त ज्ञान-शक्ति-बल-ऐश्वयं-वीय॑ और तेज ये 
छ: भगवत शब्द वाच्य है। ऐसे अत्युत्तम भगवान वासुदेव से भिन्न और 
कोई नहीं है। पूज्यां॑ बोधन में परिभाषित यह भगवत्‌ शब्द उम्री 
(वासुदेव) में मुख्यभाव से भ्रयुक्त होता है, अन्य जगत - गौण रूप से होता 
है। पूर्वोक्त छ: शक्तियाँ जिनमे प्रतिष्ठित है, वही हरि का, जगतूविल- 
क्षण, अप्राकृत महत्‌ रूप है। वे ही अपनी लौला के प्रभाव से देव, मनुष्य 
पशु पक्षी आदि-की सृष्टि के लिए चेष्टावान होते है-+ जगत के उपकार 
के लिए उन अप्रमेय भगवान की जो सृष्टि लीला होती है, वह कर्म 
निमित्तक नहीं होती अपितु अयलभूत , व्यापक और अव्याहृत 
होती है। विष्णु नामक परपद ही निमंल, नित्य, व्यापक अक्षर गौर 
हीनग्रुणो से रहित है । उत्तम ब्रह्म आदि से अति उत्तम, स्व प्रतिष्ठ, रुप, 
वर्ण आदि ग्रुणो से रहित परमात्मा, क्षय-नाश-परिणाम-बृद्धि और 
जन्म से रहित है | वे एकमात्र “अस्ति” शब्द से ही ज्ञेय है । सर्वव्यापक 
उनमे, समस्त वस्तुएं वास करती है, इसोलिए विद्वान उन्हें वासुदेव 
कहते है। उस परब्रह्म का स्वरूप, नित्य-अज-अक्षर-अव्यय-,सदाएक, 
हीन गुण रहित निर्मल है। वे स्थूल-सूक्ष्म स्वरूप, पुरुष रूप और काल 
में अवस्थान करते है । 

“व्यक्त और अव्यक्त तप जिन पुरुष प्रकृति की बात कही गई, वे 
दोनों ही परमात्मा में लीन हो जाते हैं। उन ब्रह्म के दो रूप, मृत्तें और 
भमृत्तं, क्षर और अक्षर नामस्ले प्रसिद्ध, प्राणिमानर में अवस्थित हैं। 
वह पर ब्रह्म अक्षर और सारा जगत क्षर है। एक स्थान में स्थित अग्नि 
की ज्वाला जैसे विस्तृत हो जावी है वैसे ही परब्रह्म की शक्ति भी 
समस्त जगत के रूप में विस्तृत होती है। विष्णु पराशक्ति हैं तथा 
क्षेत्र अपराशक्ति है, कर्म का प्रवत्तन करने बाली अविद्या शक्ति 
तृतीय है। क्षेत्रश्ष शक्ति स्वभाव से सर्वगामिनी होने से अविदृयामय 
कर्म से बेष्टित होकर निरन्तर संसार के संतापों का भोग करती है। 
क्षेत्रज्ञ (जीव) शक्ति, अविद्या से जआवृत होकर ज्ञान के तारतम्यानुसार 
सब भूवों में निवास करती है। प्रधान और पुरुष दोनो ही समस्त अूतों 
की आत्मा के रूप से स्थित, विष्णु- शक्ति-द्वारा समावृत हैं।: विष्णु 


( ऐर३ ) 


शक्ति के प्रभाव ते ही दोतो ससार में प्रविष्ट होकर, परस्पर भिस्ने- 
भाव से, उसके आश्रय में स्थित रहते हैं। वायु जैसे जल को अपने 
सप्क से कणो के छूप में विख्वेर देता हैं, उसी प्रकार विष्णु शक्ति भी, 
प्रधान - पुरुष और तदात्मक विष्णु शक्ति को भिन्न कर देती है। यह्द 
सारा जगत नित्य है, केवल भाविर्भाव, तिरोभाव रूप जन्म और नाश 
वाला होता है । 


इत्पादि वाक्य परब्रह्म को, स्वभाव से दोष रहित कल्याणमय 
गुणो वाला, जगत की सुष्टि स्थिति और सहार का कर्त्ता, अन्तर्यामी और 
नियन्ता घबतलाकर - जिस किसी भी स्थिति मे स्थित जगत की जड़ 
चेतन रूप पारमाथिकता तथा परब्रह्म शरीररूपता को स्पष्ट करने के 
लिए शरीर रूप तनु अश और विभूति शब्दों की ततू शब्द से विशेषण 
विशेष्यभाव वाली सामानाधिकरण्यता का निरूपण कर--उस ब्रह्म की 
विभूति रूप चित्‌ वस्तु की स्वरूपावस्थिति को? अचितू मिश्रित 
क्षेत्रज्ञ रूप से बतलाकर-क्षेत्रज्ञ अयस्था मे पुण्यपामात्मक कर्म रूपा 
सविदुया से आवेष्ठित उसकी स्वाभाविक ज्ञानसपता और अचित्‌ 
रूपाकारता के अनुसंधान की वात कही गई है, जिससे परब्रह्म, 
सविशेष ही प्रतिपादित होता है तथा उसका विभूतिरूप जगत भी 
पारमाँयिर ज्ञात होता है। 

“प्रत्यस्तमितभेदम्‌”  इत्यन्न  देवमनुृष्यादिप्रकृतिपरिणाम 
विशेष संसृष्टस्याप्यात्मनस्वरूप॑ तद्ग़तभेदरहितत्वेन तद्भेद- 
वाचिदेवादिशब्दागोचरं शावसत्तेकलक्षणं स्वसंवेध योगयुडमनतो 
त गोचर इत्युचत इति । श्रवेत्त न प्रपंचापलाप.। कंपमिद- 
भवगम्धत इति चेत्‌; तदुष्यते प्रस्मिन्‌ प्रकरणेसंसारैकमेपजतया 
योगामभिधाययोगावयवान्‌ प्रत्याहारपय॑स्तोश्चोक्तता घारणा- 
सिद्धयर्य शुमाश्रयं वत्तुं पररयत्रह्मणे विष्णोश्ठाकित शब्दाभिधेय॑ 
हुपद्यं मूत्त मूत्त' विभागेत प्रतिपादूय, सृततीयशवित र्पकर्मारव्या 
विदयावेष्टितं श्रचिद्विशिष्ट क्षेत्रज्ञ मूत्तरिव्यविभाग भावना 
शयान्वयादशुममित्युत्वा, द्वितीयस्‍्य कर्माव्या विव्याविरहिणो& 


[ शर४ ) 


चिद्‌वियुक्तय ज्ञानैकाकारस्पामूर्त्तारव्यविभागस्य निष्पत्नयौ- 
गिष्येयलया. योगबुड्‌ मनसोनलम्बनतया स्वतश्शुद्धिविरहाच्च 
शुभाश्रयत्व॒ प्रतिषिध्य परशक्तिरूपमिदममूत्तमपरशवितिरुप 
क्षेत्रज्ञास्यमूर्त' चपरशकितरूपस्थ आत्मन, क्षेत्रज्ञतापत्ति हेतुभूत 
तृतीयशक्ताख्यकम्पाविद्या चेत्येतच्छक्तित्रयाश्रयो भगवदसाधारणं 
“आदित्यवए” इत्यादि बेदात सिद्ध मृत्तरूप शुभाश्रय इत्युक्तम्‌। 
अत परिशुद्धात्मस्वरूपथ्य शुभाश्यतानहँता वक्त “प्रत्यस्तमितभेद 
यत्‌ ” इत्युच्यते । 

पृर्वोक्त “प्रत्यस्तमितभेदम्‌ “इस वाक्य से ज्ञात होता है कि 
आत्मा के प्राकृन परिणाम, देवता, मनुष्य, तियंक आदि भेद सत्य हो 
हुए भी आत्मवाची नहीं है, इसलिए आत्मा उनसे असवद्ध होने से, भेद 
रहित है । ज्ञान से ही उसकी सत्ता प्रतीत होती है, तथा योगयुक्त मन 
से ही वे स्वय सबद्य है, इन्द्रिया उसे ग्रहण नहीं क्या जा सकता | 
इससे ज्ञात होता है कि- समस्त प्रपचमय जगत्‌ अपलाप (बकवास) 
मान नही है यदि पूछो कि तुमने यह सब कैसे जाना ? तो सुनो, इसी 
प्रकरण से सासारिक भवरोग की औपधि के रूप मे योग साधना का 
निरूपण करके योग के प्रत्याहार पयंन्त अवयवो को बतलाकर धारणा की 
सिद्धि तथा उत्तम आश्रय के निर्देश के लिए परब्रह्म की मूर्त्त अमूर्त्त दो 
शक्तियों का वर्णन किया गया है। पर ब्रह्म की तृतीय शक्तिव्मत्मिक 
विद्या से सयुक्त अचिदू विशिष्ट क्ष त्रज्ञ के मूत्त' कहलाने वाले भाग 
को, तीनो भावनाओ (धारणा, ध्यान, समाधि) के लिए अशुभ बतलाकर 
कर्मेनामक अविदूया से भिन्न, ज्ञानाकार अमृत्त नामक द्वितीय भाग को 
भी केवल योग सिद्ध पुरुषों के लिये ही ध्येय तथा योगाभ्यासी मे 
भग्राह्म द्वोने से अशुभ बतलाकर, अन्त मे परमात्मा की पराशाक्ति रूप 
अमूर्त तथा अपराशक्ति रूप क्षेत्रज्ञ वामक मूरत्त, एवं क्षत्रज्ञता को परष्त 
कारानेवाली तीसरी कर्म रूपा अविद्या शक्ति के बाश्षय भगवान के 
असाधारण “आदित्यवण” इत्यादि वेदात सिद्ध मूर्त स्वरूप को शुभाश्रय 
कहा गया है । परिशुद्ध आत्म स्वरूप की शुभाश्रयता की अयोग्यता को 
जापक “अत्यस्तमितरभेदयत्‌ ” इत्यादिवाकय है। 


( (श४ ) 


तथाहि- “न तद्योग युजा शक्यं नूप चितयितुं यत., द्वितीय॑ 
वि5 शुसंज्ञस्थ योगिध्येयं परंपदम ।” समरताश्शक्तयश्चैता: नृप यत्र 
प्रतिष्ठिता: तदविश्वरूप वैरुष्यप रूपमन्‍्यद्‌ हरेमहत्‌। “इति च 
वदति 


तथा “ विष्णु के द्वितीय पद (अमूर्तेंस्प) का थयोगाम्यासी चिन्तन 
नही कर सकते, क्यो कि-यह परपद एकमान सिद्ध योगियों थे लिए ही 
ध्यान वा विषय है । विष्णु का विश्वरूप से भिन्न और भी एवं विचित्र 
रूप है, जिसमे समस्त शक्तियाँ प्रतिष्ठित है। ऐसा भी कहते है । 


तथा चतुयुख॒ सतकसनत्दादोना जगदन्तव॑त्तिनामविद्या- 
वेष्टितत्वेन शुभाश्रयतानहंतामुक्तता, . बद्धानामेवेपश्चादयोगेन 
उदभूतवोधानां स्वस्वरूपापन्नानाच स्वतश्शुद्धि विरहात्‌ भगवता 
शौनकेन शुभाश्रयत्ता निषिद्धा-'आ्रान्रह्मस्तम्व्रपर्यन्ता जगदन्तव्यंव- 
स्थिता., प्राणिन. कमेजनितससा रवशवत्तिन. । यतस्ततो न ते ध्याने 
ध्यानिनामुपका रका;, भ्रविद्यान्तगंतास्सर्वे तेहि संसार गोचरा.। 
“बश्चादुदूभूत वोधाश्च ध्याने नैवोपकारका.। ” नैसगिको न वें 
बोघस्तेषामप्यनतोयत., तस्मात्तदमलं ब्रह्म निसगदिव बोघवत्‌।” 
इत्यादिना परस्य ब्रह्मणोस्स्वरूप स्वासाघारणमेव शुभाशभय 
इत्युक्तम्‌ । अतो5त्र न भेदापलाप: प्रतीयते ! 
तथा चतुर्मूस, सनक सनदादियों की, जगदन्तवर्ती अविद्या से आवेष्टित 
होने के कारण शुभाश्रयता की अनहँता वतलाकर वद्ध जीवो, जो कि योग 
साधना से बोध प्राप्त कर स्वस्वरूप की प्राप्ति कर लेते है, स्वत घुद्धि 
ने होने से उतकी शुभाश्रयता का भी शौनक जी ने इस प्रकार निपेध 
किया है--“ ब्रह्म से स्तम्ब पर्यन्त प्राणी जगत में रहने के जवर॒ण, कर्मज- 
नित संसार के वशगत रहते हैं। वे सारे ही अविद्या के वगीमत संसार 


हैं, उनका ध्यान करने से ध्यानी लोगो का उपकार नही हो सकता। जो 
प्रथम ससाराबद्ध थे, बाद मे योगी हुए वे भी ध्येय रुप से उपकारी नहीं 


( १२६ ) 


हो सकते, क्योंकि--उनकी बोध शक्ति स्वतः सिद्ध नहीं होती, धन्य पे 
लब्ध होती है। इसलिए स्वमावसिद्ध ज्ञानसंपन्न निर्मल ग्रह्म ही एक 
भात्र ध्येय है ।" इत्यादि परब्रह्म विष्णु के स्वरूप को अपने से श्रेष्ठ ध्येय 
शुभाभ्रय बतसाया गया है। इस वावय का प्रतिपादय भेद अप लाप 
(वकदास) नहीं प्रतीत होता । 


“जञानस्वरूपम” इत्पत्रापि ज्ञानप्यरिक्तस्थार्थजातस्य क्ृत्नस्म 
न मिध्यात्व॑ प्रतिपादयते, ज्ञानस्वरूपस्पात्मनों देवमनुष्यादि प्र्पा- 
कारेणावभासो श्रातिरिव्येतावन्मात्र वचनात्‌। नहि शुक्तिकाया 
रणततयाध्वभासो अत्तिरित्युक्त जगति कझृत्म॑ रजतजाधम्‌ मिध्या 
भवत्ति । जगदब्म्हणो: समानाधिकरप्येनैय्य प्रतीते., ग्रम्हणों, ज्ञान 
स्वरुपस्पार्थाकारता आतिरित्युक्त सति ग्रथ॑ जातर्य इृत्स्तत्य मिथ्या 
त्वमुक्त स्पादिति चेत्‌; तदसत्‌ प्रश्मिन्‌ शास्त्र परस्पव्रम्हुणों: विष्शो 
निरस्ताशानादिनिखिलदोपगंधस्यसमस्तकल्याणगुणात्मकत्य महां 
विभूते, प्रतिपन्‍नतया तस्यभ्रातिदरशनासंभवात्‌ । सामाताधिकर- 
स्येनैवय प्रतिपादनं च बाधासहम्‌, प्रविरुद्ध चेत्यनन्तरमेवोपपादा 
यिश्यते । अ्रतोध्यमपि श्लोको नायंस्वरूपरय बाधक, । 


/ज्ञानस्वरुपं” इस वावय में भी, ज्ञान से मिन्‍त्र सभो पदा्ों के 
मिथ्यात्व का प्रतिपादन नहीं किया गया है। ज्ञानमय आत्मा देव,मनुष्य 
आदि आकारो से अवभासित मात्र ही, है ऐसा समझना भ्राति है। भरने 
शुक्ति मे होने वाली रजत प्राति के कारण जगत की सारी रजत राति 
ही मिथ्या है १ “रजत और ब्रह्म की सामानाधिकरण्य (विशेषण विशेष्य) 
आवब परक ऐवय प्रतोति होने से ब्रह्म के शानस्वरूप वी जडजगदावारता 
रूप प्रतीति भी ध्राति ही है, इसीलिए सारे ही जागतिक पदार्षों का 
मिथ्यात्व है।" तुम्हाय यह रुषन भी मिश्या है, वयोकि--इस वेदारत 
शास्त्र मे अज्ञान आदि समस्त दोषो से रहित, कत्पाणमय ग्रुधोवासे पर 
ब्रह्म विष्णु वी मद्ाभूति से प्रतिपन्न सारे णयत को बतसाया गया है, 
इसलिए उसमें मिस्यात्व देंसना समय नहीं है (अर्थात यह जगत महामा- 


( २७ ) 


हिम विष्णु की शक्ति का विल्लासमात्र है ऐसे जगत को मिथ्या कैसे कह 
सकते हो ? ) सामानाधिकरण्य परक ऐक्य प्रतोति की बात भी असगत 
है, यदि तुम कहो कि, नही अविरुद्ध है; तो हम इसका अभी सुक्तिक 
उत्तर देंगे। पर “ज्ञानस्वरूप” आदि एलोक प्रभु के जागतिक रूप का 
बाधक नही सिद्ध होता । 
तथाहि--'यतो वा इम्ानि भूतानि जाय॑ंते, येन जातानि 
जीवति यत्प्रयंव्याभिसविशंति, तद्विजिज्ञासस्व, तब्नाह्म”/ इति 
जगज्जन्मादिकारणं ब्रह्म त्यवसिते सति; “इतिहास पुराणाभ्या वेद 
समुपव्‌ हयेत्‌ विश्वेत्यल्पश्न्‌ तातू वेदों मामयं प्रतरिष्यति” इति शास्त्र 
एणेस्य इतिहास पुए णापध्याणुपवहुंएं कार्पणिति विज्ञापते । उपबु हुए 
नाम विदितसकलवेदतद्थॉना स्वयोगमहिमसाक्षात्कृतवेदतत्वा- 
थौनावाक्यें, स्वावगतभेदवावयार्थ व्यक्षीकरएम्‌। सकल शाखागत- 
स्य वाक्याथंस्थाल्पभागश्रवणात्‌ दुखगमत्वेन तन विना मिश्चयायो- 
गादुपबृहरणं हि कार्यमेव । 
तथा--“जिससे ये सारे भूत उत्पन्न होते है, जिससे जीवित रहते हैं, 
तथा मृत्यु के समय जिसमे प्रविष्ट होते है, उन्हीं को जानो, वही ब्रह्म 
है” इस श्र्‌ति से जगत के जन्मादि के कारण, परबरह्म है, ऐसा निश्चित 
हो जाने पर--“इतिहास ओर पुराणो से वेद का उपवृहण करना चाहिए 
अह्पन्नपुरुष मेरे तत्व को क्षत विक्षत कर देगा, इससे वेद सदा भयभीत 
रहता हे” इस वाबय से ज्ञात होता है कि--वेद के अर्थ का इतिहास 
ओर पुराण से उपबृहँण करना चाहिए। वेद और वेदायें से अवगत, योग 
महिमा से, वेद तत्व को साक्षात्कार करने वाले महापुरुषों के वाक्‍्यों से 
अपने ज्ञात वेंदार्थ को सुस्पष्ट कर लेना ही उपवृहृण है। वेद के एकाश 
भात्र के अध्ययन से, अनेकानेक वेद शाखाओं से स़बद्ध वेद वाक्‍्यों का 
अर्थ निण'य करना समभव नही है, इसलिए उक्त प्रकार का वेदोपवृह ण 
आवश्यक है। हा 
तंत्र पुलस्त्य॒वशिष्ठ वरघ्रदानलब्ध परदेवतापारमार्थ्य 


'ज्ञानवतों भगवत. पराशरात्‌ स्वावगत वेदाथोपबृ हणामिच्छनमैग य- 


( (रद ) 


परिप्रच्च--सोह्हमिच्छामि धर्मज्ञ श्रोतुंतत्वोयया जगत्‌ बभूवमू- 
यश्चयश्च यथा महाभाग भविष्यति। यन्मयं च॑ जगद्‌ ब्रम्हर 
यतश्वैत्तत्चराचरम्‌ लीनमासीद्‌ यथा, लयमेष्यति यत्र च।” 
इत्यादिता । 


पुलस्त्य और वशिष्ठ के प्रदत्त वर के प्रभाव से परमात्मा के पारमा 
थिक तत्व के ज्ञाता भगवान पराशर से, अपने ज्ञात पदार्थ के उपव्‌ हण 
की इच्छा से मैत्रेय ने प्रश्श किया--“हे ध्मेश ! यह जगत जैसे उत्पन्न 
होता है, भविष्य में जैसा रहता है, चराचरात्मक इस जगत का वह स्व- 
रूप क्या है ? जिससे यह उत्पन्न होता है, जिसमें यह लीन होता है, 
वह रूप कौन सा है ? इस तत्व को आप से जानना चाहता हैं ।! 


अन्न ब्रह्मस्वरूपविशेषतद्विभूतिभेद प्रकारतदाराधन स्वरूप 
फलविशेषाश्च पृष्टा: । ब्रह्मस्वरूपविशेष प्रश्नेपे. यतश्वैत- 
उ्चराचरमिति निमित्तोपादानयोः पृष्टत्वात्‌ू यन्मयमित्य 
तेन सृष्टिस्थितिलयकमंभू्त॑ जगत्‌ किमात्मकमिति पृष्ठम्‌ | 
तस्य चोत्तरं जगच्च स इति। इदं च तादात्म्यं भ्रन्तर्यामिस्पेणा- 
त्मतया व्याप्तिकृतम्‌ । नतुब्याष्यव्यापकयोवंस्तुऐक्यक्रतम्‌ । यत्म- 
यमिति प्रश्नस्पोत्तरत्वाज्जगच्च स इति सामानाधिकरप्पस्य यन्म- 
यमिति मयडत्र न विकाराथ्थ;, प्रथक्‌ प्रश्नवैयर्थ्यात्‌ | नापि प्राणम- 
यादिवत्‌ स्वाधिक:, जगच्च स इत्युत्तरानुपपत्ते: तदाहि विष्णुरेवेति 
इत्युत्तरमभविष्यत्‌ । श्रत: प्राचुतर्या एव । “तत्प्रकृतवचने मयद्‌ ! 
ड्रति मयद्‌। छ्त्ल्नं च जगत्तच्छरीरतया तत्पचुरमेव | तस्मात्‌ 
यन्मय॑ इत्यस्य प्रतिवचन॑ जगच्च स इति सामानाधिकरण्य॑ जगद- 
ब्रह्मणो: शरीरात्मभावनिवन्धनमिति निश्चीयते। अन्यथा नि्विशेष 
वस्तु प्रतिपादन परे शास््रेड्युपगम्यमाने सर्वाष्येतानि प्रश्न प्रति 
यचनानि च न संगच्छत्तेओ तद, विवरणस्पं क्ुतनं च शास्त्र न 
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संगच्छन्ते | तथाहि सति प्रपंचभ्रमस्य किमधिष्ठानमित्पेव॑ रूपस्थे- 
कस्यप्रश्तत्य निविशेषज्ञानमायमित्येवंरूपसेकमेवोत्तर स्यात्‌। 
जगद्॒द्यणोरेकद्रव्यत्वपरे च सामानाधिकरण्पे सत्यप्त॑कल्पत्वादि 
कल्याणगुरीकतानता निखिलहेयप्रत्यगोकता च वाध्येत । सर्वाशु- 
भास्पदं व ब्रह्म भवेत्‌। 


यहाँ ब्रह्म का विशिष्ट स्वरूप, उनकी विभूति ब्रकार भेद, तथा 
उनके आराधन स्वहूप, और उसके फल-विशेष को पूछा गया है ! ब्रह्म के 
स्वरूप विषयक प्रश्न में “जिससे यह चराचर उत्पन्न होता है” ऐसी 
निमित्तऔर उपादात कारण विषयक जिज्ञासा की गई है, तथा “तन्मय:” 
पद से सृष्टि, स्थिति और लय के कर्म भूत इस जगत्‌ के स्वरूप की जिज्ञाया 
की गई है । ' जगच्च सः” पद से उक्त जगत्‌ संबंधी प्रश्न का उत्तर दिया 
गया है । जगत्‌ की जो ब्रह्म से तादात्म्य यक्ति है, वह अस्तर्यामी रूप से 
आत्मा मे ब्रह्म की व्याप्ति-परक है। व्याप्य व्यापक वस्तु की एकता- 
परक नही है। "यन्मयं/' प्रश्न का उत्तर “जगच्च स.!! सामानाधिकरण्य 
(विशेषण विशेष्य) भाव संबंधी है। /यत्मयं” पद में प्रयुक्त मयट प्रत्यय 
विकारात्मक नही है। यदि ऐसा होता तो पृथक प्रश्व करना ही व्यर्थ 
होता | और न “प्राणमय” आदि की तरह, मयद्‌ स्वाथिक ही है। स्वा- 
धिक होता तो “जगच्च स.” उत्तर व्यर्थ हो जाता। स्वायिक मयद में 
तो “यह जगत्‌ विष्णु ही है” ऐसा उत्तर होता। इसलिए “तत्पकृतवचने- 
मयद्‌” सूत्र के अनुसार प्राचुर्य्या्थंक मयद्‌ ही समीचीन प्रतीत होता है । 
सारा जगत्‌ उसका शरीर है, इसलिए प्राचुय्यं बर्य ही संगत है। इस 
प्रकार “यब्मयं” इस प्रश्न का उत्तर “जगच्च सः” सामानाधिकरण्य- 
परक है जो कि जगत्‌ और ब्रह्म के शरोरात्ममाव का द्योतक है, ऐसा 
निश्चित होता है। ऐसा जर्य न मानकर, शास्त्र को निविशेष यस्तु-प्रति- 
पादन-परक मानेंगे तो, उक्त सारे ही प्रश्नोत्तर असंगत हो जायेंगे तथा 
उक्त विवरण प्रस्तुत करने वाला सारा घास्त्र असंगत हो जायगा। ऐसा 
मानते से यह प्रश्व भी उठ खड़ा होगा कि इस जयत्‌ को जिसे प्रांत- 
परिकल्पित मिथ्या कहते हो, उसका अधिप्ठान कौन है ? यदि 
उत्तर भे कहो कि निविशेष ज्ञान की वस्तु ही बधिष्ठान है, तो :४५ 
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पिकरण्य द्वारा जगत्‌ और ब्रद्या की एकद्रव्यता, सत्य संकल्प आदि 
ग्रुणैकतानता, समस्त हेयप्रत्यनीकता आदि का बाघ हो जायंगा, तथा 
ब्रह्म, समस्त अशुभो का आस्पद हो जायगा । 


आत्मशरीरभाव एवेद सामानाधिकरण्यं॑ मुख्यवृत्तमिति 
स्थाप्यते, श्रतो--"विष्णो सकाशादुद्भूत जगत्ततेव च॒स्थितम्‌, 
स्थितिसयमकर्त्ताउइ्सो जगतो5स्थ जगच्चस ।” इति सम्रहेणोक्तमर्थम्‌ 
“पर पराणाम्‌” हत्यारम्यविस्तरेणवक्त, परब्रह्मभृत भगवत्त 
विष्णु स्वेनेव स्वहूपेणावस्थितम्‌ “ग्रविकाराय” इति श्लोकेन 
प्रथम प्रणभ्य तमेव हिरण्यगर्भस्वावतारशकरख्पत्रिमूर्तिप्रधानकाल- 
क्षेत्रतसमष्टिव्यष्टिस्पेणावस्थित च नमस्करोति। तत्न 'ज्ञानस्वकृप” 
इत्यय.. श्लोक. क्षेत्रज्ञव्यष्ट्यात्मनाइवस्थितस्थ परमात्मनः 
स्वभावमाह ' तस्मान्‍्नात्र निर्विशेष वस्तु प्रतीति, । 


इस जगत्‌ का और परपात्मा का आत्मणरीरभाव है, ऐसा ही 
सामानाधिकरण्य से मुरम तात्पर्य मिवतता है, जैसा कि-- यह जगत 
विष्णु से ही उत्पन्त होता है वे ही स्थिति और सयम के कर्चा है, इप- 
लिए वे ही जगत्‌ स्वरूप हैं।' इस श्लोक मे संक्षेपरूप से जो अर्थ है उसे 
ही * परपराणाम्‌” आदिश्लोक मे विस्तृत रूप से कहने के अभिप्राय से, 
स्वरूपावस्थित परब्रह्मस्वलप भगवान को 'अधिकाराय” इत्यादि एलोक मे 
प्रणाम करके पुन हिरण्यगर्भ शकर, विष्णु, आदि निमू्तियों, प्रधान 
(प्रकृति) काल, क्षेत्र) (जीव) आदि समप्डि-तप से अवस्थित उन्ही को 
प्रणाम करते है। फिर “ ज्ञानस्वस्पम्‌ इस श्लोक में व्यष्टि जीवात्मा के 
रप से अवस्थित परमात्मा के स्वभाव का निठुपण किया गया है। इससे 
यहाँ निविशेष वस्तु की प्रतीति नहीं होती । 


यदि निविशेष ज्ञानस्वरुपब्रह्माधिष्ठानअ्रमप्रतिपादनपर 
शास्त, तहिं--नियुंणस्याश्रमेयस्य शुद्धस्याप्यमलात्मन,, कथसर्गा- 
दिकरत्तृत्व ब्रह्मणोश्प्युपगम्यते “इति चोद्यम” शक्तय, सर्वभावना 
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अचित्यज्ञानगोचरा:, यतोज्तो ब्रह्मणस्तास्तु सगाधाभाव-शक्तयः, 


भवंत्ति तपतां श्रेष्ठ पावकस्य यथोष्णता” इति परिहारश्च न 
घटते । 


थद्दि शास्त्र को निविशेष श्ञानस्वरूप ब्रह्माधिष्ठान प्रतिपादन परक 
मानते है तो--“निर्मुण, निरवच्छिन्‍्त (असीम) विशुद्ध और विमल 
ब्रह्म को सृष्टि संहार कर्ता कंसे स्वीकारा जा सकता है”--ऐसी आपत्ति 
तथा-- जैसे तेजीय वस्तुओं में श्रेष्ठ अग्नि की उष्णता स्वाभाविक 
होती है, वैसे ही ब्रह्म की सृष्टि संहार आदि अविन्त्य शक्तियाँ भी बुद्धि 
अगोचर हैं ।' ऐसा परिहार संगत न होगा । 


तथाहि सति--/निगुंणस्य ब्रह्मण: क्थ सर्गादिकत्तु त्वें ने 
ब्ह्मण: पारमार्थिक: सर्ग, भ्रपितु भ्रातिपरिकल्पितः इतिचौद्यपरि 
हरी स्थाताम्‌। उत्पत्यादिकाय॑ सत्वादिगुणयुक्तापरिपूर्णकर्मेवश्येपु 
दृष्टमिति, सत्वादिगुणरहितस्य परिपूर्णस्याकमंवश्यकर्मसंबंधानहंस्य 
कथंसर्गादिकत्त, त्वमभ्युपगम्यते इति चोद्यम्‌ । दृष्टसकलविस- 
जातीयस्यब्नह्मणो यथोदितस्वभावस्थेव जलादिविसजातोयस्य 
भ्रग्यादेरीष्एया दि शक्तियोगवत्‌ सर्वंशक्तियोगो न विरुष्यत इत्ति 


परिहार: । 


ऐसी विषम आपत्ति और परिहार की स्थिति में स्वाभाविक 
प्रश्न होता है कि फिर-निर्गुण ब्रह्म को सर्गादिकर्त्‌ ता कैसी है? ब्रह्म 
की वास्तविक सृष्टि नही है अपितु भ्रांति परिकल्पित है। ऐसी आपत्ति 
और ऐसा परिहार संगत हो जाता है। उत्पत्ति आदि कार्य, सत्व रज, तम 
आदि गुण -युक्त अपूर्ण कमंवश्य ( कर्मलब्ध सुख दुःख अधीन ) वस्तु का 
ही देखा जाता है, फिर सत्वादियुण रहित, कर्मंवंधन-रहित, परिपूर्ण ब्रह्म 
सर्गादि का कर्ता कैसे हो सकता है? इस शंका का परिंहार किया 
जाता है कि जल आदि पदायों से भिन्न अस्नि की जैसे स्वामाविक् 
उप्णता होती है वैसे ही समस्त जग्रत्‌ से विज्कक्षण, निर्युण बादि स्वनाव 
संपन्न ब्रह्म का भी सर्वशक्ति संबंध विरुद्ध नहीं हैं । 
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“परमाथंस्वयमेवैक:ए. इत्याद्यपि न कृत्स्तस्यापा रमार्थ्॑- 
वदति। भ्रपितु ऋत्स्नस्थ तदात्मकतया तद्व्यतिरेकेणावस्थितस्य 
भ्रपारमाथ्यंग । तदेवोपपादयति-“तवेव महिमा येन व्याप्तभेतच्च- 
राचरम्‌” इति। येत त्वयेदम्‌ चराचरं व्याप्त, ्रतस्त्वदात्मकमेवेद 
सर्वमिति त्वदन्यः कोअपि नास्ति। श्रतः सर्वात्मकतया लवमेवैक: 
परमार्थ: | अत इदमुच्यते-तवेष महिमा, या सर्वव्याप्ति; इति | 
प्रन्यथा तवेषा आंतिरिति वक्तब्यम्‌। जगत: पते त्वमित्यादीनां 
पदानां लक्षणा न स्यात्‌ । लोलया मही मुद्धरतो भगवतों महावराह- 
स्य स्तुतिप्रकरशविरोधश्च । यतःकत्स्न॑ जगत्‌ ज्ञानात्मना त्वया- 
अत्मतया ध्याप्तत्वेन तव मूत्तम्‌। तस्मात्त्वदात्मकत्वानुभवसाधन- 
योगविरहिण एतत्‌ केवलदेवमनुष्यादिरूपमितिश्रान्तिज्ञानेन पश्यन्ती- 
त्याह “यदेतददृश्यते” इति । 


/एक मात्र आप ही परमार्थ है” इत्यादि श्लोक भी समस्त जात्‌ 
फो असत्य नहीं बतलाता । अपितु समस्त जगत्‌ ब्रह्मात्मक है, इस तादात्म्य 
भाव को छोड़ने से ही मिथ्या प्रतीति होती है इसी वात का उपपादत 
करता है। “हे प्रभु ! आप की ही महिमा समस्त चराचर में व्याप्त है 
अर्थात्‌ आप से यह चराचर व्याप्त है। इसीलिए यह सब कुछ त्वदात्मक 
है। आपसे अतिरिक्त कुछ भी नही है ! सर्वात्मक होने से एक आप ही 
सत्य हैं। इसी लिए यह कहा गया कि-सुम्हारी ही यह महिमा है जिससे 
से जगत्‌ व्याप्त है। यदि श्लोक का उक्त ततात्पय न होता तो, उबह 
बात (त्व॑प सर्वव्याप्ति) के बजाय “तबैपा प्राति" (यह तुम्हारी भ्रांति) 
ही कहा जाता। " जगतपते त्वम्‌” इत्यादि पदों का लाक्षणिक अर्थ नही 
किया जा सकता, वैसा करने से, सोला ही लीला में पृथिवी को उठाने 
याले भगवान महावाराह की स्थुति का सारा प्रकरण ही विरुद्ध सिद् 
होगा । “यदेतद्‌ दृश्यते” का तात्पय है कि-सारा जगत्‌ ज्ञानात्मक आप से, 
आत्ममाव रुपसे ध्याप्त है, अतएवं आपका ही मूर्त रूप है, आपके 
.बदात्मकभाव की अनुभूति का साधन एकमात्र भवित योग है। भयित 


[ १३३ 5) 


भाव हीन व्यक्ति ही इस जगतू को केवल देवमनुष्यादि रूप वालों 
देखते है । उनका ऐस़ा ज्ञान ध्रांति मात्र है । 


। 


न केवल वस्तुतस्त्वदात्मक जग्रदेव देवमनुष्यादयात्मकमिति 
दर्शनमेव भ्रमः; ज्ञानाकाराणामात्मनां. देवमनुष्याद्यर्थाकारत्त 
दर्शनमपि भ्रम इत्याह “ज्ञानस्वरूपमखिलम्‌” इति। 


केबल ब्रह्मात्मक जगत्‌ को देव मनुष्य आदि वाला जानना ही 
भ्रम नही है, अपितु देव मनुष्य आदि के ज्ञावात्मक आत्माओों को देव 
मनुष्य ही के आत्मा के रूप में देखता भी भ्रम है; इस भाव को "यह 
सब वुछ ज्ञान स्वरूप है” इस श्लोक में दिखलाया गया है। 


ये पुन॒बु द्विमन्तो ज्ञानस्वरूपात्मविदः सर्वृस्थ भगवदात्मकत्वा- 
नुभवसाधनयोग्यपरिशुद्धमतश्च, ते देव. मनुष्याविप्रकृति- 
परिणामविशेषशरी ररूपमिदस्‌ अखिल जगत्‌ शरीरातिरिक्‍्त 
जञानस्वरूपात्मक॑ त्वच्छरीरं च पश्यन्ति इत्याह “थे तु ज्ञावविदः” 
इति। अन्यथा श्लोकानां पौनरुक्तय, पदानां लक्षणा, श्र्थविरोष:, 
प्रकरणविरोध:, शास्त्रतात्ययंविरोधश्च । 


और जो लोग सदूबुद्धि, ज्ञानमय आत्मतत्त्व के ज्ञाता तथा जगत्‌ 
को भगवद्भाव में देखने के लिए भक्ति योग की साधना में संलग्ग और 
शुद्धचित्त है, वे प्राकत परिणाम देव मनुष्य आदि शरीर रूप समस्त 
णगत्‌ को ज्ञानस्वकूप परमात्मा के शरीर के रुप मे ही दर्शन करते हैं-- 
ऐसा "जो जानविद्‌ हैं” इत्यादि स्लोक का तात्पयं है। श्छोकों का बर्प 
उक्त क्रम से न करने से, पुनदकत दोष, अर्ये-विरोध, प्रकरण-विरोध, 
कप शास्प्रताएप् -बिरोध होगा, साथ ही पदों का लाक्षणिक अर्थ करना 
पैड़ेगा । 


५तस्पोत्मपरंदेहँपु. संतोष्प्येकमयमं/ इत्यत्र सर्वेप्वात्मसु 
ज्ञावैकाकारतया समानेषु सत्सु वेवमनुष्यादि प्रकृतिपरिणाम विशेष॑ 


( १ई४ ) 


हूपपिण्डसंस्गक्वतमात्मसु देवादयाकारेण द्वोतदर्शनमतथ्य इत्यूच्यतै 
पिडगतमात्मगतमपि द्वेत्त त॒ प्रतिषिध्यते । देवमनुष्या दिविविध- 
विचित्रपिएडेपु थत्तमार्न सर्वमात्मवस्तु सममित्यर्थ, । यद्योक्त॑ 
भगवता “शुनिचेवश्वपाके च पंडिता: समदशित.'-"नि्दोर्ष हि 
समम्‌ ब्रह्म” इत्यादिपु; “तस्यात्मपरदेहेपु सतो४पि” इति देहातिखिते 
वस्तुनि स्वपरविभागस्योवतत्वात्‌ । 


“वह दूसरे शरीरों में आत्मरूप से व्याप्त होते हुए भी एक है' 
इस वाक्य का तात्पये है कि--समी आत्माओ मे ज्ञानेकाकार रूप से वह 
ब्रह्म सभान भाव से व्याप्त है, फिर भी, प्राकृत परिणाम देव मनुष्य 
आदि विविध विचित्र देहो को जो लोग ब्रह्म से पुथक देखते है, वह 
उनका मिथ्या ज्ञान है। यहाँ पिण्डगत और आत्मगत भेद का प्रतियेध 
नहीं किया गया है। देव मनुष्य भादि विविध विचित्र शरीरो मे वर्तमान 
सभी जआत्माए समान है, जंसा कि-भगवान कृष्ण ने गीता मे कहा भी 
है “आत्म तत्त्वज्ञ, कुत्ता और चाण्डाल मे समदृष्टि रखते है” ब्रह्म 
निर्दोप और सर्वत्र समान है” इत्यादि। * 'तस्यात्मपरदेहेयु सतो४पि” 
'इस वाक्य मे देह से अतिरिक्त आत्म वस्तु में स्व पर विभाग दिखेलाया 
गया है । 


“यद्यन्योअस्तिपर, कौ5पि” इत्यत्रापि नास्मैवयं प्रतोयते, यदि- 
मत्तः पर. को5पि अन्य: इति एकस्मिन्स्थे पर शब्दान्यशब्दयो. प्रयो- 
गायोगात्‌ तन्न परशब्द. स्वव्यतिरिक्तात्मवंचन. । ग्न्यशब्द, तस्यापि 
ज्ञानैकाका रत्वादन्यका रत्व॒ प्रतिषेधार: । एतदुक्तंभवति-यदिमद 
व्यतिरिकत. को ःप्यात्मा मदाकारभ्ूतज्ञानाका रादन्याका रो$रिति, तदा- 
5हमेवमाका र., भ्रयच अन्यादृशाका र., इति शक्यते व्यपदेष्टुम्‌, ने 
चैवमस्ति; सर्वेषाम्‌ ज्ञामैकाकारत्वेन समानत्वादेवेति । 


“यदि कोई दूसरी अन्य वस्तु भी है” इस बाय से भी आत्मैक्य 
प्रतीति नही होती 'यदि मुझसे अतिरिक्त कोई अन्य है,” इसकथन मे 


( शरेश ) 


“अतिरिक्त” और “अत्य” शब्द का एक ही अर्थ मे प्रयोग किया गया है, 
जिससे ज्ञात होता है वि “अतिरिक्त शब्द, अपने से भिन्‍न आत्मनान्ी 
है। “अन्य शब्द उस आत्मा का ज्ञानाकार रूप होने से, अन्याकारता 
(समानता) का प्रतिपेधक है । कहने का तात्प्य॑ यह है वि'-यदि मुझसे 
भिन्न कोई भी आत्मा मेरे आकार रुप ज्ञानाकार से भिन्न आकार का 
है तो, वहाँ कहा जायगा कि-“मैं इस आकार का ? तथा ' यह अन्य 
प्रकार के आकार का है।” सभी आत्माएं परमात्मा से अनुस्यृत 
ज्ञाताकार होने से समान आकार वाली हो, ऐसा भी नही है [ज्ञानेका- 
कार होते हुए भी भिन्न-भिन्न वास्ननाओं से अभिभूत होने के कारण 
आत्माओ मे पार्थक्य का व्यवहार होता है ] 

“वेण्‌ रक्षविभेदेन” इत्यनाप्याकारवेपम्थमात्मता न स्वरूपकृत 
प्पितु देवादिपिण्डप्रवेशक्ृतमित्युपदिश्यते, नात्मेक्‍्यम्‌। दृष्डान्ते 
चानेकरन्त्र वत्तिता वाय्वशाना न स्वरूपेवय म्‌ , अपित्वाकार साम्यमेव । 
तेपावायुत्वेनिकाका राणा रम्नभेदनिष्क्रमणकृतो हि पडजादिशज्ञाभेद । 
एवमात्मना देवादि सज्ञाभेद. । यथा तेजसाप्यपाथिवद्रव्याश भूताना 
पदार्थाना तत्त:व्यत्वे नेक्यम्रेव न स्वसरूपेक्यम्‌, तथा वायवीयानामशा- 
नामपि स्वसुपपेदोध्वर्जतीय, । 

“बेगुरश्न के भेद से इस ग्तोऊ में भी आात्याओं का आकार वेपस्य 
बतलाया गया है स्वरूप वैपम्थ नहीं। देव आदि विंड विशेष मे प्रवेश 
करने से भिन्‍नता वतलाई गई है, आत्मेक्य वा उल्लेख नही हे। दृष्टान्त 
रुप से भ्रस्तुत वेगु के अतेक रन्ध्रवर्ती वायु के, अशों की ध्वनि विपमत्ता 
बतजाई गई है वायु के स्वरुप की विपमता का कोई प्रश्न ही नहीं है। 
एक ही वायु विभिन्‍न छिठ्ठों से विभिन्‍न ध्वनिया में प्रति्ववित होकर 
पडूज आदि नामों से व्यवहार की जाती है। ऐसे ही देव मनुष्य भादि 
में प्रविष्द लात्मा का सामपरक भेद है। जैसे, तेजस, जलीय, प्राथरिव 
द्रब्यों के लश (कण) भिन्‍्म-सिल्त आकार के है एक से गही है, बसे ही 
वायवीय अश भी स्वत्पत भिल्त है। 

“सोऋु संचत्वम” इति सर्वात्मिना पूर्वोकत ज्ञानाकारत्व तत्‌ 
शब्देन परामृश्य तत्समानाधिकरप्येनात त्वमित्यादीनामना ज्ञान- 


( १३६ ) 


मेवाकार इत्युपसंहरन्‌ देवाद्याकार मेंदेना&तमसु भेदमोहं परित्यजै- 
पाह। भ्रत्यथा देहातिरिक्त आात्मोपदेश्य स्वरूपे श्रहं त्वं सर्वमेतदा- 
एम स्वरुपमिति भेदनिर्देशो न घटते । श्रहं त्वमादिशब्दानां उपलध्येश 
सर्वमेतदात्मस्वरूपमित्यनेन सामानाधिकरणप्यादुपलक्षणत्वमपि ने 
संगच्छते । सोड़पि यथोपदेशमकरोदित्याह “तत्याजपरेदं परमार्थ 
दृष्टि:” इति । कुतश्वैप निर्णय इति चैतू देहात्मविवेकविषयत्वादुप- 
देशस्य । तच्च “पिष्ड: पृथग्यतः पुंसश्शिर: पाण्यादिलक्षण:” 
इतिप्रक्रमात्‌ू | 


“बही मैं वही तुम हो” इत्यादि वाक्य में भी तत (सः) शब्द 
द्वारा समस्त आत्माओं की ज्ञानाकारता का निर्देश करके पुनः ज्ञावाकार 
उस आत्मा के साथ भहं और त्व॑ पद का अभेद निर्देश करते हुए उप- 
संहार किया गया है, इसमें देवादि आकार भेद से आत्माओं में हुई 
भेद भ्रान्ति को छोड़ने का उपदेश दिया गया है। देहातिरिक्त आत्मा 
के उपदेश में “अहं त्व॑ सब ऊुच आत्म स्वरुप है” ऐसा भेद संगत मे 
होगा । यदि कहो कि शललोक में श्रयुक्त महू त्वं” शब्द केवल उपलक्षण 
मात्र हैं, सो जब यह सारा जगत औत्म स्वरुप है, तो जगत और ब्रह्म 
में सामानाधिकरप्य होने, से उपलक्षणता भी संग्रत नही होती । “वही मैं 
बह्दी तुभ हो” इस उपदेश के अनुसार उसने भी वैसा ही किया “उसने 
परमार्थ दृष्टि प्राप्त कर दवौत बुद्धि का परित्याग कर दिया” जो पह 
दिखलाया गया है, ऐसा निर्णय उसमे किस आधार पर क्रिया? 
देहात्मविपयक उपदेश के आधार पर-जैसे कि--/हाथ_ पैर गिर 
आदि भेदो वाला शरीर आत्या से भिन्न है, वैसे ही जगत भौर ब्रह्म का 
संबंध है ।” 

“विभेंद जनके ज्ञाचे” इति नात्मस्वरूपैव्यपरभ्‌ | नापि जीव 
परयोः: आत्मस्वरूपैवयमुक्तरीत्या निषिद्धम्‌। जीवपरयोरपि स्वरूपैक्यम 
देहात्मनोरिव न संभवति। तथा च श्रुति--/द्वासुपर्णा सयुणा सलाया 
समान दृक्ष॑ परिषस्वजाते, तयोरन्य: पिप्पल स्वादवत्यनश्न्त्यो 


[ $$७ ) 

प्रभिचाकशीति”-“ऋतं पिवन्तौ सुकृतस्यलोके गुहांग्रविष्दौ परमे 
पराध्यें, छाया तपौ ब्रह्मविदो वर्दति पंचाग्तयों येच त्रिणाचिकेतार” 
-+“भ्न्तः प्रव्रिष्ठ: शास्ता जनानां सर्वात्मा” इत्याया:। अ्रस्मि- 
ल्पि शास्त्र “ससवंभूतं प्रकृति विकारान्‌ गुणादि दोपश्च मुने 
व्यतीत, श्रतीतसर्वावरणो$खिलात्मा तेनाउस्तृतं यदभुवनान्तराले” 
--“ समस्त कल्याण गुणात्मकोज्सौ'--पर: पराणां सकला न यत्र 
क्लेशादयस्संति परावरेशे"-“अ्रविदया कर्म संज्ञाञन्या तृतीया शक्ति- 
रिष्यते, ययाक्षेत्रज्ञ शक्तिस्सा वेष्टिता नृप सर्वंगा” इति भेदव्यपदे- 
शात्‌॥ “उभये४षप हि भेदेनेनमघीयते”---“मेदव्यपदेशाच्चान्य;” 
“-“प्रधिकंतुभेद निर्देशात्‌” इत्यादिसूच्र पु च। “य श्रात्मनि तिष्ठन्‌ 
नात्मनो&न्तरों यमात्मा नवेद, यस्यात्मा शरीर॑ य॑ आत्मानमन्तरो 
यमयति “प्राज्ञेनात्मसना संपरिष्वक्तः'--प्राज्ञेनात्मनाइस्वा हुढ.” 
इत्यादिभिः उभयोरत्योन्यश्रत्यतीकाकारेण स्वरूप नि्शयात्‌ । 


“विभेदजनके ज्ञाने” इत्यादि वाव्य भी जीवात्मा-परमात्मा की 
स्वष्टपगत एकता का प्रतिघादक नही है। और मन जीवात्मा-परमात्मा की 
स्वरूपगत एकता का उक्त कथनानुसार निषेध ही होता है। जीवात्मा 
परमात्मा की स्वरूपगत एकता देह और आत्मा की तरह नहीं हो 
सकती । श्रुति का भी उक्त संत है--“दो पक्षी एक वृक्ष पर बैठे है, जो 
कि सहचर सखा हैं, उतमें से एक (जीव) परिपक्व (भोग के उपयुक्त) 
पिप्पल (कर्म) फल का भोग करता है, और दूसरा (परमात्मा) भोग 
मही करता केवल देखता (साक्षी) मात्र है।” भ्रह्मविद सौर पंचारित 
साधक्क लोग तथा तीन बार नाचिकेतारित का चयते करने वालों में 
कहा है किग्दूस लोक (देह) में पुष्य फल भोव॑ता छाया बौर गातप के 
समान दो स्वरूप (जीवात्मा और परमात्मा) बुद्धि रूप उत्तमं गुहा में 
स्थित हूँ। "वह सर्वात्मक सभी के अल्तःकरण मे स्थित होकर शासन करता 
है ।” इत्यादि । और शास्त्र (विष्णुपुराण) में भी इसी प्रकार का उपदेर्श 
है-बहु (परमात्मा) समस्त भूतों के उपादान प्रकृति और उसके 
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विशरों एवं हर प्रवार ये गुण दोषो से रहित, सभी प्रवार के ज्ञाना- 
बरणो से रहित, समस्त भूतों के आत्मा है, भुवन ग्रे! अन्तराल में जो 
कुछ भी है वह उन्ही से व्याप्त है। वे सब प्रवार वे मगलभय गुणा से 
पूर्ण, श्रेष्ठ से भी श्रेप्ठनर है । व सर्वेश्वर बलश आदि द्रोपो से रहित 
है। भगवान की कर्म नामक एक तीसरी अविदूया शक्ति है, जिससे 
सर्वग्रत क्षेत्ञ (तटस्थ जीव) शक्ति वेष्डित है। इत्यादि एलोवो मे 
परस्पर भेद का निर्देश ठ्रिया गया है। 'उमय्रेडपि हि भेदे मैनमवीयते'" 
“मेदन्यपदेशाउजान्य ” “अधिकल्तु भेदनिर्देशात्‌ * आदि सूतो में सूनवार 
भी उवत कथन की पुष्टि करते हैं! * जो आत्मा मे स्थित होकर सयम 
करते है जीवात्मा जिन्हे नहीं जानता, आत्मा ही जिनका शरीर है!-- 
“पराज्ञ परमात्मा से ससकत होकर' - 'प्राज्ञ परमात्मा से अधिी्वित 
होकर” इत्यादि श्र तियाँ, जीयात्मा और परमात्मा के परस्पर विलक्षण 
रुप का निहूपण करती है। 


नापि साधनानुष्ठानेन निर्मुक्ताविद्यस्यपरेश स्वरूपेक्य सभव: 
अधविदयाश्रयत्वयोग्यस्य तदनहंत्वासभवात्‌ । यथोकक्‍तम्‌--/ परमात्मा 
त्मनोयोंग. परमार्थ इतीष्यते, मिथ्येत्रदन्यद्द्धव्य हि नेति तब॒द्ध्यता 
यत.” इतति । मृक्तस्य तु तद्धमंत्तापत्तिरेवेति भगवदगीतासू क्तम्‌- 
“इद ज्ञानमुपाश्चित्य मम्‌ साधम्य॑मागता., सर्गऔपि नोपजायन्ते प्रलये 
न व्यथयन्ति च।” इति इहापि--“आत्मभाव मयत्येन _तबब़हा- 
ध्यायिन मुने, विकायंमात्मन. शक्‍त्या लोहमाकर्षको यथा ।” इति। 


साधन विशेष के अनुष्ठान द्वारा, अविद्या के क्षय हो जाने के वाद 
भी जीवात्मा की परमात्मा के साथ एकता सम्भव नही है, क्यों कि-- 
भविद्याश्चित जीव की अविथा से बचे रहने की क्षमता नही है। जैसा 
कि कहते है--“परमात्मा और जीवात्मा की एकता को सत्य कहना, 
मिथ्या भ्रम है, क्यों कि--एक द्रव्य कभी दूसरा द्रव्य नही हो सकता ।" 
मुक्तात्मा को भगवान के समान गुण ही प्राप्त होते हैं, ऐसा भगवदूगीता 
में कहा गया है--'ज्ञान का आश्रय लेकर जो मेरे समान गुणों को प्राप्त 
करते है, वे सृष्टि मे जम नहीं पाते और प्रलय में ढु,ली नही होते ।" 


न 
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विष्णुपुराण मे भी जैसे--“जैसे अग्नि लोहे के विकारों कौ समाप्त 
फर देती है, उसी प्रकार, परमात्मा भी अपने ध्यान करने वालो को 
आक्ृष्ट कर आत्मभाव प्रदान करते है ।" 


आत्मभावम्‌ आत्मनस्स्वभावम्‌। तहि आकष॑कस्वस्पापत्ति- 
ग्राक्ृष्यमाणस्य । वक्ष्मति च “जगदव्यापारवर्ज प्रकरणादसल्निहि- 
तत्वाच्च”--“मोगमानसा म्यलिगाच्च”- “भुक्तोपसृप्यव्यपदेशाच्च” 
इति । वृत्तिरपि-/जगद्व्यापारवर्ज समानो ज्योतिषा” इति । हृवि- 
डभाष्यकारश्च-- दिवता सायुज्यादशरीरस्यापि देवताव-सर्वाथ॑सिद्ध- 
स्सपात्‌” । इत्याह-श्रुतमश्व--यइहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येताश्व 
सत्यान्‌ कामास्तेषा सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति ”--“ब्रह्मवि- 
दाप्नोतिपरम”--“सो&इनुतते सर्वान्‌ कामान्‌ सहब्रह्मणा विपश्चिता'- 
“-“एतमानन्दमयमात्मानमुपसक्रम्य, इमान्‌ लोकान्‌ कामास्तीकाम्‌रू- 
प्यनुसंचरन्‌---“सतत्रपरयेति”--"रसो वें स., रसह्ेवायं लब्ध्वाइ- 
मंदीभवति "यथा नदय- स्यन्दमाना: समुद्रे श्रस्तगच्छन्ति नामझपे 
विहाय, तथा विदवान्‌ नामरूपादविमुक्त. परात्पर पुरुषमुपेति 
दिव्यम”--तदा विद्धान्‌ पुण्यपापे विहाय निरंजन. परम साम्यमु- 
पैति"” इत्यादया: । 

'आत्मभावम्‌? का तातपये है, आत्मा का स्वभाव । आक्षृष्ट होने वाली 
वस्तु आकर्षक के स्वरूप को प्राप्ति नही कर पाती । जैसा कि-सूतकार-- 
“जगरदृव्यापारवर्ज , मोगमाज साम्य मुक्तोपदृष्य०" इत्यादि छूतों से 
उक्त तथ्य का ही प्रतिपादन करते है। “जगत्‌ रचना की क्षमता न होने से 
जीवात्मा की ज्योति ही परमात्मा के समान होती है” ऐसी वृत्ति भी 
है। द्रविडभाष्यकार भी कहते है--“भगवत्‌ सायुज्य प्राप्त मुक्तात्मा भी 
भगवान्‌ के समान सर्वार्य सिद्धि प्राप्त करते हैं।” श्ुतिया भी उक्त 


वस्तु की पुष्टि करती हैं जैसे-”जो परमात्मा के ऐसे स्वरुप तथा सत्य 
कामनाओ कौ जानकर, इस लोक से प्रयाण करते है, उनकी समस्त 
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लोकों मैं अप्रतिहत गति होती है।" ब्रह्मवेत्ता परमात्मा को प्राप्त करते 
हे--“बहू परमात्मा के साथ समस्त कामनाओं को भोगता है।” इस 
आनन्दमय परमात्मा को प्राप्त कर सभी प्रकार के काम्यफलों का भोग 
करता है। “परमात्मा रस स्वरूप है, उस रप्त का आस्वाद कर जीवात्मा 
आनंदित होता है।” मुक्तपुरुष वहाँ जाता है| “नदियाँ जैसे समुद्र में 
मिलने पर अपने नाम रूप का परित्याग कर देती है, वैसे ही जीवात्मा 
भी अपने नाम रूप से छठकर उस परात्पर दिव्य पुरुष को प्राप्त करता 
हे।” ब्रह्मज्ञ पुरुष पुण्य पाप से छूट कर निरंजन परमात्मा की समता 
प्राप्त करता है।” इत्यादि । 


पराविदयासु सर्वासु सगुणमेव ब्रह्मोपास्यम्‌। फल चैकरूपमेव | 
अतो विद्याविकल्प इति सुत्रकारेशेव-“आानन्दादयः प्रधानस्प/ 
“विकल्पो5विशिष्ट फलत्वात्‌” इत्यादिषृक्तम्‌ । वाक्यकारेण च प्तगु- 
णस्यैवोपास्यत्व॑ विद्याविकल्पश्चोक्त: “युक्त' तद्‌ गुणकोपासनात्‌" 
इति। भाष्यक्ृता व्याख्यातं च “पद॒यपि सब्चित:” इत्यादिवा। 
“ब्ह्मवेद ब्रह्मेवमवर्ति” इत्यत्रापि-/नामरूपादविमुक्त:ः परातरं 
पुरूपमृपैतिदिव्यम्‌?--/निरंजनः परम साम्यमुपैति”---/परंज्योति- 
रूपसंपदय स्वेनरूपेणाभिनिष्पद्यते” इत्यादिभि रैकार्थ्यात्‌ प्राकृत- 
नाम रूपाभ्यां विनिर्मुक्तस्य निरस्ततप्कृत्‌्भेदस्य ज्ञामेकाकारतया 
ब्रह्मप्रका रतोच्यते । प्रकारैक्‍्ये च तत्वव्यवह्ारों मुख्यएव, यथा सेय॑ 
गौरिति । 


सभी ब्रह्मविद्याओं में संगुणब्रह्म को ही उपास्य तथा बह्मसारुप्पता 
को मोक्ष बतलाया गया है। विद्याओं की समान प्रणाली फा “भासन्द« 
इयः प्रधानस्थ' बिकश्पो४विशिष्ट फलत्वात्‌ “सूत्रों में सत्रकार प्रतिपादन 
करते हैँ। वाबयकार भी सभुण की उपास्यता तथा विद्याओं की समानता 
का भ्रतिपादन” युक्त' तद्गुणकोपासनात्‌” कह कर करते है । “यदुयपि 
सब्चित:” इत्यादि में भाष्यकार भी उक्त तथ्य की ही पुष्टि करते है। 
“अह्यवेत्ता ब्रक्त ही होता है”, नामरूप से विमुक्त परात्पर विव्य पुरुष 
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कौ प्राप्त करता है,"मिरंजन की समता प्राप्त करता है”, परमात्मा 
की ज्योति से संपन्न अपने वास्तविक स्वरूप से निष्पन्न होता है,/इत्यादि 
श्रुतियाँ भी प्राकृत खौकिक, चामरूप के लोप तथा सामरूय जत्य भेद 
दृष्टि के लुप्त हो जाने पर जो एकाकार ज्ञान होता है, इतने अंशमान 
में ही, जीवात्मा परमात्मा की एयता का प्रतिपादन करती हैं । एक ही 
प्रकार की बसें जो एकता का व्यवहार होता है, वहू मुझ्यता परक 
ही होता है, जैसे कि--“यह वही गौ है |”? 
अन्नापि--विज्ञानं प्रापक प्राप्ये परे ब्रह्मणि पार्थिव, प्रापणी- 
यस्तपैवात्मा प्रक्षीणशेषभावन:” इति । परब्रह्मध्यानादात्मा परब्रह्म- 
बत्‌ प्रक्षीणश्शेषभावन: कर्मभावना, ब्रह्मभावना,उभयभावना, इति 
भावनात्रय रहित: | प्रापणीय इत्यभिधाय--“क्ष तज्ञः करणी ज्ञान 
करण तस्य वे द्विज, निष्पादय मुक्तिकार्य हि झतक्ृत्यं निवत्तंयेत्‌” इति 
करणस्ग परम्रह्मभ्यावछपत्य प्रक्षीणाशेपभावनात्मरवछूप प्राप्त्या 
कतकृत्यत्वेन निवृत्ति वचनाव्‌ सिद्धि भ्रनुष्ठेयम्‌ इत्युत्तवा--*तद- 
भावभावमापन्नः सदाओसौ परमात्मता भवत्यभेदोभेदश्च तस्याज्ञान- 
कृतोभवेत्‌ ।” इति मुक्तस्य स्वरूपमाह। तदभावः ब्रह्मणोभाव: 
स्वभाव: | नतु स्वरूपैदयम्‌, तदभावभावमापत्न इति द्वितीयभाव- 
शब्दानन्वयात्‌ पूर्वोक्ताथ विरोधा च्च। यद्‌ ब्रह्मण: प्रक्षीणाशेपभावनत्व॑ 
तदापत्तिस्तद्‌ भावभावापत्ति:। यदैवमापन्नस्तदाइझ्ली परमात्मा 
प्रभेदी भवति, भेदरहितों मवति। ज्ञामैकाकारतया परमात्ममैक 
प्रकारस्यास्य तस्माद भेदो देवादिख्प:।तदन्वयो&स्य कमेझूपाज्ञानमूलः। 
न स्वरूपकृत:, सतु देवादिमेद: परब्रह्मध्यानेत मूलभूताज्ञानरूपे 
फर्मरि। विनष्ठे हेत्वभावात्‌ निवत्तंते इति भ्रभेदी भवति । यथोवतम- 
#एक स्वस्पभेदस्तु वाह्य कर्म प्रवृत्तिज: देवादिशेदेष्पप्वस्ते 
नास्तिएवावरणोहि सः | इति । 
विष्णुपुराण में मी जैते--“परब्रह्म ही जीव के लिए एकमात्र 
प्राप्य है, विज्ञान ही एकमात्र प्रापक ( आप्ति का उपाय ) है तथा समस्त 
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भावताओं से रहित आत्मा भी उसी प्रकार प्रापणीय है ।' परब्रह्म के 
ध्यान से जीवात्मा परव्रह्म के समान समस्त भावनाओं से शून्य हो जाता 
है। भावनायें दीन प्रकार की है, कर्मभावना (शुभाशुभ संस्कार) ब्रह्म 
भावना तथा कमब्रह्म उमयभावना। इन तीनों प्रकार की भावनाओं 
से रहित होना ही अभिषेय है। ऐसी स्थिति की प्राप्ति को बतवाकर 
“क्षेत्रज्ञ जीवात्मा करणी (उपासक) तथा उपासना करण (उपास) है, 
इसके द्वारा मुक्ति कार्य का सपादन कर क्ृतकृत्य होना चाहिए ।” इस 
वाक्य में परब्रह्म ध्यान रूप करण से पूर्वोक्त भावनात्रव रहित आत्म- 
स्वरूप प्राप्ति की कृतार्थता वतलाई गई है। सिद्ध किया गया है कि-- 
जब तक फल सिद्धि न हो जाय तब तक अनुष्ठान अवश्य करना चाहिए। 
इसके बाद--“तदभाव को प्राप्त यहू उपासक, परमात्मा के साथ 
अभिन्‍त हो जाता है, उस स्थिति में अज्ञान कृत भेद भी रहता है|” इस 
वाक्य में मुक्तात्मा का स्वरूप बतलाया गया है तद्भाव का तात्यय॑ है, 
ब्रह्म का भाव अर्थात्‌ स्वभाव । तद्भाव का तात्पयं स्वरुपैक्य नहीं है । 
“तद्भावभावमापस्न:” इस वानय में द्वितीय भाव शब्द का उबत भकार 
का अन्वय नहीं करेंगे तो पुर्वोकित अर्थ से विरुद्ध होगा। ब्रह्म की जैत्ती 
समस्त भावना रहित स्थिति रहती है वैसे ही मोक्षावस्था में जीवात्मा 
की भी हो जाती है, यही तद्भावभावापत्ति का तात्पय॑ है। जीवात्मा 
उस स्थिति की प्राप्त कर हो परमात्मा के साथ अभिन्‍न हो पाता हैं, 
अर्थात्‌ भेद भाव रहित हो जाता है। मुक्तपुरुप एक मात्र शञानमय जावार 
प्राप्त कर ही परमात्मा के आकार का होता है, फिर भी देव भनुष्यादि 
रूप से उसका भेद रहता है उसकी वह भेदावस्था कर्ममय अज्ञाव जन्म 
होती है, स्वरूपतः नहीं होती। जिस समय परत्रह्म के घ्यान से, भेद 
कारक अज्ञानरूपी कर्म विनण्द हो जाता है, उस समय कारण के अभाव 
से, कार्यरूप देव आादि भेद भी लुप्त हो जाते है। वही अमेदरूपता की 
स्थिति होती है। जैसा कि कहते है--“आत्मा स्वस्पतः एक है, केवल 
बाह्य देहादिक्षत कर्ममय आवरण से आवृत्त होने से उसका भेद होता है, 
देवादि भेदों के नप्ट हो जाने पर आश्यन्तर आवरण भो नप्द हो 
जाता है।” पु 
एतदेव विवृणीति-“विशेदजनकेछ्ज्ञाने नाशमात्यंतिक॑ गते, 


आत्मनो बह्मणोभेदमसंत्ं कः करिष्यति “इति। विभेदः विविधो 


( श४ड३ ) 


भेद', देवतियंड्मनुप्यस्थावरात्मक. । यथोक्त: शौनकेनापि-- 
“चतुविधो5पिभेदोध्य मिथ्याज्ञाननिवन्धन. “इति । आत्मनि ज्ञान 
झ्पे देवादिझपविविधभेदहेतुभूतकर्मोख्या5त्ञाने प्रब्रह्म ध्यानेनात्यं- 
तिक नाएं गते सति हेत्वभावात्‌ असन्तं परस्मात्‌ ब्रह्मण आत्मनो' 
देवादिख्पभेदं क. करिष्यति इत्यथं: । “अ्रविदया कर्मसंज्ञाप्या “इति 
हि अन्ैवोक्तम्‌ । 

उक्त तथ्य का ही विवेचन करते हुए कहते है-- “बिभेद जनक 
भज्ञान के एक दम नष्ट हो जाने पर, आत्मा ब्रह्म के असत्‌ भेद को कौन 
कर सकेगा। “विभेद का तात्पयं हैं «देव पशु मनुष्य स्थावरादि 
विविध भेद । जैसा कि शौनक मे भी कहा है- “स्थावर आदि चार प्रकार 
के भेद , मिथ्या ज्ञान से होते है । “अर्थात्‌ ज्ञान रूप आत्मा मे देवादि रूप 
विविध भेदों के कारणरूपी कर्म नामक अज्ञान के, परब्रह्म की ध्यान 
रूपी उपासना से एकदम नष्ट होने पर, कारण के अभाव में परमात्मा 
और जीवात्मा के देवादि रुप भेद को करने वाला कोन शेप रह जाता है । 
यही पर कहा भी गया हे--/कर्म नामक अविद्या भेद रूपा है| 


“क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि” इत्यादिना श्रन्तर्यामिरुपेण सर्वे- 
स्पात्मतयेक्या भिधानमत्यथा “क्षरः सर्वाणि भूतानि कृट्स्थोधक्षर 
उच्चते, उत्तम: पुरुषस्त्वत्य: “इत्यादिनिविरोध:। श्रन्तर्यामिर्पेण 
सर्वेषामात्मत्व॑ तवेव भगवताइभिहितम्‌ू-/ईश्वरस्सवे भूतानां ह॒ददे- 
शेज्जुन तिष्ठति” स्वस्थ चाहं हंदिसंत्रिविष्द. “इति च। “अहमा- 
त्मों गुशकेश सर्वभूताशयस्थित: “इति च तदेवोच्यते । भूतशब्दो- 
हि झात्मपर्यन्तदेहवचनः । यतः सर्वेषामयमात्मा तत एवं सर्वेषा 

छरीरतया पथगवस्थानं प्रतिपिध्यते- “न तदस्ति विनायत्स्यात्‌ 
“इति, भगवदविभूत्युपसंहारश्वायमित्ति तयैवाभ्युपयन्तव्यम्‌। तत 
इदमच्यते -/यदयदविभूतिमत्सत्व॑ श्रीमदूजितमेव वा तत्तदेवाव- 
पच्छुल्व॑मम तेजोंडशसंभवम्‌ “विष्टम्याहमिदं कृत्स्ममेकाशेन स्थितो 


६ ए«%58 ) 
जगत्‌” इति। अत. शास्त्रेष न निविशेष वस्तुप्रतिपादनमत्ति | 


>> 


नाप्यर्थजातस्य भ्रातत्वप्रतिपादनम्‌ । नापि चिदर्चिदीश्वराणां स्वह- 
पभ्ेद निषेध । 


“ल्लेनज्ञ भी मुझे ही जानो” इस भग्रवद्‌ वाक्य में अन्तर्यामी छप ग्रे 
परमात्मा के सर्वात्म भाव ऐक्य को बतलाया गया है, यदि ऐसा नहीं 
मानेंगे तो,“सभी भूतों को क्षर, कूटत्य आत्मा को अक्षर तथा इनसे भिन्न 
श्रेष्ठ उत्तम पुरुषोत्तम है “इत्यादि वाक्य से विरुद्ध होगा। अन्तर्यामी हप 
से सभी की आत्मता को गीता मे स्वय भगवान्‌ ने स्वीकारा है- 
“अर्जुत | समस्त प्राणियों के अन्त करण मे ईश्वर विराजमान है “सभी के 
अन्त करणों मे, मैं प्रविष्ट हूँ “इत्पादि (९ गुडाकेश! समस्त प्राणियों के 

अन्त करण मे स्थित मैं आत्मा हें” इत्यादि मे भी वही बात कही गई है। 
भूत शब्द आत्मा के देह तक सभी का द्योतक है। जैसे परमात्मा सभी के 
अन्तर्यामी आत्मा है, उसी प्रकार सारा ही भूतवर्ग उनका शरीर स्थानीय 
है (इसलिए सभस्त भूतो से उनकी प्रथकृता का निषेध किया गया है। 
“जगत में ऐसी कोई वस्तु नहीं है जिसे परमात्मा से भिन्न कहा जा सके / 
यह भगवद्‌ विभूति के उपसहार का वाक्य है, अत इसे ही प्रकरण का 
तात्पय मानना चाहिए । इस पर ही कहा गया कि--“जो जो विभूतिमान 
तथा अलौकिक प्रभा सपन्न हैं उन्हें मेरे तेजाश से ही प्रकट समझो, एक 
भश से मैं ही सारे जगत मे व्याप्त हूँ ।' इत्यादि से ज्ञात होता है कि- 
शास्त्रों में निविशेष वस्तु का प्रतिपादन नहीं है और न समस्त जाग्रतिक 
विषयो के मिय्यात्व का प्रतिपादन है जड चेतन ईश्वरीय विभूतियों के 
स्वरूप भेद का भी निषेध नही है। 


( (४४ ) 


योगात्‌। भ्रतः कोटिदवयविनिमुंक्त यमविदयेति तत्वविद: इति तद- 
युक्तम्‌ | 

(वाद) इसपर भी यह कहते हैं कि-“निरविश्वेप स्वयं प्रकाश ईश्वर ही 
एक मात्र शासन कर्ता है तथा समस्त जगत उनका शास्य है 'ऐसा मानना 
दोप परिकल्पित है। स्वछूप को ढंकने वाली--विविध विचित्र विश्षेपों 
को करने वाली, सद्‌ असद्‌ कुछ भी ने कह सकते योग्य, अनादि अविद्या 
ही दोष है। “अनृतेन ही प्रत्यूढा: “इत्यादि श्रुति के अनुसार उक्त प्रकार 
की अविदूया का अस्तित्व स्वीकारना पड़ेगा, अस्वीकार करने से तत्वमस्ति 
"इत्यादि वाक्य से जो जीव ब्रह्य की एकता की प्रतोति होती है, वह संगत 
ने हो सकेगी । वह अविद्या सत्‌ पदार्थ भी नहीं है, उसे सत्‌ मानने से 
उसकी भ्रांतिजनकता और ज्ञातावाध्यता संभव नहीं होगी। अविदुया 
असत्‌ भी नही है, असत्‌ मानने से उसकी सामयिकों प्रतीति और बाघा 
नहीं हो सकेगी । इसलिए तत्त्वविदों में इसे सद्‌ असद्‌ कोटियों से विल- 
क्षण अविया कहा है। इसलिए तुम्हारा उपर्युक्त शास्य शासन वाला 
कपन असंगत है। 

(प्रतिवाद) सा हि किमाश्षित्य भ्रमं जनयति ? न तावज्जीव- 
माश्चित्यअ्विद्या परिकल्पितत्वात्‌ जीवभावस्य । नापि ब्रह्माश्रित्व 
तस्य स्वयंप्रकाश ज्ञानस्वशूपत्वेनाविद्याविरोधित्वातू। सा हि 
शानबाध्याईभिमता । “ज्ञानहपं परंत्रह्म तन्तिवर्त्य॑ मृपात्मकम्‌, 
प्रज्ञानंचेत्‌ तिरस्कुर्यात्‌ कः प्रभु: तल्लिततेने”-ज्ञानं ब्रह्मेति चेतू 
शानमज्ञातस्थ निवत्तेकम , ब्रह्मवत्‌ तत्मकाशत्वात्त्‌ श्रषि हि भ्रतिव- 
त्तंकम”--ज्ञानं ब्रह्मेति विज्ञानमस्ति चेतस्थाठ्मेयता ,ब्ह्मणोध्ननु- 
भूतित्त्व॑ त्वदुक्त्येव प्रसज्यते”। 

ज्ञानस्वरुपं ब्रह्मेति ज्ञानंतस्या अ्रविदयाया; बाधकम्‌,| न स्व- 
हपभूतं ज्ञानमिति चेत्‌ ,ब, उभयोरपि ब्रह्मस्वरूंप प्रंकाशत्वे सत्यन्यत- 
रस्याविद्याविरोधित्वं श्रन्यवर॒स्यतेति विशेषानवगमातू । 


( १४६ ) 


(प्रतिवाद) वह अविद्या किसके आश्रय से भ्रमोत्पादन करती है? 
जीव के आश्रय से तो कर नही सकती, क्यो कि जीव भाव स्वय ही अवि- 
दूया परिकल्पित है। ब्रह्म के आश्रय से भी नही कर सकती, क्यो कि वह्‌ 
स्वयप्रकाश और ज्ञानस्वरूप है, जो कि अविद्या विरोधी रूप है। वह 
तो ज्ञान बाध्या ही मानी गई है । 


“प्रब्रह्म ज्ञानस्वरूप है, मिथ्यात्मक ज्ञान उनसे निवर्त्त्य है, भज्ञान 
यदि ज्ञानमय ब्रह्म को ही आवृत कर लेगा तो उसका निवारण 
करने मे कौन समर्थ है ? यदि ज्ञान ही ब्रह्म है, और वही अज्ञान का वि 
चत्तेक है, सो ऐसा ज्ञान भी अज्ञान का निवारक नही हो सकता क्यो कि, 
वह भी ब्रह्म की तरह, उसके प्रकाश से प्रकाशित है । यदि कहो कि-न्रह्म 
ज्ञान स्वरूप है, ऐसा विशेष ज्ञान होने मात्र से अज्ञान नप्ट हो जायगा, 
सो ऐसा मानने से ब्रह्म प्रमेय हो जायगा तथा तुम्हारे ही कथन से 
तुम्हारी अभिमत ब्रह्म की अनुभूतिता बाधित हो जायगी ।” 


यदि कहो कि--नरह्म ज्ञान स्वरुप है, ऐसा ज्ञान ही उस अविदूया वा 
बाधक है, ब्रह्म का स्वरूपगत ज्ञान अविद्या निवत्तंक नही है, सो ऐसा 
कहता भी उपयुक्त न होगा क्यो कि-दोनो ही प्रकार के ज्ञान ब्रह्म के 
स्वरूप से प्रकाशित होने के कारण प्रकाश स्वरूप है, इसलिए उनमे एक 
अविद्‌या का विरोधी हो और दूसरा अविरोधी, यह कैसे सभव है। 


एतदुक्त भवति--ज्ञानस्वरूप ब्रह्मेत्यनेनशानेनब्रह्मरित यस्त्वभा- 
वोष्वगम्यते, स ब्रह्मण. स्वय प्रकाशत्वेन स्वयमेव प्रकाशते, इति 
अविद्या विरोधित्वेन कश्चिद्‌ विशेषस्वरूपस्तद्विषयज्ञानयो, इति 
किच प्रतुभवस्वरूपस्यव्रह्मणो5नुभवान्तराननुभाव्यत्वेत भवतों ने 
तद्‌विधय ज्ञाममस्ति | ग्रतों ज्ञानमज्ञान विरोधि चेत्‌ स्वयमेव 
विरोधि भवतीति, तास्या ब्रह्माश्रयत्व सभव. । शुक्त्‌यादयस्तु 
स्वयाथात्म्यप्रकाशे स्वयमसमर्थास्तु श्रज्ञानाविरोधिन तन्तिवत्तने 
च॑क्षानान्तरमपेक्षन्ते । ब्रह्म तु स्वानुभवसिद्धस्ववाथात्य्यमित्ति 
. स्वाज्ञानविरोध्येव । तत एवं निवत्त कान्तर च नापेक्षते । श्रथोच्येत 


( शेड ) 


प्रह्व्पतिरिक्तत्य मिध्यात्वज्ञानमशान विरोधि इति। न इदं 
ब्रह्मग्पतिरिक्तंमिध्यात्वज्ञानं कि ब्रह्म याथात्म्य ज्ञान विरोधि ? 
उत्‌ प्रपंच सत्यत्वरूपाश्ञानविरोधीति विवेचनीयम्‌ न तावत्वह्म- 
यायात्म्यज्ञानवि रोधि अतदविषयत्वात्‌ , ज्ञानाज्ञानयोरेकविषपत्वेन हि 
विरोध.। प्रपंच मिव्यात्वज्ञानं तत्‌ सत्यस्वरूपा ज्ञानेन विरुध्यते ! तेन 
प्रपचसत्यत्वरुपाज्ञाममिव बाधितमिति ब्रह्मस्वरूपाज्ञान तिष्ठत्येव । 
ब्रह्मस्वरूपाज्ञानं नाम तस्य सद्वितीयत्वमेव । तत्तु तद्‌ व्यतिरिक्तस्य 
मिथ्यात्वज्ञानेन निवृत्तम्‌। स्वस्पंतु स्वानुभवसिद्धमित्ति चेन्न, 
ब्रह्म गो5द्वितीयत्वं स्वहूप स्वानुभवसिद्धमिति तदविरोधि सद्वितीय- 
त्वरूपाजश्ञानं न वाधश्च न स्याताम्‌। अद्वितीयत्वंधर्म इति चेन्त, 
प्रनुभवस्वरूपस्य ब्रह्मणोउ्नु भाव्यधमं विरहस्य भवतैव प्रतिपा- 
दिल्वात्‌ अतोशानस्वरूपस्य ब्रह्मणो विरोधादेव ना ज्ञानाश्रयत्वं । 


कथन यह है कि--/ज्ञान स्वरूप ब्रह्म” ऐसे ज्ञान से ब्रह्म स्वभाव 
की जो प्रतीति होती है, वह ब्रह्म के स्वयं प्रकाश होने से स्वत. ही 
प्रकाशित होता है, उसका माहात्म्यज्ञान ही अविद्या का निवारक हो, यह 
कोई आवश्यक वात नही है। वात दोनो ही एक है, स्वरूप ज्ञान और 
माहात्म्य ज्ञान दोनो ही समान वस्तु हैं। और तुम्हारे मतानुसार ब्रह्म 
स्वय ही अनुभव स्वरूप है, उसके लिए किसी दूसरे अनुभव की अपेक्षा 
नही है, इसलिए तद्विषयक कोई ज्ञात नाम कौ वस्तु भी नही है ज्ञान 
को यदि स्वभावतः भज्ञान का विरोधी कहा जाय तो, वह स्वय ही 
विरोधी हो जायगा, फिर भी उस अविद्या की ब्रह्माश्रयता सभव नही है। 
शुक्ति आदि अपनी वास्तविकता की प्रतीति कराने मे स्वयं असमर्थ है, 
अज्ञान स्वरूप शुक्ति आदि को उस अन्ञान की निवृत्ति के लिए किसी 
अमग्य ज्ञान की अपेक्षा होती है। ब्रह्म तो स्वानुभव सिद्ध है, उसे अपने 
वास्तविक स्वरूप का स्वयमेव ज्ञान है, इसलिए वह स्वय ही अज्ञान का 
विरोधी है। तभी उसे किसी अन्य निवत्त क ज्ञान की अपेक्षा नहीं है। 
इस पर यदि यह कहों कि-ब्रह्म के अतिरिक्त पदार्थ के मिथ्यात्व का 
ज्ञान ही अज्ञाव का विरोधी है, सो वात भी ठीक नही है-जिसे तुम 
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अन्य पदार्थ के मिथ्यात्व का ज्ञान वत्तता रहे हो, वय। वह ब्रह्म से यथार्थ 
ज्ञान का विरोधी है ? अथवा जगत सत्यता रुप अज्ञान का विरोधी है ! 
इस विपय पर विवेचन करना होगा। ब्रह्म के यथार्थ ज्ञान का विरोधी 
तो हो नही सकता, क्‍यों कि--अज्ञान का ब्रह्मविषयक होना संभव नही 
है । ज्ञान और अज्ञान एकविपयक होते भी नही। प्रपंचमय जगत की 
मिथ्यात्व की प्रतीति, उसकी सत्यस्वरूपा प्रतीति से स्वयं ही विरुद्ध है। 
इससे प्रपचमय की सत्यता रुप प्रतीति का बाध हो जाता है, जगत की 
सत्यता की प्रतीति का बाध ब्रह्म के स्वरुप का बाघ है, अद्वत ब्रह्म में 
दतभाव भावना ही तो ब्रह्म के स्वरूप से संबंधी अज्ञान है, इस प्रकार 
जगत की सत्यता की प्रतीति के बाध का तात्पर्य है ब्रह्म जगत के बह त 
स्वरूप का बाघ, ऐसे बाध को स्वीकारने का तात्पयं है कि ब्रह्म में बज्ञाने 
की रवीक्ृृति । अद्वत ब्रह्म में जो हतभाव है, बह ब्रह्म से भिन्‍न किसी 
वस्तु के मिथ्यात्व मानने से ही निवृत्त हो सकता है, ब्रह्म संबंधी वस्तु के 
मिथ्यात्व की स्वीकृति तो हंतभाव की ही स्वीकृति है। ब्रह्म का स्वरूप 
ही केवल स्वानुभव सिद्ध है, ऐसा नहीं कहा जा सकता। ब्रह्म से अभिन्न 
जगत का स्वरूप भी स्वानुभव सिद्ध है। ऐसा मानने से, ब्रह्म के मद्दौत 
ज्ञान के विरोधी द्व॑तरूपी अज्ञान और उस अज्ञान के बाध का प्रश्न ही 
नही रह जाता । यदि कहें वि--६ तभाव ब्रह्म का धर्म है, सो कहना तो 
आपके इस कथन “अनुभव स्वरूप ब्रह्म जनुभाव्य नहीं हो सकता” के 
सर्वंधा विपरीत होगा। इसलिए अज्ञान का विरोधी ब्रह्म कभी अज्ञात 
का आश्रय नहीं हो सकता । 

कि च प्रविंदयया प्रकाशैकस्वरूपं ब्रह्म तिरोहितमिति वदता, 
स्वरूपनाश एवोक्‍्तः स्पात्‌, प्रकाश तिरोधानं माम, प्रकाशोत्पतति 
प्रतिवनन्‍्धो विद्यमानस्य विनाशो वा । प्रकाशस्यानुत्पादयत्वाध्युपगमेत 
प्रकाश तिरीधानं प्रकाश नाश एव । 

प्रकाशैंक स्वरूप ब्रह्म को अविद्या से तिरोहित कहना, ब्रह्म की 
स्वरूप ताश ही मानता है। प्रकाशोत्पत्ति का प्रतिवन्ध ही प्रकाश को 
तिरोधान है, भथवा उसके अस्तित्व का विनाश है। प्रकाश की अनुत्ता- 
दयता तो हो नहीं सकती, इसलिए प्रकाश के त्तिरोधान का तात्यय, 
प्रकाश नाश ही कहना होगा। 
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प्रपि च निर्विषया निराश्नया स्वप्रकाशेयमनुभूति. स्वाश्रय- 
दोपवशात्‌ अ्रनताश्रयमतन्तविषयमात्मानमनभवतीयत्यम किमय 
स्वाश्रयदीप. परमार्थ भूत. ? उत्‌ अपरमाधंभूत इति विवेच- 
नीयम्‌। न तावत्‌ परमार्थ, अनम्युपगमात्‌। नाप्यपरमार्थ , तथा 
सति हि द्रष्टत्वेन वा, दृश्यत्वेन वा, दृशित्वेमवाउभ्यपगमनीय । 
त तावददूशि , दृशिस्वष्पाभेदानभ्यूपगमात्‌ , अ्माधिष्ठानभूतायाह्तु 
साक्षात्‌ दृशेमध्यमिक पक्ष प्रसगेनापारमार्थ्यनिभ्युपगमाच । द्रष्टृ 
दृष्ययोस्तदवच्छिन्ताया दुशेश्च काल्पनिकत्वेन मूलदोपान्त राष्पेक्षया३- 
ननवस्था स्थात्‌ । अथेतत्परिजिहीपंया परमार्थसत्यनुभूतिरेव ब्रह्महूपा 
दोप इति चेत्‌, ब्रहोव॒ चेद्दोप. प्रपचदर्शनस्थेव तन्‍्मूल स्थात्‌ | कि 
प्रपचतुल्या5विद्यान्तर परिकल्पनेन ? ब्रह्मणे दोपत्वे सति तस्य 
नित्यत्वेनानिर्म क्षश्च स्यात्‌ । श्रतों यावदत्ह्म व्यतिरिकत पारमार्थिक 
दोपानभ्युपगम., न तावद्‌ भ्रातिरूपपादिता भवति । 


निविषय और निराश्रय स्वप्रकाश अनुभूति, अपने आश्रय दोष से, 
अनत आश्रय, अनत विषयो का स्वयं अनुभव करती हे इस कथन में जो 
आश्रय दोप की बात है; वह आश्रय दोष परमा्िक है, या अपारमार्थिक' 
यहूं विवेचनीय बिपय है। पारमाथिक तो हो नही सकता क्योकि-दोप 
की सत्यता सभव नही है । अपारमाथिक भी नही है, वयोकि ऐसा मानने 
में प्रश्न होता है कि, वह दोष द्रष्ठा है, दृश्य है, या दृध्ि (ज्ञान) है ? 
दृशि तो हो महीं सकता बयो कि उसमें भेद की सम्भावना नहीं है। यदि 
प्राति के आश्रय भूत दृशि (शान) के भेद स्वीकार लिए जाये तो, वह 
बौद्धभद की बात हो णायगी, जिससे उसकी अयधाय॑ता नहीं मानी जा 
सकत्ती। द्रष्ठा, दृश्य और दृशि जब काल्पनिक हैं, तो उसका मूलभूत 
कोई दोप अवश्य होना चाहिए, तथा उस मूल दोष का भी कोई मूल दोष 
होना चाहिए, ऐसी अनवस्था होती है। इस अनवस्था के निवारण के 
लिए थदि प्रह्मरूप सत्य अनुभूति की ही दोष भाना जाय तो चह ब्रह्म ही 
दोप हुआ, फिर प्रपचमम सारे जगत के लिए, जो कि ब्रह्ममूलक ही है, 
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किसी अत्य अविद्या नाम दोष की कल्पना की आवश्यकता ही क्या है ? 
ब्रह्म की दोषता सिद्ध हो जाने से, उसकी स्वाभाविक नित्यता के कारण 
दोप से कभी मोक्ष तो हो न सकेगा। इसलिए जब तक ब्रह्म से भिन्न 
किसी दोष नामक वस्तु को नहीं माना जाया, तब तक जगत को मिथ्या 
या भ्रान्त नही कहा जा सकता । 
झनिव॑चतीयत्व॑ च किभभिप्रेतम्‌ ? सदसदविलक्षणत्वमिति 
चेत्‌, तथाविधस्य वस्तुनः प्रमाणशृन्यत्वेन श्रनिवंचनीयतैव स्यात्‌ । 
१ ० भमवत्ति--सव॑ हि कस्तुना त॑ प्रतीतिव्यवस्थाप्यम्‌। सर्वा च 
प्रतोति. सदसदाकारा । सदसदाका रायास्तु प्रतीते. सद ५०२३३ 
विषय इत्युभ्युपगम्यमाने सर्व॑ स्व प्रतीतेविंषमस्पात्‌--इंति 
अनिवंचनीयता से तुम्हारा क्या तात्पयं है ? सदुअसद्‌ विलक्षणता 
को मानते हो तो, ऐसी वस्तु का कोई प्रमाण नहीं मिलता इसलिए वह 
अनिर्वचनीय तो है ही । कथन यह है कि-सारी वस्तुएं प्रतीति के भाधार 
पर निर्धारित होती है, सारी वस्तुएं सदू या असब्‌ रूप से ही होती है। 
सद्‌ असद्‌ आकार वाली यदि सद्‌ असद्‌ विलक्षण वस्तु को ही प्रमाणित 
करने लग्रेगी तो कोई भी वस्तु प्रतीति का विषय ही न रह जायगी । 
अथस्यात्‌--वस्तुस्वरूपतिरो धानकर मान्त रवाह्म रूपविविधा ध्या 
सोपादान॑ संदसदनिवेचनीयमविद्यानादिपदवाच्यंवस्तुयाथात्म्य 
ज्ञान निव॑त्य॑ शातप्रागभावातिरिफेण भावरूपमेव किचिद वस्तु 
प्रत्यक्षानुमानाभ्यां भ्रतीयते । तदुपहितब्रह्मोपादानश्चाविकारे स्व 
प्रकाशचिन्मात्रवपुपि तेनेव॒तिरोहित स्वरूपे प्रत्यवात्मत्यहुकार शाव- 
पेय विभागरुपोश्ष्यास:। तस्वैवावस्थालपेणाध्याससपे जगति 
ज्ञानवाध्य सपरजतादिवस्तु तत्तज्तानरूपाध्यात्तोषपि जायते । #्न- 
स्यमिथ्याख्पस्थ तदुपादनत्व॑च मिथ्याभूतस्यार्थस्य मिथ्याभूतमैव 
कारणं भवितुमहँताति हेतुबलादवगम्यते | कारणाज्ञानविपय प्रत्यक्ष 
घावत्‌ “भ्रहमज्ञो मामन्यं च न जावानि” , इत्यपरोक्षावभासः | 
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प्रय॑ तु न ज्ञान प्रागभावविषयः सहि पष्ठप्रमाणगोचर.। अ्रयन्तु 
“अहं सुखी” इतिवदपरोक्ष.। अ्रभावस्य प्रत्यक्षत्वाभ्युपगमेष्प्यय- 
मनुभवों नात्मज्ञानाभावविषय. । अनुभववेलायामपि ज्ञानस्य 
विद्य ननत्वात्‌ अ्रविद्यमातत्वे ज्ञानाभावप्रतीत्यनुपपत्तेश्च | 


(पूर्वपक्षतवो-) वात यह है कि--समस्त वस्तुओ का स्वरूपावरक, 
वाह्मय अभ्यन्तर विविध अभ्यासो का उपादान, सदसद्‌ अनिर्वंचनीय वस्तु 
के यथार्य ज्ञान का निवर्तक, कोई एक भाव पदार्थ तो, प्रत्यक्ष और 
अनुमान द्वारा भी सिद्ध हो सकता है, जो कि-- श्रागभाव से भिन्न, 
भविद्या भौर जज्ञान आदि नामो से श्रसिद्ध है. निविकार स्वप्रकाश 
चिन्मयन्नह्म ही जब उक्त अविद्या से आवृत होता है। तभी उस अनुपहिंत 
(अज्ञानावृत) वस्तु मे “मैं और मेरा” ऐसा भहकार और ज्ञानशं य आदि 
विभाग रूप अध्यास होता है। यही अध्यास अवस्था विशेष में अध्या- 
समय जगत्‌ तथा ज्ञान बाध्य सर्प, रजत आदि वस्तु जन्य' अध्यास के 
रूप में होता है। समस्त मिथ्या रूपो की उपादातता भी मिथ्या होगी 
तथा मिथ्या रूप पदार्थों का मिथ्याह्प कारण होगा, ऐसा हेतुबल 
से ज्ञात होता है । “मैं अज्ञ अपने को और अन्यो को नही जानता" 
इत्यादि रूप से अज्ञान की जो प्रतीति होती है, उत्तता एक मात्र कारण 
भज्ञान ही है, प्रागभाव नही है। अभाव मात्र, अनुपलब्धि चामक छठे 
प्रमाण का विषय होता है, प्रत्यक्ष प्रमाण का नहीं। “मैं भज्ञ” इत्यादि 
ज्ञान “मैं सुखी” इत्यादि ज्ञान की तरह प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय होता 
है। अभाव को प्रत्यक्ष प्रमाण गम्य मनाने से “मैं अज्ञ” इत्यादि अतुभव 
कभी आात्मगत ज्ञानाभाव का विपय नही हो सकता, क्योकि--अज्ञत्ा 
की प्रतीति फे समय भी आत्मज्ञान विद्यमात रहता है। अन्यथा आत्मा 
को अपनी अज्ञत्ता की प्रतीति नही हो सकती । 


। एंतंदुक्त भवति--'प्रहमज” इत्यस्मिश्ननुभवे श्रहंमित्यात्मनीर 
अभावर्धामतया ज्ञानस्य भर प्रतियोगितयाध्वगतिरस्तिवान वा ? 
भ्रस्ति चेद॑विरोधादेव न ज्ञानानुभवसंभव:। न चैंद्‌ धरमिप्रतियोगि 
“ज्ञामसब्यपेक्षो - ज्ञानाभावानुभव. सुतरा न संभवतति | ज्ञानाभावः 


११२ ) 
- स्यानुभेयत्वे श्रभावाश्यप्रमाणविषयत्वे चेयमनुपपत्ति: समानो | 


अ्रस्याज्ञानस्यभावरूपत्वे घर्मिप्रतियोगिज्ञान सदभावेषपि विरोधाभा- 
वादयमनुभवों भावरूपाज्ञान विपय एवाभ्युपगंतव्य इति । 


कथन यह है कि--मैं अज्ञ हूं” इस प्रकार की प्रतौति में “अहूं" 
संज्ञक आत्मा और उसके (मह) के अभावधर्मीज्ञान की प्रतियोगी के रूप 
में अवग॒ति होती है या नही ? यह विचारणीय प्रश्न है। यदि वैसा ज्ञान 
रहता है, तो अभावात्मकम और भावात्मक ज्ञान की सहस्थिति से ऐसा 
होना सभव नही है! यदि नही रहता, तब भी उस अभावात्मक ज्ञान 
की अवग॒ति सभव नही है, वयोकि--अभाव की प्रतीति का सामान्य 
नियम है कि--जिसका अभाव जानना है तो उसके प्रतियोगी की जान- 
कारी आवश्यक है, बिना प्रतियोगी ज्ञान के अभाव का ज्ञान होता है, न 
हो सकता है। अभावात्मक ज्ञान चाहे अनुभव विषयक हो या अनुपलब्धि 
प्रमाण विषयक हो दोनो मे ही उक्त असगति समान रूप से होती है। इस 
अज्ञान को भावरुप मानने पर धप्ति प्रतियोगी ज्ञान की स्थिति मे भी 
"में भज्ञान हुं” ऐसी श्रतीति असंगत नही होती, क्योंकि--इसमें परस्पर 
कोई विरोध नही रहता, इसलिए उक्त प्रकार की प्रतीति (मैं जज्ञ हूं) 
को भाव रूप अज्ञान विषयक ही मानना चाहिए। 


ननु च--भावरूपमप्यज्ञानं बस्तुयाथात्म्यावभासरूपेण साक्षि 
चैतन्येन विश्ध्यते ? मैवम--साक्षिचैतन्यं न वस्तुयाथात्म्यविष्य 
श्रपितु प्रज्ञानविषयम्‌ अ्रन्यथामिध्यार्थावभासानुपपत्तो; । नहं 
श्रज्ञान विषयेण ज्ञानेनाज्ञानं तिवर्त्यते, इति न विरोध: ननु चैद॑ 
भावडूपमप्यज्ञानं - विपयविशेषब्यावृत्तमेव साक्षिचैतन्यस्थ विपयो 
भवति। स विपयः प्रमाणानधीन सिद्धिरिति कथमिव साक्षि 
चैतन्येन भ्रस्मदर्थव्यावृत्तमज्ञानं विपयी क्रियते ? मैष दोप;, सर्व॑ 
मेववस्तुजात झञाततया अ्ज्ञाततया वा साक्षि चैतन्यस्थ विषयभूतम्‌ 
तन्र जडत्वेज्ञाततया सिध्यते एवं, प्रमाणव्यवधानापेक्षा | श्रजडस्य 
तु भत्यग्वस्तुनः स्वयं सिध्यतों न भ्रमाणव्यवधानापेक्षेत्रि, सदैवा- 


अं 


( १४३ ) 


शानस्य व्यावत्त'कत्वेनावभासो युज्यते । तस्मात्‌ न्‍्यायोपबूहितेन 
प्रत्यक्षेण भावरुपभेवाज्ञानं प्रतीयते | तदिदं भावरूपमज्ञानं अनु- 
मानेनापि सिध्यत्ति। विवादाध्यसितं प्रमाणज्ञान॑ स्वप्रागभाव- 
ध्यत्तिरिक्त स्वविषयावरण स्वनिवत्त्य॑ स्वदेशगतस्तु श्रन्तरपूर्वकम्‌, 
प्रप्रकाशितार्थ प्रकाशकत्वात्‌, भ्रन्धकारे प्रथमोत्पन्न प्रदीपप्रभा- 
बत्‌ इति । 


वस्तु के यथार्थ स्वभाव को प्रकाशित करने वाले साक्षी चेतन्य 
(अनुभविता जीवात्मा) से; भावरूप अज्ञान की विरुद्धता हो गयी ? ऐसा 
संशय नहीं करना चाहिए, वस्तु का ययार्थ स्वभाव प्रकाशन साक्षी चैत- 
न्‍्य का विंपय नही है।, अपितु उसका विषय तो अज्ञान प्रकाशन है! 
अन्यथा बह मिथ्यार्यावभास न कर सकता। अज्ञान (असत्यवस्तु) विषयक 
अवभास से अज्ञान का निवारण तो हो नही सकता, इसलिए चैतन्य के 
साथ भज्ञान का विरोध भी नही है। 


"मैं भज्ञ हूँ” इस प्रतीति में “अहं” पदार्थ आत्मा के साथ अज्ञात 
की भी प्रतीति होती है। स्वयं सिद्ध स्वय प्रकाश भात्मा जब किसी भी 
प्रमाण के अघीन नहीं है, ऐसा साक्षी चैतन्य आत्मा “अहं” पदार्थ को 
छोड़कर केवल अज्ञान को ही अपना विपय कैसे करता है ? ऐसी आपत्ति 
भी नहीं की जा सकती क्योंकि--सभी ज्ञात अन्नात वस्तुए साक्षी च॑तत्य 
फी प्रतीति की विपय हैं | जडरूप से ज्ञात होने वाली वस्तुओं में प्रमाण 
अपेक्षित होते है । अजड वस्तुएं स्वयं सिद्ध स्वयं प्रकाश होने ते, प्रमाणों 
की अपेक्षा नहीं रखतीं, वो सब तो अज्नान से भिन्न है इध॒ल्रिए सदा 
अवभासित हो सकती है। इस प्रकार युक्ति सिद्ध प्रत्यक्ष प्रमाणसे 
भ्रज्ञान की भावरूप प्रतौति सिद्ध द्वोती है। 


अज्ञात पदार्थ भावरुप॑ है, अभावरूप नहीं, यह बात॑ अनुमान से भी 
प्रभाणित है। प्रमाण समुत्पादित ज्ञाव द्वारा अज्ञात विषय प्रकाशित 
हुआ करता है; शञानोत्षत्ति के पूर्व, उसके प्रागभाव से भिन्न उसके प्रकाश 
विषय को आवरक वस्तु स्वर्य उसके द्वारा ही निवार्ये होती है (अर्थात्‌- 
जानौतत्ति के पूर्व किसी एक ऐसी वस्तु की स्थिति माननी पड़ेगी जौ * 


( हैरं४ ) 


उस ज्ञानको आवृत किये रहती है। जिसे कि ज्ञान निवारण कर सके, 
आत्मा से समुत्पत यह ज्ञान आत्मा के आश्रित तो रहता ही है, इसलिए 
आवृत करने वाली वस्तु को ज्ञान का प्रागभाव नहीं कह सकते, अर्थात्‌ 
ज्ञान की स्थिति नित्य है, उसका प्रागभाव होता नही, इसलिए उत्पत्ति के 
पूर्व वह किसी वस्तु से आवुत रहता है, अभावरूप नही रहता) उत्पत्ति के 
पूर्व वह ज्ञान अन्धकार मे प्रथमोत्पन्न प्रदीपप्रभा की तरह सदा भात्मा 
के आश्रित विद्यमान रहता है। 
आलोकाप्ायमात्र" वा रूप दर्शनाभावमात्र वा तमोन 

द्रव्यास्तरम्‌ , तत्कथ भावरूपाज्ञान साधने निदर्शनतयोपन्यस्यते ” 
इति चेत्‌ उच्यते-बहुलत्वविरलत्वाद्यवस्थायोगेन. हपवत्तया 
चोपलब्केद्ंव्याल्त रपेद तण इसि निरवदशम्‌ , इत्ति । 

(संशय) यदि कहो कि--आलोक का अभाव या रूप के दर्शन का 
अभाव ही तो अन्धकार है, अन्धकार कोई वस्तु नही है इसलिए उसे भाव 
रूप अज्ञान की सिद्धि के लिए द्रष्टाग्तलूप से उपस्थित कर रहे है ? 


(समाधान) हल्के और घने तथा काले रूप से उस अन्ध्रकार की 
उपलब्धि होती है, इसलिए अन्धकार नाम की कोई वस्तु अवश्य है। 
अनोच्यते-“अरहमज्ञो मामन्यच न जानामि” इत्यनरोपपत्ति- 
सहिल्रेन केवलेन च॒ प्रत्यक्षेण न भावरूपमज्ञान प्रतोयते | वस्तु- 
ज्ञान प्रागभावविपयत्वे विरोध उक्त , सहि भावरूपाज्ञाने5पि तुल्य- । 
विपयत्वेनाश्रयस्वेन चाज्ानस्थ व्यावत्त कया प्रत्यगर्थ, प्रतिपन्नी 
वा श्रप्रतिप्नो वा ? प्रतिपन्‍नश्चेत्‌ तस्वझृपत्ञान मिवेरर्य तंद 
शाव तस्मित्‌ प्रतियन्‍ते कयमिव तिष्ठति। श्रप्रतिपन्‍्तश्चेत-व्यावर्श- 
काश्नय्‌ विषय शान शुन्यमज्ञान कथमनुभूयेत ? 
(पू्व॑पक्ष के उक्त तर्क का समाधान)-+ 
“मैं अज्ञ अपने कौ तथा अन्यो को नही जानता” ऐसी जो अभी 


_.. की प्रतीति होती है, युक्ति या प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा उसे भाव रूप ते 
री 


( ह१ै४४ ) 

प्रमाणित नही किया जा सकता । अज्ञान को ज्ञान का प्रायभाव बतलाते 
वाले सिद्धान्त मे जो असंगति वतलाई गई है वह तो भाव रूप अज्ञान मे 
भी रहेगी। आत्मा यदि अज्ञान का विषयया आश्रय है त्तो आश्रित 
भज्ञान, विशेष्य और आत्मा विशेषण होगा फिर बतलाओ कि--“अहूं- 
अज्ञ” कहने में आत्मा की प्रत्ीति रहती है या नही ? यदि रहती है तो 
आतन्नान से नष्ट होवे वाला बह अज्ञान आत्मा का आश्रित कैसे हो 
सकता है? यदि नही रहती तो किस विषय का अज्ञान कव हुआ, इसका 
भाव ले होने से अज्ञान की प्रतीति होगी कैसे ? 


झथ-विशदस्वरूपावभासो5ज्ञानविरोधी, 7] झ्विशदस्वरूपं 
तु प्रतीयते, इत्याश्रयविषयज्ञाने सत्यपि नाज्ञानानुभव विरोधः 
इति-। हन्त तहि ज्ञान प्रागभावो5पि विशदस्वरूप विपयः। झाश्रय- 
प्रतियोगि ज्ञानंतु अविशदस्वरूपविपयमिति न कश्चिद्‌ विशषोध्न्य- 
भाभिनिवेशात्‌ । भावरुपस्याज्ञानस्यापि हि श्रज्ञानमिति सिध्यतः 
प्रागभोवस्िद्धाविव सापेक्षत्वमस्त्येव | तथाहि-अ्रज्ञानमिति ज्ञाना- 
भाव, तद्रन्‍्य;, तदविरोधी वा ? त्रयाणामपि तत्‌ स्वरूपज्ञानापेक्षा5- 
वश्याश्रयणीया । यद्यपि तमः स्वरूपप्रतिपत्ती प्रकाशापेक्षा न 
विदयते _ तथा5पि प्रकाशविरोधीत्यनेनाकारेण प्रतिपत्तौ प्रकाश 
प्रतिपंत्ति श्रपेक्षाबस्त्पेव ॥। भवदभिमताज्ञानं न कदाचित्‌ स्वरूपेण 
सिध्यति प्रपितु भ्रश्ञानमित्येव | तथा सति ज्ञानाभाववत्‌ तदपेक्षत्व॑ 
समानम्‌ जशञानप्रागभावस्तु भवताध्प्भ्युपगम्यते । प्रतीयते चेत्युभ- 
प्राभ्युपेतों क्षान प्रागभाव एवं “अहमज्नौ मामत्म च जानामि', 
इत्मनुभूयते इति प्रभ्युपगन्तव्यम्‌ । 


पदि कहो कि-आंत्म विषयक कौई विशेषज्ञान ही अज्ञात की 
,निवत्तैंक हो, ऐसा कोई आवश्यक नही है, अपितु आत्मा का यवाय विशुद्ध 
स्वरूप विपयक ज्ञान ही उस अज्ञान का निवत्तेंक है। “मैं भज्ञ ” में जो 
प्रतीति होती है। आश्रय और विषय रूप से होने वाली वह प्रतीति विशुद्धे 


है [ १४६ | 


निर्मल आत्मा की नही होती अपितु अज्ञान कलुपित होती है। इसलिए 
अज्ञान के साथ उसका कोई विरोध नही है । 


(उत्तर) बहुत अच्छे, यदि ऐसी ही बात है तो ज्ञान का प्रागभाव 
अज्ञान विशुद्ध आत्म स्वर्प विषयक होगा, तथा आश्रय और विपय रूप 
से होने वाला आत्मज्ञान, विशुद्ध आत्म विषयक न होगा, इसलिए उक्त 
प्रकार के आत्मज्ञान की स्थिति में भी प्रागभाव रूपी अज्ञान बना रहेगा। 
आपके इस कथन में तो सिवा अज्ञान भाव सिद्धि की चेष्टा के, कोई 
ओर विशेष बात समझ में नही आती, अज्ञान को यदि भावस्वरप मान 
भी लें, तव भी वह कहलायेगा तो अज्ञान ही, प्रागभाव की तरह, उसमे 
भी पूर्वोक्त सापेक्षता तो रहेगी ही । 


जरा सोचिये-अज्ञान है क्या वस्तु ? क्या वहु ज्ञान का अभाव 
है, या ज्ञान विरोधी अज्ञान है, या ज्ञान से भिन्न बोई वस्तु विशेष है ” 
इत तीनो की जानकारी के पहिले ज्ञान के स्वरूप की जानकारी आवश्यक 
है। यद्यपि अन्वकार के स्वरूप की प्रतीति में प्रकाश ज्ञान की अपेक्षा 
नही रहती, फिर भी अन्वकार को जव प्रकाश के विरोधी रूप में जानने 
की इच्छा होती है तव प्रकाश की प्रतीति की अपेक्षा होती हे । आपका 
अभिप्रेत “अज्नान ” कभी भी स्वरूप से तो प्रतीत होता नहीं, केवल 
"अजशान” इस नाम से ही ज्ञात होता है इस प्रकार ज्ञानाभाव की तरह 
सापेक्षता इसम भी रहती है इसलिए ज्ञान का प्रागभाव तो आप भी 
मानते है ऐसा लगता है। “मैं अज्ञ” इत्यादि प्रतीति मे उभय समत भाग 
भाव स्वीकारना ही सगत है। 


40 नित्यमुक्तस्वप्रकाश चैतन्येंकस्वस्पस्यब्रह्मणोउज्ञानानु भवश्च न 
सभवति स्वानु भवस्वस्पत्वात्‌ । स्वानु वस्वत्प्मपि तिरोहितरव- 
छपमज्ञानमनु भवतीति चेत्‌, किमिदं तिरोहित स्वरूपत्वम 
प्रप्रकाशितस्वरूपत्यमिति चेत्‌ , स्वानुभवस्वरूपस्थ कथम्‌ प्रकाशित॑ 
स्वछूपत्वम्‌ ? स्वानुभवस्वरुपस्याप्यन्यतोथ्प्रकाशित स्वरूपमापदयत॑ 
इति चेत्‌ , एवं तहि प्रकाशास्यधर्मानश्युपममेन प्रका शस्यैव स्वरूप* 
त्वादन्यत. स्वरूपनाश एवं स्पात्‌ इति पू्व॑मेव मौक्तर्म ) 


हु 
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किच-बहास्वर्पत्तिरोधानहेतुभूतभेतदज्ञानं. स्वयमनुभूत॑ सत्‌ 
ब्रह्मतिरस्करोति, ब्रह्मतिरस्कृत्य स्वयं तदनुभव विषयों भवतीत्य 
न्योन्याश्रयणम्‌ । 


नित्य मुक्त, एकमात्र स्वप्रकाश चैतन्य स्वरूप ब्रह्म में तो अज्ञाना- 
नुभव हो नही सकता, क्योकि-वह स्वय अनुभवस्वरुूप है। यदि कहो कि- 
स्वानुभवस्वरूप भी, तिरोहित स्वरूप अज्नान का अनुभव करता है। तो 
वह तिरोहित स्वर्पत्ता कया है, यदि वहो कि-अप्रकाशित स्वरूपता 
ही तिरोहित रूपता है। तो स्वानुभव स्वत्प वस्तु तिरोहित 
स्वरूप कंसे हो सकती है ? स्वानुभव स्वरूप होते हुए भी, अन्य से आवृत 
होने से तिरोहित स्वरूपता होती है, इस कथन का तात्वय॑ तो यह हुआ 
कि स्वानुभस्वह्प प्रकाश ही किसी अन्य से आवृत होकर तिरोहित होता 
है अर्थात्‌ उप्त प्रकाश के स्वरूप का नाश होता है, ऐसा तो पहिले भी 


कह चुके हैं। 


उक्त तके से तो यह तात्पय हुआ कि-ब्रह्म के स्वरूप को तिरोहित 
करने वाला अज्ञान स्वय अनुभूत होकर ही, ब्रह्म को तिरोहित करता है, 
उसे तिरोहित करके, स्वय उस ब्रह्म के अनुभव का विषय हो जाता है। 
इस प्रकार ये दोनो परस्पर एक दूसरे पर आश्रित है । 


श्रनुभूतमेव तिरस्करोति, चेतु, यद्यतिरोहितस्वरूपमेव ब्रह्मा- 
ज्ञानमनुभवति, तदा तिरोधानकल्पना निष्प्रयोजना स्यात्‌ ग्रज्ञान 
स्वरूपकल्पना च। ब्रह्म णोक्ञानदर्शनवत्‌ अ्रज्मान कार्यतयाइभिमत 
प्रपंचदर्शनस्यापि संभवात्‌ । 


यदि कहो कि-अनुभूत होकर तिरसक्ृत करता है, तव तो इसका 
तात्पर्य यह हुआ कि अतिरोहित स्वरूप ब्रह्म अन्ञान का अनुभव करता है; 
मदि ऐसी बात है, तो फिर तिरोधान की कल्पना व्यय ही की, तथा अनजान 
के स्वरूप की कल्पना भी। ऐसा निश्चित होने से, ब्रह्म वे अज्ञान अनुभव 
वी तरह, अज्ञान का कार्यरुप प्रपलमय सारा जगत भी सहज अनुभूति 
का विषय भिद्ध होता है। 


( (१४८ ) 


कि च--अह्मणो$ज्ञानानुभव. कि स्वतो&ल्यतो वा? स्वतर- 
चेत्‌ अज्ञानानुभवस्य स्वस्पप्रयुक्तत्वेनानि्क्षिस्स्थात्‌ । अनुभूति 
स्वरूपस्य ब्रह्मणोइज्ञानानु भव स्वरूपत्वेन मिथ्या रजतवाघक शानेन 
रजतानुभवस्यापि, निवुत्तितत्‌ निवत्त'क ज्ञानेताज्ञावानुभुतिरुप 
ब्रह्म स्वरूपनिवृत्तिर्वा । अन्यतश्चेत्‌ कि तदच्यत्‌ ? श्रज्ञानान्त रमिति- 
चेत्‌ अनवस्था स्यात्‌ ब्रह्म तिरस्कृत्येव स्वयमनुभवविपयों 
भवत्तोत्ति तथा रतीदमज्ञान काचादिवत्‌ स्वसत्तया ब्रह्मतिरस्करोति, 
इति ज्ञानवाध्यत्व भ्रज्ञानस्य न स्थात्‌ । 

यह बताबे कि--ब्रह्म की उक्त अन्ञानानुभूति स्वत होती है या 

दूसरे के द्वारा होती है ? यदि स्वत होती है तो बहू सदा होती रहेगी 
कभी छटेगी ही नही जिसके फलस्वरूप अज्ञानानुभव स्वरूप से प्रतीत 
होने वाला वह ब्रह्म शुक्ति रजत की तरह, अज्ञान निवत्तंक तत्वज्ञान के 
द्वारा अज्ञान के साथ ही साथ तदनुभवरूप होने से स्वरूपत समाप्त हो 
जायगा । यदि कहो कि नही उसकी वह्‌ अज्ञानानुभूति परत होती है 
तो वह परवस्तु क्या है ” यदि वह्‌ अन्नान से भिन्न कोई ओर दूसरा 
अज्ञान है तो फिर अनवस्था दोष उपस्थित होगा (अज्ञान के लिए 
अज्ञानो की ही कल्पना बरते रह जाआगे) यदि कहे! कि---अनज्नान बहा 
को आवृत करने के बाद अनुभ त होता है, तो काच आदि नेत्र रोगों की 
तरह जो क्--नेश्रो वो आवुत कर दर्शन शक्ति समाप्त कर प्रतीत होत 
है, वैसे ही यह भी हुआ । ऐसा अज्ञान तो, तत्त्वज्ञान व द्वारा हृदाया 
नही जा सकता । 5 

प्रथेदमज्ञान स्वयमनादि ब्रह्मण. स्वसाक्षित्व ब्रह्मस्वरूपति- 
रस्कृति च युगपदेव करोति, अ्रतो नानवस्थादयो दोपा इति नैतत्‌ । 
स्वानुभवर्वस्पस्य ब्रह्मश., स्वरूपतिरस्कृतिमतरेण साक्षित्वापादना- 
योगात्‌ । हेत्वतरेण तिरस्कृतमिति चेत्‌ तहि अस्यानादित्व मपा- 
स्तम्‌। प्रनवस्था च पूर्वोंक्ता । अतिरस्क्ृत स्वरूपस्येव साक्षित्वा- 
पादेन ब्ह्मण. स्वानुभवैकतानता न स्यात्‌ | 
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यह अज्ञान स्वय अनादि है अतः ब्रह्म की स्वय प्रकाशता और ब्रह्म- 
स्वरुपततिरस्कृति दोनों को एक साथ करता है, इसलिए अनवस्वा बादि 
दोप नही हो सकते; ऐसा कथन भी असगत है। स्वानुभवस्वरूप ब्रह्म 
की स्वरूप तिर॒स्कृति के बाद उसकी स्वय प्रकाशता की सभावता की 
बात एक कल्पना मात्र है। यदि कहो कि--अज्ञान के अतिरिक्त कसी 

अन्य वस्तु से ब्रह्मस्वरूप की तिरस्कृति होती है; तो अज्ञान की अनादिता 
की बात कट जाती है और वही पूर्वोक्त अववस्था दोष आ जाता है। 
ब्रह्म के भनावृत्त स्वरूप वी ही अज्ञान साक्षिता भानते हो तो, ब्रह्म की 
अनुभव॑फरूपता समाप्त हो जाती है 
प्रपि च--अ्रविद्यया ब्रह्म तिरोहिते तदबह्ा न किचिदपि 

प्रकाशते ? उत्‌ किचित्‌ प्रकाशते ? पुरव॑स्मिनकल्पे प्रकाशमात्र 
स्वरूपस्य ब्रह्मणो5्प्रकाश तुच्छतापत्तिरसक्नदुक्ता। उत्तरस्मिन्‌ 
कल्पे सच्चिदानंदैक रसे ब्रह्मणि कोध्यमंशस्तिरस्कृते, को वा प्रका- 
शते? निरंशे नि्विशेषे प्रकाशमात्रे वस्तुन्याकारद्रयासंभवेन तिर-, 
स्कार: प्रकाशश्च युगपत्‌ न संगच्छेते ।(अथ सच्चिदानंदैकरसंब्रह्म 
अविद्यया त्तिरीहितस्वरूपमविशदमिवलक्ष्यत इति प्रकाशमात्र 
स्वरूपस्य विशदता&विशदता वा कि झूपा। एतदुत्ता भवत्ति यधघ्ां 
श विशेष: प्रकाशविषय: तस्य सकलावभासो विशदावभास: | कति- 
पय विशेषरहितावभासश्वाविशदाभास. । तत्र च आाकारोश्रप्रति- 
पन्नस्तस्मिन्नंशे प्रकाशाभावादेव प्रकाशावैशयं न बिद्वते) यब्चांश: 
प्रतिपन्‍नस्तस्मिन्नंशे तदविपय प्रकाशों विशद एवं । श्रतः सर्वत्र प्रका 
शांशे प्रवे शद्य' न संभवति | विपयेषपि स्वरूपे प्रतीयमाने तदगत कंतिपय 
विशेषाप्रतीतिरेवावैशद्यम्‌ । तस्मादविषयं निर्विशेषे प्रकाशमात्रो 
भह्मणि स्वरूपे प्रकाशमाने तदगत कतिपय विशेषाप्रतीतिरूपावेरादयं 
तानाज्ञानकार्य' न संभवति । 


एक वात और विचारणीय है--अविद्या से तिरोहित ब्रह्म में कुछ 
प्रकाश रहता है या नही ? यदि नही रहता तो एक मात्र प्रकाश स्वदप 
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ब्रह्म में फिर रही क्‍या जाता है, वह तो एक तुच्च वस्तु रह जायगा। 
यदि प्रकाश रहता है, तो सच्चिदानंदकरस ब्रह्म में कौन सा अंग छिपा 
रहता है, और कौत सा प्रकाशित रहता है ? अखंड निविशेष प्रकाश- 
मात्र ब्रह्म में आवरण और प्रकाश ये दो वस्तुएं एक साथ नहीं रह सकती 
यदि सच्चिदानन्द ब्रह्म अविद्या से आवृत होकर मलिन दीखता है तो, 
एक मात्र प्रकाश स्वरूप उसमे विशदता और मलिनता कैसी ? 


कहने का तात्पर्य यह है कि--जो वस्तु अशयुक्त, सविशेष, अन्य 
प्रकाश होती है, वही पूर्ण या अपूर्ण प्रकाश वाली हो सकती है। विशेष 
प्रकाश से रहित, सूक्ष्म अविशद प्रकाश भी उसी का हो सकता है। 
उसका जो भश अविकसित है, उसी मे प्रकाश का अभाव होने से प्रकाश 
की विशदता नहीं रहती और जो अंश विकसित है, उप्तमें उसका , विशद 
प्रकाश रहता है | इस प्रकार सभी जगह प्रकाशाश का वैशय संभव 
नही है । जो वस्तु स्वरूप से प्रतीति का विपय होती है, उसका जो अंश 
प्रतीतिगम्य नही होता, उसी के प्रकाश को अविशद कहा जा सकता 
है। इन्द्रियों का अविपय, निविशेष प्रकाशमात्र ब्रह्म जब स्वयं प्रकाश 
है तो उसके किसी विशेष अंश की अप्रतीतिजन्य अविशदता को कोई 
प्रश्न ही नही उठता (अज्ञान जन्य आवरण उसमे संभव ही नहीं है) 


अपि च--इदमविदयाकार्यमवेशदय तत्वज्ञानोदयान्तिवर्ततते 
न वा ? पनिवृत्तावपवर्गाभाव: | निवृत्ती च वस्तु कि रूपमिति 
विवेचनीयम्‌ विशदस्वरूपमिति चेत्‌ तदविशद स्वरूप प्रागस्ति न वा? 
प्रस्ति चेतू, भ्विद्याकायंमवेशद्यम्‌ तन्निवृत्तिश्व न स्थाताम 
नोचेत्‌ मोक्षस्य कार्येतया श्रनित्यता स्पात्‌ । 


एक बात और भी है कि--यह अविद्या जन्य अविशदता, नत्वज्ञान 
पे निवत्त होती है या नही ? यदि नही होती तो मोक्ष नहीं हो सकता 
यदि होती है, तो उस वस्तु का क्या स्वरूप होता है यददू_विवेचनीय है ! 
यदि बह निवृत्त वस्तु विशद होती है तो निवृत्ति के पूर्थ वह विशद थी 
या नही : यदि थी तो, जविद्या का कार्य अविशदता और उसकी निवृत्ति 
५. दोनों ही होना असंभव है, इनका तो प्रशन ही नही उठता । यदि नही 
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तो, उसे मोक्ष का कार्य माता जायगा, अत्एव वह ॒अनित्य है यह 
निश्चित है। 


अस्याज्ञानस्थाश्र॒यनिरुपणादेवासंभव: पृर्वमेवोक्त: | अपि च-- 
ए्ार्थदोषमूलवादिना निरधिष्ठानअमासंभवोरपि दुरुपपाद: 
हेतुभूतदोष दोषाश्रयत्ववदाधिष्ठानापरमाध्येडपिश्रमोपपत्ते; । 
'च सर्वशूत्यत्वेमेव स्थात्‌ । 
इस अज्ञान के आश्रय का निरूपण करना ही जब असंभव है, तो 
न की कल्पना भी अप्तम्भव ही है, यह प्रथम ही कह चुके है। तथा 
तोग, भ्रम के मूल दोप को अपारमाधिक मानते हैं, वह भी, असगत 
पिंकि--निराश्षित असत्य वस्तु पर 'न्रम कभी आधारित रही नही 
गञा। भब्रम का मूल कारण दोप ही यदि असत्यस्वरूप दोपात्वर पर 
प्रत होगा और असत्य अधिष्ठान में ही जब भ्रम होगा तो सब कुछ 
हो जायगा (यही तो वौद्धों का सवंशुन्यवाद का सिद्धान्त है) 
यदुक्तमनुमानेनापि भावरुपमज्ञानं सिध्यतीति, तदयुक्तम, श्रनुमा 
भवात्‌ । ननूक्तमनुमानम ? सत्यमुक्तम्‌, दुरुक्त तु तत्‌, अज्ञाने& 
भिमताज्ञानान्त रसाघनेन विरुद्धत्वाद्‌ हेतो:। तत्नाज्ञानान्तरा 
ने हैतोरवेंकान््यम्‌ । साधने च तदज्ञानमज्ञानसाक्षित्व॑ निवार- 
| ततश्चाज्ञान कल्पना निष्फला स्यात्‌। 
नो यह कहा कि--अनुमान से भी भावरूप जज्ञाव की सिद्धि होती 
हू कथन असंगत है--ऐसा अनुमान कभी नहीं हो सकता। यदि 
कि--उक्त बात भी अनुमान ही तो है? ठीक कहते हो, अनुमान 
उनुम्रान करना भी युक्ति विद ही है। बज्ञान में अज्ञानान्तर की 


ता तो आपको भी अभिमत नही है। अंज्ञानान्तर के साथन में अनेक 
$, और उस साधन में, अज्नाव साक्षिता की निवृत्ति हो जाती है, 


तै भज्ञान की कल्पना ही निष्फल हो जाती है। 
दृष्ठान्तशच साधन विकल:, दीपप्रभायाप्रप्रकाशिताथ्थंप्रकाश 
वात । सर्वत्र ज्ञानस्येव हि प्रकाशखम | सत्यपि दीपे ज्ञानेन 
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विना विषयप्रकाशाभावात्‌ । इन्द्रियाणामपरि ज्ञानोत्पत्ति हेतुलगेव 
न प्रकाशकत्वम्‌ । प्रदीपप्रभायास्तु चल्लुरिद्धियस्य ज्ञानमुत्पादयतो- 
विरोधि तमोनिरसनद्वारेणोपका रकत्वमात्रभेव। प्रकाशवज्ञानोत्ती 
व्याप्रियमाण चक्षुरिद्धियोपकारक हेतुत्वमपेक्ष्य दीपस्थ प्रकाशबत्न 
व्यवहार: । 

पूर्वोक्त प्रदीप दृष्टान्त भी अज्ञान के अस्तित्व के विपरीत पिद्ध होता 
है। प्रदीप प्रभा कभी अप्रकाशित वल्तु को प्रकाशित नहीं कर सकती, 
ज्ञात वस्तु का प्रकाश ही उससे संभव है। दीप के रहते हुए भी, वस्तु 
ज्ञान के बिना, उस वस्तु का प्रकाश नही होता । इन्द्रियाँ भी ज्ञानोलति 
का ही कारण होती है, प्रकाशक तो वो भी नही होती । दीप प्रभा कैवत 
चाक्षूप ज्ञान के प्रतिवधक अंधकार को ही दूर करती है, इस प्रकार वह 
चक्ष॒प ज्ञान की उपकारक मात्र है। वस्तु प्रकाशक ज्ञान के संमुत्पादा 
में चल्षुरिद्रिय ही कार्य करती है, दीप की प्रभा स्थानगत अंधकार का 
निवारण कर साहाय्य प्रदान करती है, इसलिए व्यवहार मे प्रभा को 
प्रकाशक कहा जाता है । 


नास्माभिर्जनितुल्पप्रकाशकत्वास्युपपमेन. दीपप्रभा  निंद 
शिक्षा, अ्रपितु ज्ञानस्येव स्वविषयावरणनिरसनपूर्वंकप्रकाशकर्ल- 
मंगीकृत्मेति चेन्न, नहि विरोधि निरसनमात्र' प्रकाशकत्ा 
अपित्वर्थपरिच्छेद: । व्यवहारयोग्यतापादानमिति यावत्‌। पर 
ज्ञानस्यैव । यदि उपकारकाणामपि श्रप्रकाशिताथे प्रकाशकत्वमंगी 
कृतमु, तहिं.. इच्द्रियाणामुपकारकतमत्वेनाप्रकाशितार्थ॑प्रकारर्क- 
त्वमंगीकरणीयम्‌ । तथासति तेपां स्वनिवत्य॑वस्त्वन्तरपूर्वकरत्वा 
भावाद्धे तोरनेकांत्यमित्यलमनेन । 

यदि कहो कि-नप्रदीप प्रभा का ज्ञान के रूप से दृष्टान्त नहीं दिया 
गया है, अपितु ज्ञात अपने आवरण का विनाश कर बिपयो को प्रकाशित 

-करता है, केवल उतने भावमात्र के लिए ही, उसका दृष्दान्त है। 


हे 
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केवल ज्ञान प्रतिबन्धक के निवारण को ही प्रकाशता नहीं कहते अवितु 
जिस वस्तु का जो स्वरूप हो उसका निरूपण करते हुए लोक व्यवहारो- 
पयोगी बनाने का नाम प्रकाशता है। ऐसी प्रकाशता ज्ञान के अतिरिक्त 
किसी में नहीं है। यदि ज्ञानोपकारक विषयों को भी अप्रकाशित विषयों का 
प्रकाशक मानेंगे तो ज्ञानोत्पत्ति की प्रधान साधन इन्द्रियों को भी भप्रका- 
शित वस्तुओं का प्रकाशक मानना पड़ेगा, जिसके फलस्वरूप तुम्हारा 
अभिमत अनैकान्त्य का सिद्धान्त दूषित हो जायया, क्योंकि इन्द्रियों के 
कार्य के पूर्व कार्य निवारक कोई नहीं होता। अस्तु अब इस प्रसंग को 
यहीं समाप्त करते हैं । 


प्रतिप्रयोगाश्च विवादाध्यसितमज्ञानं न ज्ञानमात्रश्नह्माश्यम, 
प्रज्ञानत्वात्‌ ; शुक्तिकादि अ्ज्ञानवत्‌ । ज्ञानाश्रयं हि तत्‌ विवादाध्य- 
सितमज्ञानं न ज्ञानमात्रश्नह्मावरणम्‌, अ्रज्नानत्वात्‌ शुक्तिकादि 
श्रज्ञानवत्‌ । विषयावरणं हि तत्‌ विवादाध्यसितमज्ञानं न ज्ञाननि- 
वर्त्पम्‌ । ज्ञानविषयानावरणत्वात्‌, यत्‌, ज्ञाननिवत्त्यम्‌ भज्ञावं तत्‌ 
ज्ञानविषयावरणम्‌ । यथा शुक्तिकादि श्रज्ञानम्‌। ब्रह्म न प्ज्ञाना- 
स्पदं ज्ञातृत्वविरहात्‌ धरादिवतू। ब्नह्म न आअज्ञानावरणं ज्ञान 
अविषयत्वातू। यदि अज्ञानावरणां तहिँ तद्‌ ज्ञानविषयभूतम्‌, यथा 
शुक्तिकादि । ब्रह्म त ज्ञान निवर्त्याज्ञानम्‌ ज्ञान भ्रविषयत्वात्‌ | यत्‌ 
ज्ञान निवर्ध्याज्ञानं तद ज्ञानविपयभूत॑ यथा शुव्तिकादि | विवादा- 
ध्यसितं प्रमाणज्ञानं स्वप्रागभावातिखित शअज्ञानपुर्वंकं तन भवति 
प्रमाणजनत्वात्‌, भवदभिमताज्ञानसाधन प्रमाणज्ञानवत्‌ । 


अज्ञान की भावरझुपता के साधन के लिए जँसा अनुमान किया 
गया, उसके प्रतिकूल” भी अनुमान किया जा सकता है जैसे कि-विवा- 
दास्पद बज्ञान कभी शुद्ध ज्ञान ब्रह्म का आश्रय नही हो सकता, क्योंकि 
बहू शुक्ति आदि अज्ञान की तरह भिथ्या अज्ञान है। जो कि-भ्रांत 
ज्ञात के आश्रय में रहता है। विवादास्पद बचन्ञान, ज्ञान का आवरण भी 
सही हो सकता, क्योकि वह शुक्ति अज्ञान की तरह मिथ्या है,णों ' 
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कि-विपय (शुक्ति) का ही आवरण कर सकता है। विवादास्पद 
अज्ञान, ज्ञान से निवरत्त्य भी नही है, क्योकि वह ज्ञान के विषय (मेंग) 
का आवरण नही करता। जो अज्ञान, ज्ञान ढारा निवत्त्यं होता है, वह 
ज्ञान के विषय का आवरक होता है, जैसे शुक्ति आदि का अज्ञान। 
घट शवदि पदार्थों मे जैसे ज्ञातृता नही रहती, बसे हो ब्रह्म में भी शातृता 
का अभाव है, इसलिये वह अज्ञान का आश्रय नही हो सकता। अज्ञान 
कभी ब्रह्म को आवृत नही कर सकता, क्योकि वह ज्ञान का विपय (मेय) 
नही है । जो »जशान से आवुत होता है वह निश्चित ही ज्ञान वा विषय 
होता है जैसे कि-घुक्ति। ब्रह्मविपयक अज्ञान ज्ञान से निवत्त्यं नहीं है, 
क्योकि चह ज्ञान का विपय नहीं है जो अज्ञान, ज्ञान से निवत्त्यं होता है 
वह निश्चित ही ज्ञान का विपय होता है णैसे कि शुक्ति। विवादास्पद 
प्रमाणरुष ज्ञान कभी अपने प्रायभाव वे अतिरिक्त, अज्ञानपूर्वक नही हो 
सकता, बयो वि. वह, आपके अभिमत अज्ञान साधक, प्रमाण ज्ञान की 
तरह, प्रमाण जन्य होता है । 

ज्ञान त वस्तुतों विनाशकम्‌, शक्तिविशेषोपबृहेण विरहे सर्ति 
ज्ञानत्वात्‌ । यदवस्तुनो विनाशक तत्‌ शक्ति विशेषोषबृहित ज्ञान 
मज्ञान च दृष्टम्‌, यथेश्वरयोगिप्रमृतिज्ञान, यथा च मुदगरादि। 
भावरूपमज्ञान न ज्ञानविनाश्यमू, भावरूपत्वात्‌ घढादिवविति। 
अधोच्येत-वाधक ज्ञानेन पूर्वज्ञानौत्पन्नाना भयादीना विनाशो दृश्यते 
इति । नैवम्‌ नहि ज्ञानेन तेपा विनाश. क्षशिकत्वेन तेपा स्वयमेव 
विनाशात्‌ । कारणनिर्वृत्या च पश्चादनुत्पत्त .। क्षणिकत्व च तैपा 
ज्ञानवदुत्पत्तिकारणसन्निधानएवोपलब्घे... श्रन्यधा5नुपलब्धेश्चाव- 
गम्यते । अक्षणिकत्वे च भयादीना भयादि हेतुभूतज्ञानसन्तताब- 
विशेषेश _सर्ववा ज्ञानाना भयादुलतत्ति द्ेतुत्वेवानेकममोपललि 
प्रसगार्चु 


ज्ञान स्वभावत किसी वस्तु का विनाशब नही होता, यो नि 
बह अन्यशक्ति वी सहायता से रहित स्वत मिद्ध है। जिससे वस्तु वा 
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विनाश होता है, वह चाहे ज्ञान हो या अज्ञान, निश्चित ही वह शक्ति 
विशेष से उपबृ हित (बलप्राप्त) होता है, जैसे ईश्वर और योगियों का 
शान था मुद्गर आदि। भाव पदाथे घट आदि जैसे ज्ञान से विनाश्य 
नहीं हैं, वैसे ही भावरुप अज्ञाम भी, ज्ञाम से विभाश्य नही है। यदि 
कही कि-वाधक ज्ञान की उपस्थिति में, वाधक श्ञान की उत्पत्ति पूर्व के 
भ्रम जन्य भय कम्पत्त आदि का विनाश देखा जाता है, सो ऐसी बात 
नही है कि ज्ञान से भय आदि का विनाश होता है अपितु भय आदि तो 
क्षणिक होते है, वे स्वत: ही विनष्ट हो जाते है, भय के कारण की निवृत्ति 
हो जाने पर फिर भय आदि की उत्पति होती ही नही । ज्ञान की तरह 
भय आदि भी, उत्तत्ति के कारण की स्थिति में हो रहते है, अनुपस्यिति 
में नही; इसलिए उनकी क्षणिकता सहज ही अवगत हो जाती है । भय 
आदि को यदि क्षणिक नही मानेंगे तो भय आदि का कारण मिथ्या ज्ञान 
जब धारावाहिक रुप से चलता रहता है, तो सभी ज्ञननों को भय आदि 
का हेतु मानना होगा, जिससे अनेक भय उपस्थित हो जावेंगे। 


स्वप्राग भावव्यातरिक्तवस्त्वन्त रपूर्वकमिति ब्यर्थविशेषणो- 
पादानेन प्रयोगकुशलाचाबिष्कृता | श्रतोइनुमानेनापि न भावरूपा- 
ज्ञान सिद्धि:। श्रुतितदर्थापत्तिभ्यामज्ञानासिद्धि रनन्तरमेव बध्ष्मेत् । 
मिथ्याथ॑स्थ हि मिथ्येवोपादानं भवितुमहंतीत्येतदपि “न विलक्षण- 
त्वात्‌ इत्यधिकरणन्यायेन परिहियते । ग्रतोषनिव॑चनीयाज्ञानविपया 
न काचिदपि प्रतोतिरस्ति। प्रतीतिश्रांतिबाघैरपि न तथाइस्यु- 
पंगमन्तीयम्‌ । प्रतीयमानमेव हिं प्रतीतिभ्रांति बाधविषयः । आ्राभिः 
प्रतोतिभि: प्रत्तौत्यंतरेण चान्तुपलब्धामासां विषय इति न युज्यते 
फल्पयितुम्‌ ! 

भय को क्षणिक न मानने से अज्ञात के लिए किया गया "स्व 
प्रागभाव वरत्वन्तर पूर्वक” यह विशेषण व्यर्थ हो जायगा, केवल प्रयोग 
कुशलता का नमूना मात्र रह जायगा इससे सिद्ध होता है कि, अनुमान 
से अज्ञान के अस्तित्व की सिद्धि नही हो सकती । श्रुति और अर्थापत्ति 
प्रमाण भी उसे सिद्ध मही कर सकते, इसे आगे बतलावेगे | मिथ्या पदाय॑ 


कै उपादान भी मिथ्या होते है, इस कथन को भी “न विलक्षणत्वात्‌” सूत्र 
के अनुसार परिष्कृत करेगे अनिवंचनीय अज्ञाव की प्रतीति किसी भी 
प्रकार मही हो सकती । केवल प्रतीति या भ्राति की बाधा से भी अज्ञान 
को स्वीकारा नहीं जा सकता क्यो कि जो वस्तु, प्रतीति या भ्रातिवी 
बाधा के योग्य होती है, वह प्रतीयम्मान और विशेषोल्लेखनीय होंती है। 
प्रतीति, भ्राति या और भी किसी भी प्रकार वी प्रतीति से, किसी ऐसी 
वस्तु बी कल्पना नही की जा सकती जिसके प्रकाश की उपलब्धिन 
होती हो । 

शुक्तयादिपु रजतादि प्रतोते., प्रतीतिकालेडपि तन्‍्नास्तीति 
बाधेन चात्यस्थान्यथामानायोगाश्व सदसदनियं चनीयमपूर्व मेवेद 
रजत दोषवशात्‌ प्रतीयत इति, कल्पनीयमितिचेन्न, तत्कल्पनायमि 
श्र्यस्थ अन्यथा भानस्य अ्रवर्जनीयत्वात्‌ अन्यथाभानाभ्युमगमादेव 
ख्यातिप्रवृत्तिवाधभ्रमत्वाना उपपत्त रवत्यन्तापरिद्रष्टाकारणकवस्तु 
कल्पनायोगात्‌ कल्प्यमान हि इंदमनिवंचनीयम्‌ | न तावदतिवंनीय 
मित्ति प्रतीयते, अपितु परमार्थ रजतमित्येव । प्रनिव॑चनीयमित्येव 
चेत्‌ , आतिबाधयो. प्रवृत्त रप्पसभव. । श्रतोशन्यस्यान्यथाभानविरहे 
प्रतीतिवृत्तिबाधाभ्रमत्वानामनुपपत्त स्तस्यापरिहायं॑त्वाच्च, ,शुततया- 
दिरेव रजतादयाकारेण श्रवभासते, इति भवताभ्युपरगंतव्यम्‌ । 

शुक्ति आदि मे रजत आदि की प्रतोति के समय ही “यह वह गही 

है" ऐसा बाधक ज्ञान हो जाता है, वयोकि-अन्य वस्तु का अन्य वस्तु मे 
अन्य प्रकार का ज्ञान हुआ नही करता । सद्‌ अस्द्‌ अतिवंच्रनीय अपूर्व को 
रजत माना जाता हो मयवा रजत के रूप में इसकी कत्पना की जाती 
हो, सो बात नही है, अनिवेच्रनीय कल्पना में भी अन्य वस्तु में अन्यथा 
ज्ञान अनिवाय॑ होता है, अन्यथा ज्ञान के स्थीकारने पे ही, एयाति। 
प्रवृत्ति, बांध, भ्रम जादि की उपपत्ति होती है, जिससे नितान्त अदृष्ट 
वस्तु की कल्पना होती है जिसके फलस्वरूप ही यह कल्पित बनिवंचनी 
पता होती है। उस समय वह अनिर्वेचनीय रूप से प्रतीत नही होतीं 
अपितु वास्तविक रजत के रूप मे ही उसकी प्रतीति होती हैं। यदि 


है 
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अनिरवंचनीय प्रतीति हो तो, भ्राति और बाधा का प्रश्न ही नही उठता । 
भ्रमस्थल में अन्यथा भान न होने से तथा प्रत्तीति, वृत्ति, बाधा, भ्रम 
आदि की अनुपपत्ति से अनिवार्य शुवित ही, रजत की जाकृति मे अवभा- 
सित होती है, यह तो आपको भी मानना पड़ेगा। 

ध्यात्यन्तरवादिना च सुटूरमपि गत्वाध्य्यधावभासोव्वश्याश्र- 
णीय:, भ्रसत॒ख्याति पक्षे सदात्मना, आश्रात्मस्यातिपक्षे श्रर्थात्मना, 
प्रस्यातिपक्षेषपि श्रन्यविशेषणं श्रत्यविशेषणत्वेन, ज्ञानद्यमेकत्वेन 
से, विपयासद्भावपक्षेषपि विद्यमानत्वेन । 

अन्यान्य रयाति वादियों को भी अनेक तकंवित्तकों के बाद अन्त में 

अन्यथावभास (अन्यथा रयाति ) का आश्रय लेना पडता है। वह अवभास 
असत्‌ झुयाति के पक्ष में सत्‌ स्वरूप, आत्म रयाति के पक्ष मे ज्ञेय पदार्थ 
स्वस्प, अस्याति के पक्ष मे भी अन्यविशेषण का अन्यविशेषण के रूप तथा 
दो ज्ञानों की एकता के रूप, एवं जेयविपय का अस्तित्व न स्वीकारने 
वालो के पक्ष में शेयवरतु की विद्यमानता के रुप से होता है । 

किच अनिरवंच्रतीयमपुरवरजतमच्जातमित्ति बदता तस्य जन्म- 
कारणं वक्‍तव्यम्‌ , न तावत्‌ प्रतीति, तस्यास्तद्‌ विपयत्वेन तदुत्पत्ते: 
प्रागात्मलाभायोगात्त्‌ ॥ निविषया जाता तदुत्पादय तदेव विपयी 
करोतीति महतामिदमुपपादनम । भ्रथेन्धियादिगतो दोप:, तप्न 
तस्य पुरुपाश्रयुत्वेवायंगतकार्यस्योत्पादकत्वायोगात्‌ । नापीन्द्रियाणि 
तैपां ज्ञानका रणत्वात्‌ । नापि दुष्टानीन्द्रियाणि, तेपामपि स्वकायंभूते 
शान एचहि विशेषफरत्वन,, भनादिभिष्याज्ञानोपादानत्व छु 
परवेमेव निरस्तम्‌ । 

जो लोग "भनिवंधनीयमपूर्वरजतमन्र जातम्‌” ऐसा कहते है उन्हें 

दैसी रजतोत्पत्ति का कारण बतलाना होगा। वे रणत की प्रतीति रो 
तो रजतौत्यादक कही नही सकते, वयोकि-उत्तत्ति को पूर्व उसकी प्रती्तिं 
संभव नही है। प्रतीति पहले निविषयक होती है, बाद में रजतोलचि 
फरके उस रजत को अपना विषय बनाती है ऐसा तो बड़े लोग हीं कह 


[ एप ) 


सकते है। चक्षु आदि इन्द्रियगत दोष, रजतोत्पादक हो, ऐसा भी समझ 
में नही आता, क्योंकि वह द्रप्टा पुरुष के आश्रय से ही हो सकता है, किसी 
बरतु में किसी अन्य वस्तु को पैदा कर देने की सामथ्य दुष्टा पुरुष में तो 
होती नही । केवल इच्द्रियों मे भी ऐसी सामर्थ्य नहीं है वे तो केवल 
ज्ञानोत्पादक हो होती है। विक्ृत इच्धियाँ भी मई बरहु पैदा नहीं कर 
सफती, वे तो अपने बाय॑ (ज्ञान, में ही वैचित्य प्रतीति कराप्ती है। 
अनादिमिथ्या ज्ञान तो ऐसे उत्पादन का उपादान हो नही पकता, ऐसा 
पहिले भी कह चुके है । 

किच-अ्रपूव॑ंमनिर्वेचनीयमिदंवस्तुजात रजतादिवुद्धि शब्दा- 
भैया कथमिव विपयी क्रियते, न घटादि बुद्धिशब्दाभ्याम्‌ ? रणता- 
दिसाइश्यादिति चेत्‌ तहिं तत्सदृशमित्येवप्रतीति शब्दौस्थाताम्‌। 
रजतादिजातियोगादिति चेत्‌, सा कि परमाथं,भूता अ्रपरमार्थभृता 
वा?न तावत्‌ परमाथंभूता, तस्या प्रपरमार्थान्‍्वयायोगात्‌ | 
नाप्यपरमार्थभूता, परमार्थानवयायोगात्‌ । श्रपरमार्थे परमा्वुद्ध 
शब्दयों निवाहंकत्वायोगाच्वेत्यलमपरिणत कुतर्क निरसनेन। 


एकबात और है - जब जागतिक सभी वस्तुएं अतिर्ब॑चनीय है तो 
सीप में रजत शब्द का ही प्रयोग क्यो किया जाता है तथा रजत प्रतीति 
ही क्यो होती है सीप को घट, प्याला आदि क्‍यों नहीं कहा जाता, घट 
क्यों नहीं समझा जाता ? यदि कहो कि - रजत आदि के सादृश्य से 
ऐसा होता है, तो यह कहना चाहिए कि “यह उसके समान है" 
भ्रदि रजत आदि जाति के योग से उक्त प्रकार की प्रतीति होती है, पो 
वह वास्तविक होती है या अवास्तविक ? वास्तविक तो हो नहीं सकती 
बयोकि - उसे असत्य नहीं कहा जा सकता। अवास्तविक भी नहीं हो 
सकती, क्योकि - उसे फिर सत्य नही कहा जा सकृता। अययार्थ वस्तु 
में यथार्थ साधन को क्षमता भी नहीं होती। अस्तु तत्त्वहीन कुतवों के 
निराकरण से अब विरत होते है । 


भ्रथवा--यथार्थ स्वंविज्ञानमिति वेदविदामतम्‌, श्रू तिस्म 
_तिभ्य, सर्ब॑स्य सर्वात्मत्वप्रतीति.। बहुस्पामिति संकल्प पृव॑सृष्दः 


( ६ | 

यादि उपक्रमे, तासा त्रिवृतमेकैकामिति श्र्‌ त्येव चोदितम्‌ । भिवृत- 
फरणमेवंहि प्रत्येक्ष शोपलभ्यते, यदग्नेरोहितं रप॑ पैजसस्तद 
पामपि शुफ्ल॑ क्ुष्णं पृथिव्याश्चेत अ्रम्नावेव त्रिरूपता, श्र त्यैव 
दर्शितातस्मात्‌ सर्वे सबंत्र संगता. पुरारों चैवमेवोकत वैष्णवे सृष्ट- 
युपक्रमे । नानावीर्या. प्रधस्भूतास्ततस्ते संहर्ति बिना, नाशबनुयन्‌ 
प्रजास्सृष्दुमसमागम्य॒ क्ृत्स्तश., । समेष्यान्योन्यस्योग॑ परस्पर 
समाश्नय,, “मह॒दादया विशेपान्ता हि. श्रएडमए इत्यादिना 
तत्त.। सूत्षका रो5 पिभूताना त्रिरुपत्व तथाध्वदत्‌ , “व्यात्मकत्वात्त, 
भूयस्त्वात्‌ ” इति त्तेनाभिधाभिदा । सोमाभावे च पूतीक ग्रहरां 
श्र॒ति चोदितमू, सोमावयवसदभावाद्‌ इति न्यायविदों विदुः। 
ब्रीह्रभावे च नीवार ग्रहणं ब्रीहिमावतः, तदेव सदृश तस्य, 
पत्तदद्रव्येकदेशभ।क्‌ । शुक्त्यादौ रजतादेश्च भाव. श्र्‌ त्यैव बोधित. 
रुप्यशुकत्यादि निर्देशभेदों भूयरत्वहेतुक.,। रूप्पादिसइशश्चाय॑ 
शुक्त्‌या दिर्पलम्यते, श्रतस्तस्यात्र सदभाव. प्रतीतिरपि निश्चित: । 
कदाचिच्चक्षुरादेस्तु दोपाच्दथुक्तयशवर्जित, रजताशो गृहीतोश्तो 
रजतार्थी प्रवर्तते। दोषहानौनु शुबत्यंशे गृहीते तश्निवत्तंते, भ्रतोषधार्थ' 
रूप्यादिविज्ञानं शुक्तिकादिपु । वाध्यवाघकभावो5पि भूयस्तवेनो- 
पपदयते, शुवितभूयस्त्ववेकल्यसाकल्य ग्रहरूपत.। नातो मिथ्याथ॑ 
सत्याथ॑ंबिषयत्वतिवन्धन: एवं स्वस्थ स्वेत्वे व्यवहार 
ध्यवस्पिति: । 

वेदबेत्ता विद्वानों (बोधायन, माथमुनि, घामुवाचारय और द्रविश 
चाय॑ ) वा मत है कि-श्रुति स्मृति शास्त्रानुसार सभी वस्तुए ब्रह्मात्मक 
होने से यथार्थ सत्य है। धृष्दि के उपक्रम मे सृष्टा ने जो “बहुस्था” और 
“तासाजियृतसेकेकाम्‌” का सकल्प किया था उसी से जयत्‌ की बरह्मात्म- 


का वी पुष्टि होती है। त्रिवृतृतरण और परल्पर मिश्रण का भाव 
प्रत्यक्ष दीखता है, अग्नि कौ रक्तिमा, जल की शुश्नता तथा पृथिवी की 
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स्थामता उसी के उदाहरण है| इसी प्रकार एक ही अग्नि मे भी तीन रूप 
देखें जाते है । श्रुति ने बतलाया है, कि सारे भूत सभी में मिश्नित हैं। 
विष्णु पुराण के सृष्टि प्रकरण भे भी बतलाया गया कि विभिन्न शवित 
वाले भूत बिना एक साथ मिले प्रजा की सृष्टि करने में असमर्थ हैं। 
सारे ही भूत परस्पर मिलकर एक दूसरे के आश्रय से, महृत्तत्व से लेकर 
अंतिम स्थूल ब्रह्माण्ड तक की सृष्टि करते है | “त्यात्मकत्वात्तु भूयस्त्वाद्‌” 
सूत्र मे सूत्रकार भी इसी तथ्य की पृष्टि करते हैं । ० 

वेदों में सोमलता के अभाव में पुतीक ग्रहण का विधान वतलाया 
गया है, मीमांसको का मत है कि, पुतीक में सोमलता अश विद्यमान 
है इसी लिए उसके ग्रहण का विधान है ॥ इसी प्रकार ब्रीहि के बभाव मे, 
ब्रीहिं अंश युक्त नीवार के ग्रहण का विधान है । 

शुक्ति आदि पदार्थ में जो रजत आदि का भ्रम होता है, वह भी 
रजतांश के सद्भाव के कारण ही है, यह थ्रुतिसम्मत विचार है। बाहुत्य 
के कारण रजत की, शुक्ति से पृथक प्रतीति होती है। शुक्ति मे जो रणत 
की सदृशता दीखती है, उससे ही शुब्ति मे रजताश का सद्भाव निश्चित 
होता हैं। कभी चक्ष्‌ इन्द्रिय के दोष के कारण शुक्तित का शुवितभाव 
तिरोहित हो जाता है, चक्षु केबल रजतांश को ग्रहण करते है, जिसके 
फलस्वरूप हम उस वस्तु को प्राप्त करने के लिए उद्यत होते हैं। उक्त 
दृष्टि दोप के नष्ट हो जाने पर शुक्तित का शुक्षितित्व सुस्पष्ट परिलक्षित 
होने लगता है, तव हताश होकर लौट आते है। इस प्रकार रजत की 
होने वाली प्रतीति यथार्थ ही है, केवल शुन्ति अंश के आधिक्य के कारण 
बाध्य वाघक व्यवस्था होती है । जब शुबित के लघु अश रजतभाव का 
ग्रहण होता है उसे ही भ्रम कहना चाहिए, जब उसके बहुलांश का ग्रहण 
होता है, उत्ते सत्य कहते है, श्रथम शान बाध्य और द्वितीय ज्ञान बाधक 
है। मिथ्या या भसत्य की प्रतीति से बाध्य बाधक भाव होता हो मो 
धात नही है। हर वस्तु हर में मिश्षित है ऐसी व्यवहार की व्यवस्था 
करना समीचीन है। 


ध्वप्ने च प्राणिनां पुष्यपापानुगु्ण 'भंगवतैव तत्तेश्युरुपमात्रार 
मुभाव्या: तत्तत्कालावसाना: तथाभूताश्चार्था: सृज्यन्ते तथा हिं 


#> स्वप्त विषय “त तत्त रथा;न रथयोगा: ते पंथानो भवति; 
ग 


( १७१ ) 
अथ रथान्‌ रथयोगात्पथः सृजते । न तथ्ाइनंदा मुदः प्रमुदो भवंति, 
प्रश्नानर्दान्मुद; प्रमुद: सजते । न तत्र वेशान्ताः पुष्करिष्प: खब॑त्यो 
भवंत्ति, अथ वेशांतान्‌ पुष्करिण्यः ख्वन्त्यः सृजते । सहि कर्ता ” 
इति यद्यपि सकलेतरपुरुषानुभाव्यतया तदानी न भवंति, तथा5पि 
तत्तत्पुरुषमात्रानुभाव्यतया तथाविधानर्थान्‌ ईश्चरः सृजति, सहि 
कर्ता। तस्य संकल्पस्याश्चर्यशकतेस्तथाविध॑ कत्तृत्व॑ संभवतीत्यथे: । 


स्वप्तावस्था में जगतृपति भगवान ही प्राणियों के प्रृण्यपाप के 
अनुसार पभ्रत्येक व्यक्ति के भोगोपयोगी विषयों और तात्कालिक पदार्थों 
की सृष्टि करते हैं। व॑ सी ही स्वप्न विपयक श्रुति भी है--'न वहाँ रथ, 
न घोड़ा, न मार्य ही रहता है, रथ घोडे आदि की सृष्टि करते है, वहाँ 
आनन्द, मोद, प्रमोद नही रहता, आनन्द भादि की सृष्टि करते है, वहाँ 
तालाब, तलेया, वावली नहीं होते, तालाब भादि की सूध्टि करते है, 
वही संगार के कर्त्ता है।” यद्यपि मनुष्य के सारे ही अनुभाव्य पदार्थ 
उस समय नही रहते, परन्तु पुरुष की अहंतानुरार अनुभाध्य पदार्थो को 
जो सृष्टि करते है, वही जगत के स्वामी है, वे ही रात्यसंकल्प, अनन्त- 
शक्ति सम्पन्न है, उन्ही से ऐसी आश्चयंमयी क्रिया संभव भी है। 


य एप सुप्तैपु जागति काम काम पुरुषों निरमिमाणः तदेव 
शुक्र तदब़हा, तदेवामृतमुच्यते, तस्मिललोकाश्श्िता: सर्वे तदु 
नात्येति कश्चन” इति च। सूत्रकारो४पि “संध्ये सृध्टिराह हि- 
“निर्मातांर चैके पुत्रादयर्च” इति सूत्रद्येन स्वाप्मेष्वर्थपु जीवस्य 
क्षष्टुत्वमाशंवय, “मायामात्र तु कार्त्स्नेनानभिव्यपत स्वरुपत्वातू ! 
इत्यादिना न जौवस्य संकल्पमाश्रेण सध्दत्वमुत्दयते | जीवस्प 
स्वाभाविकसत्यसंकल्पंत्वादे: कृत्स्नस्यथ संसारदशायामनभिम्यव्ते 
स्‍्वरुपत्वात्‌ , ईश्वरस्थेव तत्तद पुरुष मात्रानुभाव्यतया प्राश्चर्य भूता 
सृष्टिरयम्‌ । “तस्मिल्लोकास्थ्ितास्सर्वे तदुनात्येति कश्चन्‌ ” इति 
परमात्मैव तत्न सष्टेत्यवगम्यते, इति परिदरति। भ्रपवल्ग्वादिशु 


( १७२ ) 
शयातस्य स्वप्ससदृश, स्ववेहेनेव देशास्तरगभनराज्याभिषेकशिरए्दे- 


दादयसच परण्यपापफलभूताश्शयान देहसरूपसरथान देहान्तर 
ल्रष्दयोपपदसते । 


“मनुष्य के सोने पर वह जागता हुआ, पर्याप्त रूप से काम्यपदायों 
फा निर्माण करता है, वही शुक, पही ब्रह्म, वही अमृत है, ततारागगत 
उसी के आशित्त है, कोई भी उसे अतिक्रमण नही कर सकता ।” इत्यादि 
भी उक्तमत की ही पुष्टि करते है। सूत्रकार भी “सध्ये सृष्टिराहहिं” 
निर्मातारबुत्रादयश्चै के” इत्यादि दो सूत्रो से स्वप्न पदार्यों की सृष्दि में 
जीव विषयक आशका करके- “मायामात्र” इत्यादि सूत्र से जीव की 
सकलल्‍प रहित सृष्टि क्रिया का निराकरण करते है। ससार दशा में जीव 
की सत्य सकल्पता आदि विशेषतायें जब अव्यक्त रहती है। तब स्वप्न 
सृष्टि केसे सभव है यह आश्चर्यमयी सृष्टि तो सत्य सकल्प ईएबर की ही 
कृति है “सारे लोक इसी के आश्रित रहते है, इसफा अतिक्रमण नहीं कर 
सकते इस वावय से स्वप्न सृष्टि प्रमात्मा की ही निश्चित होती है । इस 
दृष्टान्त से सेघभकार जीव सवधी आशका का समाधान करते है घर में 
सोया हुआ व्यक्ति, देशातरगमन, राज्याभिषेक, शिरच्छेदन आदि 
विचित्रताओं की प्रतीति करता है। पाप पुण्य के फल भोग के लिए, 
तात्कालिक एक विशेष विमित देह से सारी क्रियायें होती है । 

पीतशखादो तु नयनवर्तिपित्तद्रव्यसभिन्ना नायनरश्मय, रालादि 

भि. सयुज्यन्ते | तत्र पित्ततत पीतिमाभिभूत, शंखगत शुल्किमा न 

गृह्मते । भरत. सुवर्शानुलिप्तशखबत्‌ पीतः शख इति प्रतोयते । पित्त 

द्रव्य तदगत पीतिमा चातिसौद्ष्म्यात्‌ पाश्व॑स्थे. न गृह्मते । पिचो- 

पहतेन तु स्वनयन निष्क्रान्ततयाश्तिसमीष्यात्‌ सुक्ष्मपि गृह्मते | तद 
अहण जनितसस्कार सचिव सायनरश्मिभि. दृरस्थमपि गृह्मते । 

पीतरशंख की जो प्रतीति होती है, उसमे नयनगत पित्त से नयन रश्मि 

था मिश्चित हो जाती है, जिसके फलस्वरूप श्वेतशख पीला दीखता है, 


वहाँ पित्त जन्य पीतिमा से अभिभूत शखगत शुह्किमा की प्रतीति नही 
ने पाती | इसलिए सुवर्ण रजित शख्त सा वह शख पीला दीज़ता है। 


( १७३ ) 
अतिसुक्ष्म नयननगत॒ पित्तजन्य पीतिमा निकटस्थ व्यक्ति को भी गही 
दीखती, परतु पित्ताकरान्त व्यक्ति को वह अति निकट से परिलक्षित हो 
जाती है, क्योकि उसके नेन्नो से ही बह सदा निकलती रहती है। इसी 
प्रकार दृरस्थ शख भी नयन की पीत रश्मियो के द्वारा पीला अवभासित 


होता है । 

जपाकुछुम समीपवर्तिस्फटिकमणिरपितत्यभामिभूततया रक्त 
इति गृह्मयते । जपाकुसुमप्रभावितता पिस्वच्छद्रव्य सयुक्ततया स्फुटत- 
रमुपलभ्यते, इत्युपलब्धिव्यवस्थाप्यमिदम्‌ । 


मरीचिका जलज्ञानेअपि तेज. पृथिव्थोरप्यग्वुनो विद्यप्तानत्वात्‌ 
इच्द्ियदोपेण. तेज: पृथिव्योरग्रहणादृष्टव्शाच्चाम्बुगोगरहणा- 
दर्यार्थत्वम्‌ । 

प्रलातचक्र ध्यलातस्यद्र्‌ ततरगमनेन सर्वदेशसयोग्रादंतराला 
ग्रहणात्तथा प्रतीतिरुपपद्यते । चक्रप्रतीतावप्यन्तरालाग्रहणपूर्वकतत्त- 
हं शसयुक्ततत्तदवस्तु ग्रहएमेव । क्वच्दिंतरालाभावात्‌ अन्तराला- 
प्रहणम्‌ बवचिच्छैध्यादग्रहणमिति विशेष, । अतस्तदपि यथार्थम्‌ । 


दर्पणादियु निजमुखादि प्रत्तीतिरपि यथार्था | दर्षणादि प्रति- 
हतगतमो हि नायनरश्मयो दपंणादिदेशग्रहणपुवंक निजमुखादिय़ह्ाय- 
तितत्राषि प्रतिशेध्यूदन्तरालाग्रहणात्तथा प्रतीति, | 
जपाकुसुम की निकस्थ स्फ्टिकेमणि, उसकी काति से अभिभूत होकर 
रक्तवर्ण की दिखलाई देती है। जपाकुसुम की श्रभा चारो ओर फैलती 
हुई, स्वच्छ द्रव्य से मिश्रित होकर स्पप्ट रूप से देखी जाती है, इसकी 
प्रतीति का यही स्वरूप है, जो कवि यथार्थ है। 
मरीचिका मे जो जल की प्रतीति होती है, बह भी तेज भौर पृथ्वी 


में जो जलीय अंश है उसी का भान होने से होती है, इच्द्रिययत दोप के 
कारण उस समय पथ्दी और तेजीय बज्ो को प्रतोति नहीं हो पाती 


इसलिए महू ज्ञान भी गयाय॑ है। 


( एड ) 


अलातचक की जो चक्राकार प्रतीति होती है, उससे मध्यवर्ती अवकाश 
की प्रतीत न होने का कारण, चक्र की तेज चाल है, इसलिए चक्राकार 
प्रतीति भी असत्य नही है । 


दर्पण, जल आदि में अपने मुख आदि की प्रतीति भी यथार्थ है। 
दर्पण पर पडने बाली नयन रश्मियो के प्रकाश से मुखाकृति की प्रतीति 
होती है; मुख ओर दर्पण के मध्यवर्ती अन्तराल और रश्मियो के त्वरित 
विक्ष प के कारण कभी-कभी वैसी प्रतीति नही भी होती । 


दिल्मोहे अ्रपिदिगन्तरस्यास्यां दिशि विद्यमानत्वात्‌ भ्रदृष्टवरे- 
मेतद्विंगंश वियुक्तो दिगन्तरांशों गृह्मते । श्रतो दिगन्तरप्रतीतियं 
थार्थेव । 


द्विचद्रज्ञानादावपि अगुल्यवष्टम्भ तिमिरादिभि: मायनतेजो- 
गतिभेदेन सामाग्री भेदात्‌ सामग्रीह्यमन्योन्यानिरपेक्ष' चद्रप्रहण 
इयहेतुंवति । तलेका सामग्री स्वदेशविशिष्ट चढ्ध" ग्रहणति 
द्वितीयातु किचित्‌ वक्रगतिश्चद्ध समीपदेशग्रहणपुर्वंक चन्ध' स्वदेश 
वियुक्तं गृहणाति । भ्रतः सामग्रीद्येन युगपह शद्रवविशिष्ट चने 
ग्रहण ग्रहणभेदेन ग्राह्माकारभेदादेकत्वग्रहणाभावाच्च द्वौ चन्द्राविति 
भवत्ति भ्रतीतिविशेष:। देशान्तरस्य तदविशेषणत्वं, देशान्तरस्य 
च, भ्रगृहीत स्वदेशचद्रस्य च्‌ निरन्तर ग्रहणेन भवत्ि । तत्र सामग्री 
ढित्वं पारमाथिकम्‌ । तेन देशद्वयविश्विप्ट चन्द्रग्रहणद्वयं चपारमा- 
थिरक । ग्रहणद्वित्वेन चन्द्रस्येव ग्राह्माकार द्वित्व॑ /च पारमार्थिकम्‌ | 
तत्रविशेषणद्ययविशिष्ट चद्धग्रहणाद्रयस्येक एवं चन्द्रोग्राह्म इति 
ग्रहण प्रतिज्ञानवत्‌ केवल चक्ष्‌: सामर्थ्याभावात्‌ चाक्षुपज्ञान तथै- 
वावतिष्ठते। दृवोश्चक्ष पोरेक सामग्रयन्तर्भावेषपि तिमिरादिदोप- 
भिन्न चाक्षपं तेज: सामग्रीद्षय भवति इति कार्यवत्प्यम्‌। अपगत्ते 


श्छ५ ) 


तु दोषे स्वदेशविशिष्टस्य चब्धस्येकग्रहए वेद्यत्वादेकश्चन्द्र: इति 
भवत्ति प्रत्ययः ! दोपक्तं तु सामग्री द्वित्व तत्क॒त ग्रहणह्वित्व॑, तत्कृत॑ 
भ्राह्मकार द्वित्वं चेति निरवद्यम्‌। 


दिग्प्रम मे भी, प्रात दिशा का, अत्यात्य दिशाओं से संबंध होने के 
कारण, केवल मात्र एक ही दिशा का जो ज्ञान हौता है, वह भी यथार्थ 
ही है, क्योकि ठीक से न देख पाने के कारण गन्तव्य दिशा क्री और न 
जाकर दूसरी दिशा की ओर भटकना हो जाता है। 


जाँख पर अंगुली रखने से चाक्ष प रश्मियाँ दो भागो में विभक्त हो 
जाती है, जिससे दो चन्द्रो का भान होता है, रश्मियों का एक भाग तो 
ठीक चन्द्रमा के सामने पडता है, दूसरा भाग तिरछा होकर कुछ दूर 
दूसरे चन्द्र को देखता है, इस प्रकार दो चन्द्रो की प्रतीति होती है। 
नेत्र रश्मियाँ है तो सत्य ही, इसलिए उबके द्वारा स्वतत्र॒ रुप से जो दो 
चन्द्र देखे जाते हैं, बह प्रतीति भी यथार्थ ही है प्रत्यभिज्ञा मे केवल ने 
ही ज्ञान के साधन नहो होते, अपितु पूर्व सस्कार भी श्रपेक्षित होता है। 
दो चन्द्रो की भिन्‍न प्रतीति करते हुए भी, जो एक चन्द्र का निश्चित ज्ञान 
वना रहता है, वह पूर्व॑स॑ंस्कारजन्य ही रहता है । दोनो नेत्र एक ही कार्य 
करते है, फिर भी चाक्ष्‌पघ तेज मे तिमिरादि (रोग्रविशेष) के दोप से 
नेन्रों के कार्य मे विभिन्नता जा जाने के कारण भी दो चब्द्रो की प्रतीति 
होती है, दोप के ज्ञान हो जाने पर सही अवगति होती है, तव दो के बजाय 
एक ही चन्द्र श्रतीत होने लगता है । दोप के वारण ही, साधन मैद्व॑त 
होता है, साधन द्वैत से ज्ञान में &त होता है और उनके अनुसार चर 
दो प्रतीत होते है । इनसे ज्ञात होता है, कि उक्त द्व॑त प्रतीति यथार्थ है । 
श्रतः स्ंविज्ञानजात यथार्थमिति सिद्धम्‌। ख्यात्यतराणा 
दृषणानि तैस्तैवादिभिरेव प्रपचितानीति न तत्न यत्नः क्रियते । 
प्रथदा किसनेत बहुनोपपादनप्रकारेण । प्रत्यक्षानमानागमास्य 
प्रमाणजातमायस्यं च निरस्तनिशखिलदोपगधमनवधिकातिशयसस्ये- 
यकल्याणगुणगणं सर्व सत्यसंकर्ल्प॑ परंब्रह्ाप्युपपच्छतां कि 
त सेत्स्यति | कि नोपपदयते । भगवताहि परेणब्रह्मणा क्षेत्रशपुण्य- 
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पापानुगुश तद भोग्यत्वायाखिलं जगत्‌ सृजता सुखदुःखोध्पेक्षाफलानु- 
भवानुभाव्या: पदार्था: सर्वसाधारणानु भव विपया;, केचन्‌ तत्युसुप- 
मान्रानुभवविषयाः तत्तत्कालावसाना: तथातथाउनुभाव्या: सृज्यस्ते। 
तन्न वाध्यवाधकभाव: सर्वानुभवविधयतया तद्रहिततया चोपपद- 
यत इति सर्व समंजसम्‌ । 
उक्त द्रप्टान्तो से सिद्ध हो चुका कि प्रतीयमान समस्त जगत यथार्थ 
है। ख्यातियों में जो दोप है, वे स्वय रयातिवादियों द्वारा परस्पर विरा- 
कृत हो चुके हे, उसके लिए हमनें प्रयास नहीं किया। बहुत अधिक 
समर्थन की चेप्टा से कोई विशेष लाभ भी नहीं है। जो लोग, प्रत्यक्ष 
अनुमान और आगम (शास्त्र) प्रमाण मानते है तथा ग्रमस्त दोपों से 
रहित--, न्युनाधिक भावरहित-भप्तंस्य कल्याणमयगुण विभूषित--सत्य- 
संकल्प-सववेज्ञ- आदि गुण विशिष्ट परब्रह्म का अस्तित्व भी स्वीकारते हैं, 
उनकी दृष्टि मे तो कुछ भी परिहार्य और असंगत नहीं है। पस्नह्म 
भगवान-जीव के पाप पुण्य के अनुसार, सुख दुःखों से अपेक्षित फ़लवाले 
जिन जीवोपभोग्य पदार्थो' का सजेत करते है; उनमें कुछ सर्वेताधारण के 
“अनुभव के योग्य, कुछ व्यवित विशेष के अनुभव के योग्य, एवं कुछ विशेष 
समय में अनुभव योग्य होते है। वे सृप्ट पदार्थ परस्पर बाध्य बाधक 
भाव से सर्वानुभूततिपयक और व्यक्त विशेष के अनु भव विपयक होने से 
उपपन्न और सुसंगत होते है । 
यत्‌ पुतः सदसदनिरव॑चनीयमज्ञा् श्र्‌तिसिद्धमिति, तदसत्‌। 
“अनूतेन हि श्रत्यूढा: ” इंत्यादिष्वनृतशब्दस्यानिवं चनीयानभिधा- 
पित्वात्‌ । ऋतेतरविपयो हि प्रतृत शब्द: | ऋतमिति कम वाचि | 
ऋतं पिबन्ती * शीत वचनात्‌। ऋत॑ 'कर्मफलामिसंधिएहित्त, 
पुरषाराधानवेपं तत्प्राष्तिफलम्‌ । अ्त्र तद्व्यतिरिक्त संसारिकफल 
कर्मानृतं ब्रह्म॑ प्राप्ति विरोधि” एवं ब्रह्मलोक॑ न विन्दन्ति श्रनृतेन 
हि प्रत्यूढा/” इति वचनात्‌ | ४ ३ 
और जो-पतदसद्‌ अनिर्बंचनीय अज्ञान को श्रुति संम्मत वतलाया; 
भी असंगत बात है । “अनृततैन दि प्रत्युढा:'” वाक्य में प्रयुक्त “भनृत” 
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शब्द अनिवंचनीयता का धोधक नही हूँ। “अनुत” शब्द तो "ऋत" से 
अतिरिक्त विषय का बोधक है। “ऋत” शब्द कमंयाची है, “ऋतं- 
परिवस्तौ” वाक्य से इस अर्थ की प्रतीति होती है “ऋत” अर्थात्‌ कर्मफल 
की अभिसंधि (शर्ते) रहित, भगवत प्राप्ति साधक, भगवदाराधन हूप 
कर्म भी “ऋत” शब्द का वाच्यार्थ है। उससे भिन्न, सकाम सांसारिक 
फल वाला कम “अनृत” है, जो कि--ब्रह्मप्राप्ति में बाधक हैं) “ 
ब्रह्मलोक को प्राप्त नही करते, जो कि--अनृत (सकाम कम) से आवृत 
हैं "इस वाक्य से उक्त अर्थ की ही प्रतीति होती है । 


भासदासीजषोसदासीत्‌”  इत्यत्रापि सदसच्छब्दो चिदरचिद्‌ 
व्यष्टि विषयो। उत्पत्तिवेलायां सत्त्यच्दरब्दाभिहितयोरिचिदचितद्‌ 
व्यष्टिभूतयो: वस्तुनोडपि श्रकाले भ्रचित्समप्टिभूते तमः शब्दाभि- 
घेये वस्तुनि प्रलय प्रतिपादनपरत्वात्‌ श्रत्म वावयस्य ! वात्र 
कस्यचित्‌ सदसदनिर्वेचनीयतोच्यते, सदसतो: कालविशेषे श्रसद- 
भावमान्र वचनात्‌ | अन्रतमः शब्दाभिहितस्य श्रचित्समष्टित्वं 
श्र्‌ व्यन्तरादवगम्यतै- “ अव्यवतमक्षरेलीयते, अक्षर तमसि लीयते” 
इति । सत्यम्‌ तमः शब्देताचित्‌ समष्टिरूपाया: प्रकुृतेः सूक्ष्मावस्थो- 
च्यते। तस्यास्तु “मायांतु प्रकृति विद्यात्‌” इति मायाशब्देनाभिधा- 
नादतिवंचनीयत्वमिति चेत्‌ , नैतदेवम्‌ , मायाशब्दस्यानिवंचनीयवा- 
चित्व॑ न दृष्ट इति | मायाशब्दस्य मिथ्यापययित्वेनानिवंचनीयवा- 
चित्वमिति चेत्‌ , तदपि नास्ति, नहिं सबंत्र मायाशब्दो भिथ्या 
विषय: । आ्ासुरराक्षसशास्त्रादिषु सत्पेष्वेव मायाशब्द प्रयोगात्‌। 
यथोक्तम--'तिन मायासहस्न तच्छम्वरस्याश्युगामिवा, बालस्य 
रक्षतादेहमैकैकश्येनसूदितम” इति । श्रतोमायाशब्दो विचित्रा- 
धंसगंकरासिधायी । अहृतेश्व मायाशव्दाभिधान विचिवार्थ 
समंकरत्वादेव । अस्मान्मायी सृजते विश्वमेतत्तस्मिश्चान्यों मायया 
सन्निश्द्धः “इति मागाशब्दवाच्यायाः प्रकृतेविचित्रायंसगंकरत्वं 
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दर्शयति । पर पुरुपस्य च तद्वत्तामात्रेण मायित्वमुच्यत्ते, नाज्ञत्वेव 
जीवस्यैव हि मायया निरोध. श्रूयते। “तस्मिश्चान्यों मायया 
सन्निरुद्ध, ” इति, “अनादिमायया सुप्तोयदा जीव. अ्रवुध्यते” 
इति च। “इल्धोमायाभि. पुरुूप ईयते” इत्यन्नापि विचित्ना 
रावतयो5्भिघीयन्ते ! अत एवहि “भूरित्वष्टेव राजति” इत्युच्यते, 
नाइसि “सिथ्याभिभूत. कश्चिद्विराजते ” । ४ मम माया दुरत्यया" 
इत्यत्रापि गुणमयीति बचनात्‌ सेव त्रिगुणात्मिका प्रकृति. उच्चते 
इति। न श्र तिभि. सदसदनिवंचनीय भ्रज्ञान प्रतिपादनम्‌ । 


* सृष्टि से पूर्व सद भी नही था, असद्‌ भी नही था” इस वाक्य भे 
सद्‌ असद्‌ शब्द, चेतन-जड व्यष्ि बोधक है। उत्पत्ति के समय “सत्‌! 
और ' त्यत्‌” शब्द से व्यष्टि रूप, जडचेतन वस्तु का निरूपण, किया गया 
है, वहू प्रलय के समय “अचित्‌ रूप समप्टि 'तम” शब्द वाक्य प्रकृति मे 
लीन हो जाती हैं यही उक्त वाबय का तात्पय॑ है । इस वाक्य में सदूअसद्‌ 
अनिर्वेचनीयता की कोई चर्चा नही है । सद और असद वस्तु किसी काल 
विशेष मे रहती ही नही, यही बतलाया गया है। “तम” शब्द वाक्य, 
अचित्‌ समष्टि अर्थ, एक दूसरी श्र्‌ति मे इस अ्रकार बतलाया गया है- 
“अव्यक्त अक्षर मे लीन हो जाता है, अक्षर तम में लीन हो जाता है, तम 
परमात्मा से एकीमूत हो जाता है” इत्यादि । 


यदि कहो कि--' तम” शब्द से अखित्‌ समिष्ट रूप प्रकृति की 
मूक्ष्मावस्था' बतलाई गई है, यह वात तो यथार्थ है, परन्तु “माया तु 
प्रकृति विद्यात्‌ ” इस वाक्य से “माया” शब्द वाक्य अनिर्वेचननीय ह्दी 
ज्ञात होता है। “यह कथन असगत है, क्योकि--माया शब्द की जनिवं- 
तीयता का कही भी उल्लेख नही मिलता। यदि कहो कि-माया शब्द 
सिथ्या का पर्यायवाची है, इसलिए अनिर्वचनीय है, सो भी नही हो 
सकता - सभी जगह माया शब्द मिथ्या बोधक नही है, असुर, राक्षस, 
शस्न आदि मे भी माया शब्द का प्रयोग देखा जाता है- जैसे कि-- 
*शीघ्रगामी सुदर्शन द्वारा प्रद्धाद की देह रक्षा के लिए, शवराघुर के 
...हजारो माया (असुर) एक एक करके नष्ट कर दिये गए ”। इससे ज्ञात 
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होता है कि--आरचर्य कर वस्तु सृष्टि “माया ” भब्द वाह्यार्थ है, मिथ्या 
वस्तु नहीं । विचित्र सृष्टि कारिणी प्रकृति के लिये प्रायः माया शब्द का 
प्रयोग किया गया है। 

“मायी परमेश्वर इसी के द्वारा जगत की सृष्टि करता है, तथा 
जीव इससे आवबद्ध है” इस वाक्य से माया शब्द वाच्य प्रकृति की विचित्र 
सृष्टि कारिता प्रतीत होती है । परमपुएप परमात्मा भाया सबद्ध होने से 
मायी कहे गये है, अज्ञ होने से उन्हें मायी नही कहा गया है। जीव में, 
माया शक्ति का संकोच बतलाया है । “तर्स्मिश्वान्यो--// “अनादि माया 
सुप्तो--" “ इन्द्रोमायाभि०” इत्यादि वाक्यों में माया शब्द परमेश्वर की 
शक्ति वैचित्मय का ही वाचक है। इसीलिए परमेश्वर को भूरित्वप्टेव 
राजति” कहा गया है, यदि माया शब्द मिथ्यावाची होता तो उक्त वाक्य 
के स्थान पर “मिथ्याभूतः कश्चित्‌ विराजते” कहा जाता। मम माया 
दुस्त्यया” इस गीता वाक्य में भी “गुणमयी” पद से उसी त्रिगुणात्मिका 
प्रकृति का उल्लेख किया गया है। इस से ज्ञात होता है कि--कोई भी 
श्रुति सदसद्‌ अनिवंचनीया माया का समर्थन नही करती । 


नाप्येक्योपदेशानुपपत्त्या; नहि “तत्त्वमसि” इति जीवपरयो- 
रैक्योपदेश सति सर्वज्ञेसत्यसंकल्पेसकलजगत्‌सर्गस्थितिविनाश हेतुभूते 
तच्छुब्दावग्ते प्रकृतेत्रह्मणि,. विरुद्धश्ञानपरिकल्पनाहेतु 
भूता कादाचिदप्यनुपपत्तिइंश्यते । ऐक्योपदेशस्तु “त्वं” शब्देनापि 
जीव शरीरकस्य ब्रह्मणएवामिधानादुपपत्नतरः ! “अनेन जोबेना- 
तन्ाध्नुप्रविश्ध तामरुपेव्याकरवाणि” इति सर्वस्य वस्तुनः 
परमात्मपरय॑न्तस्येव हि नामरूपभाक्तवमुक्तम्‌ । श्रतों व ब्रह्माज्ञान 
परिकल्पनम्‌। इतिहासपुराणयोरपि न ब्रह्मज्ञाववाद: क्वचिदपि 
इश्यते । 

श्र्‌ ति प्रतिपाद्य ऐक्पोपदेश से भी ब्रह्माश्ञान कल्पना समझ में 
नहीं भाती । “तत््वमसि” जीव परमात्मा के ऐक्योपदेश के प्रसंग में 
सर्वेज्ञ, सत्य संकल्प, जगत्‌ की सृष्टि स्थिति संहार के कारण परब्रह्म ही 
“तत््‌ ” शब्द वाच्य है, “त्वं” पद भी जीवशरीरीब्रह्म का ही वाचक है। 
इसलिए ब्रह्माज्ञान की कल्पना समझ में नही आती । ”इसजीव में प्रवेश 


(्‌ श्द० ) 

कर नामरूप की अभिव्यक्ति कहें” इस श्र्‌ ति में परमात्मा पर्यन्त समस्त 
वस्तुओं को नामरूपात्मक वतलाया गया है इसलिए ब्रह्म में अज्ञात 
कल्पना निष्प्रयोजन सिद्ध होती है। इतिहास पुराण में भी व्रह्मज्ञानवाद 
की कहीं चर्चा नहीं है । 

ननु---/ज्योतीषिविष्णु:” इति ब्रह्मकमेव न त्वमित्ति प्रतिशाय 
“ज्ञानस्वरूपों भगवन्यतोइसो ” इति शेलाव्धिधरादिभेद भिन्‍्नस्य 
जगतो ज्ञानेकस्वरूपब्रह्माज्ञानविजुम्भितत्वमशिधाय “यदा तु गुट 
निजरूपस्येव ब्रह्मणा: स्वस्वरूपावस्थितिवेलायां वस्तुभेदाभावदर्श- 
नैनाज्ञान “विजूभितत्वमेव स्थिरीकृत्य” वस्त्वरित कि ? “महीघट- 
त्वम्‌ ” इति श्लोकद्दयेच जगदुपलब्धि प्रकारेणापि “वस्तुभेदानाम 
“सत्यत्वमृपपादयतस्मात्‌ विज्ञानमृतें ” इति प्रतिज्ञातं ब्रह्मव्यतिरिकत 
स्यासत्यत्वमुपसंहत्य “विज्ञानमेक” इति ज्ञानस्वरुपे ब्रह्मणि 
भेददर्शननिमित्ताज्ञानमूलं निजकम वेति रफुटीकृत्य 'ज्ञानं विशुद्धम 
इति ज्ञानस्वरुपस्थ ब्रह्मण: स्वरूप विशोध्य 'सदभाव एवं 
भवतो मयोक्त:” इति ज्ञानस्वरुपस्य ब्रह्मए: एवं सत्यत्वं नान्यस्य, 
श्रन्यस्यचासत्यत्वमेव, तस्य भुवनादे: सत्यत्वं ध्यावह्यारिकमिति, 
तत्त्वं तवोपदिष्ठमिति हि उपदेशो दृश्यते । 

( शंका ) विष्णु पुराण भें “विष्णु ज्योत्ति स्वरुप हैं” इत्यादि 
श्लोक से ब्रह्म को ही एक मात्र तत्त्व वतला कर--“भगवान ज्ञान स्वहृप 
हैं” इत्मादि श्लोक मे, शैल समुद्र पृथिवी आदि भेदवाले जगत को श्ञान- 
मयब्रह्म के अज्ञान से उत्पन्न वतलाकर-ब्रह्म जब विशुद्ध स्वस्प प्राप्त 
करता है इत्यादि श्लोक से ज्ञान स्वरुप,ब्रह्म की अपनी स्वरूपावात्यिति 
वस्तु भेद का अभाव बतलाकर--अज्ञान जन्यता की प्रुध्टि की गई है फिर 
बाद में “यथार्थ चस्तु बया है ? --"पहिले पूृथिबी फिर घट होता है" 
इत्यादि श्लोक से विभिन्न वस्तु पूर्णजयत की असत्यता का समर्थन फरते 
हुए “विज्ञान से भिन्न कुछ नही है” इस पूर्व प्रतिज्ात ब्रह्म भिन्न जयत की 
अंसत्यता का उपसंहार किया गया है। “विज्ञान ही एकमात्र सत्य है" 

7 ज्ञानस्वरुप ब्रह्म मे मेंद दृष्टि करने वाला, अज्ञान मूलक ब्रह्मवा 


( हद ) 


अपना कर्म ही वतलाया गया है, फिर बाद में "विशुद्ध ज्ञान स्वरूप ब्रह्म 
के विशुद्ध स्वरूप का निर्देश किया गया है। “मैने इस प्रकार सदुभाव का 
निरूपण किया” इत्यादि श्लोको का तात्पयं हैं कि--“ज्ञानस्वरूप ब्रह्म 
ही एकमात्र सत्य है, चाकी सब मिथ्या है, भुवन आदि समस्त पदार्थों की 
व्यावहारिक सत्यता है, मैने तत्त्व की बात तुम्हे बतलादी” ऐसा उपदेश 
प्रतीत होता है । 

चैतदेवम-- अन्न भुवनकोषस्य विस्तोणं स्वरूपमुक्तवा पूर्व॑- 
मुक्त रूपान्तरम्‌ सक्षे पत्त, “श्र यतामित्यारभ्याभिषीयते। चिद्चिद्‌ 
मिश्रेजतति चिदशों वाइमनसागोचरस्वसंवेदय स्वरूपभेदो 
ज्ञानेक्याका रतयाञ्रस्पृष्टप्राकृभेदों वित्ताशीति नास्तिशब्दाभि: 
घेयः। उभयंतु परब्रंह्मल्प वासुदेव शरीरतया तदात्मकामित्येतद 
रूप संक्षे पेणरत्राभिहितम्‌ । 

(समाधान) बात ऐसी नहीं है--उक्त प्रकरण में भुवनकोप का 
विस्तृत स्वरुप बतलाकर, “श्र[यताम” से उक्त वस्तु का युक्षम रूप सक्षेप 
छप से वतलाया गया है उसमे बतल्लाता गया कि--यह जगत्‌ जडचेततमय 
है; इसका चेतमन्याश-वाड मनसगोचर, केवल आत्मवेद्य, विविध भागो- 
वाला, क्षानाकार, अविनाशी, “अस्ति" शब्द वाच्य है। जीव के कर्मफल 
से विधिध भेदों और आकारो मे परिणत जड अश, विनाशशील “नास्ति” 
पदवाच्य है दोनों ही परब्रह्म वासुदेव के शरीर, तदात्मक है, ऐसा ही 
संक्षिप्तत्प से स्वरूप का विवेचन किया गया है। 

तथापि--“यदम्बु वैष्णव: कायस्ततोविप्रवसुंधरा, पद्माकारा 
धमुदभूता पव॑ताब्ध्यादिसंयुता |” इत्यम्बुने विष्णों: शरीरत्वेन 
प्रम्बुपरिणामभूतं बह्माण्डमपि विष्णो; काय;, तस्य व विष्णरा- 
पस्लेति सकल श्र तिगततादात्म्योपदेशोपवृहंणरूपस्प पामानाधिकर- 
ए्यस्य “ज्योतीपिविष्ण: ” इत्यारभ्य वक्ष्यमाणस्थ शरीरात्मभाव॑ 
एवं निबंधनमित्याहु:। श्रस्मिन्‌ शास्त्रे पूर्वमपि एतद्सक्दुक्तम- 
“तामि सर्वाति तदवपु"--“सत्सव वै हरेस्तनुः/-- “स एवं 

ह 


है. कफ 


सर्वभूतात्मा विश्वरूपोयतोञ्य्यय.” इति । तदिदंशरीरात्म भावषत्त' 
तादात्म्यं सामानाधिकरण्येन व्यपदिश्यते ' ज्योत्तीषि विष्णु:” इति। 

उक्त तथ्य को ही अन्य श्लोक में वतलाते है--“विष्णु के शरीर 
रूप जल से शैल, सागर आदि युक्‍त पद्माकार वसुधरा उत्पन्न हुई” 
इसमें जल को, विष्णु के शरीररूप से वतलाकर जल के परिणाम रुप 
इस जगत को भी उनका शरीर स्थानीय कहा गया है। अन्यान्य श्रू तियो 
में भी विष्णु को ब्रह्माण्ड की आत्मा वतलाकर ब्रह्माण्ड और विष्णु का 
सामानाधिकरण्य अभेद वतलाया गया है। ऐसा शरीरात्मभाव ही 
“ज्योत्रीषि विष्णु: से बतलाया गया है। इस शास्त्र में “वह सब उन्ही 
का शरीर है ”--वह सब हरि का तनु है--वह विश्वरूप अव्यय, सभी 
भूतो के आत्मा हैं ।' इत्यादि वाक्यों से यहीवात कईबार कही गई है। 
शरीरात्मभाव तादात्म्य ही “ज्योत्तीषि विष्णु: ” भे सामास्याधिकरण 
रुप से कहा गया है। 

अनास्त्यात्मकनास्त्यात्मक च जयदन्तगंतवस्तु॒ विष्णो: 
कायतया विष्ण्वात्मकमित्युक्तम्‌ इंदमस्त्यात्मकं, इदंनास्त्यात्मकं, 
भ्रस्य च नास्त्यात्मकत्वे हेतुरयमित्याह “ ज्ञानस्वरुपो भगवान्य- 
तोध्तौ”--इति अशेपक्ष त्ज्ञात्मनाध्वस्थितस्य भगवतों ज्ञानमेव 
स्व।भाविक॑रूपम्‌ । नदेवमनुष्यादि वस्तुरूपम्‌ । यदेवं, तदेवा- 
चित्‌ रूप देवमनुष्यरीलान्धिघधरादयश्च तदविज्ञान विजृम्भिता; 
तस्य ज्ञानैकाकारस्य सतो देवादयाकारेण स्वात्मवैविध्यानुसंधान 
मूला: देवादयाकारानु धानमूलकमंमूल। इत्यर्थ; । यतश्चा निदवस्तु 
क्षेत्रज्ञकर्मानुगुणपरिणामास्पदं, ततस्वन्नास्ति शब्दाभिषेयम्‌ । इतर 
दत्ति शब्दाभिवेयमित्यर्थादुक्तभवति । तदेव विवृणोति--'यवा 
पु शुद्ध निजरूपि” इति। यदेतद ज्ञानैक्याकारमात्मवस्तु दैवादया' 
फारेण स्वात्मनि वैविध्यानुयंधानमूल सर्वकर्मक्षयाद निदोप॑ परिशुद्ध 
निजरूपि भवति, तदा देवादयाकारेशकीझृत्यात्मकल्पनामूल 
कर्मफलमतास्तदभोगार्था: वस्तुपु वस्तुभेदा: न भवतिं। 


ई 


( ह६३ .) हि 


इस जगत मे अस्त्याय्म ओर नास्त्यात्मक वस्तुए विष्णु की शरौर 
स्थानीय होने से विष्ण्वात्मक कही गई है। सत्‌ ओर असत्‌ दोनो मे, 
असत्‌ रूप का कारण इस प्रकार वतलाया एया है--“ज्ञान स्वरूप भगवान 
इस जगत मे व्याप्त है ।” इस वाक्य में बतलाया गया कि--समस्त जीवों 
में स्थित भगवान का ज्ञानमय रूप ही स्वाभाविक है, देव मनुष्य आदि 
वस्तु रूप स्वाभाविक नही है। जड देव मनुष्य शेल समुद्र आदि भेद 
उन्ही के ज्ञान इच्छा) से स्वयमूत है, अर्थात्‌ एकमात्र ज्ञानस्वरूप भगवान 
की जो विविध वेचित्य जनक, देव, मनुष्य, शैल, समुद्र आदि आवार 
स्मारक कर्म राशि है, वही विचित्रता की प्रतीति कराने बाली है। अचिद्‌ 
वस्तुएं जीवो के कर्मानुरूप परिणामवाली है, इसलिए “नास्तिए पद 
वाच्य है। इससे भिन्न चिद्‌ वस्तु “अस्ति” पद वाच्य है यह भी इसी से 
ज्ञात होता है। यही वात “यदा तु शुद्ध निजरूपि” इत्यादि में विस्तृत 
रूप से वरणित है। एक्मान ज्ञानस्वरूप आत्मा मे जो देव भनुष्य आदि 
रूप से विविध बेचित्य आरोपित होता हैं, उसका एकमात्र कारण कर्म 
ही है, उन समस्त कर्मो के क्षीण हो जाने पर, जीवात्मा अपने निर्दोप 
वास्तविक स्वरूप को प्राप्त करता हे । उस स्थिति मे, देव भादि रूप 
में आत्मभाव की कल्पना की मूलकारण कर्मंराशि विनष्ठ हो जाती है 
तथा कर्म फलानुयायी भोगप्रद बस्तुभेद भी नही रह जाते। 


ये देवादियुवस्तुष्वात्मतयाभिमतेषु भोग्यभूता देवमनुष्यशीला- 
ब्धिधरादिवस्तुमेदा., ते तन्मुलभूतकर्मसु विनष्टेपु न भवत्ति इंति 
अचिद्‌ बस्तुन, कादाचित्कावस्थाविशेषयोगितया नास्तिशब्दाभिवे- 
यत्व, इतरस्य सर्वदा निज॒स्तिद्ज्ञानैवयाका रत्वेन प्रस्तिशब्दाभिधेय- 
मित्यर्थ; । प्रतिक्षयमन्ययाभूततया कादाचित्कावस्था यौगिनो४चिदः 
घस्तुतो नारितशब्दाभिषेयत्वमेवेत्याह--“वस्त्वस्ति किम्‌ १” इति । 
प्रस्ति शब्दाभिषेयों हिं श्रादिमध्यपर्यन्तहोत: सततैकरूपः पदार्थ: 
तस्य कदाचिदपि नास्ति बुद्धयतहंत्वात्‌ । प्रचिद्वस्तु किचिद्‌ 
क्वचिदपि तथाभूतं न दृष्टचंर । 


( हेड ) 

देव आदि वस्तुओ में जो आत्मभाव से अभिमत, देव-मनुष्य, शैल- 
समुद्र-पृथिवी आदि वस्तु भेंद है, वे अपने मूल भूत कर्म के विनप्ट हो 
जाने पर समाप्त हो जाते है। जड़ वस्तु की यह भेद स्थिति सीमित कात 
वाली होती है, इसीलिए उसे “नास्ति” शब्द से कहा गया है। चिद्‌ वस्तु 
स्वतः सिद्ध, ज्ञानस्वरूप, सदाविदूयमान रहने वाली होने से “अस्ति" 
शब्द वाच्य है। प्रतिक्षण मे परिवत्तनशील, अनियमित स्थिति वाली; 
अचिद्‌ वस्तु की नाहत्ति शब्द वाच्यता “वस्त्वस्ति किम्‌ ?” इत्यादि 
श्लोक में वणित है। “आदिमध्यान्तरहित सदा एकसी रहने वाली 
“अस्ति” शब्द वाच्य वस्तु मे, कभी भी “नास्ति” बुद्धि नही हो सकती। 
इसके विपरीत अचिद्‌ वस्तु कही, कभी उक्त रूप में हो नही सकती । 

ततः किमित्यत्राह ? “यच्चान्यथात्वमिति” यदवस्तु प्रतिक्षण 
प्रन्यधात्व॑ याति, तदुत्तरोत्तरावस्था प्राप्त्या पूर्वपूर्वावस्थां जहा- 
तीति तस्यपूर्वावस्थस्योत्तरावस्थायां न प्रतिसंघानमस्ति । श्रतः सवंदा 
तस्य नास्तिशव्दाभिषेयत्वमिति । तथाहि उपलभ्यत इत्याह--“मही 
प्रटत्वम” इति। स्वकमंणादेव मनुष्यत्वादिभावेन स्तिमितात्म- 
निश्चय: स्वभोग्यभूतमचिद्वस्तु .. प्रतिक्षरामन्यन्याभूतमालक्ष्यते 
प्रनुभूयत इत्यर्थ: | एवं सति किमप्यचिद्वस्तु भ्रस्तिशब्दाहंमादि- 
मध्यमन्तहीनं सततैक रूपमालक्षितमस्ति कि? न हि श्रस्तीति 
प्रभिप्रायः । यस्मादेवं तस्मात्‌ ज्ञानस्वरूपमात्मव्यतिरिक्तमचिद्वस्तु 
क्दाचित्क्वचित्‌ केवलास्ति शब्दवाध्यं न भवतीत्याह “तस्मान्त- 
विज्ञानमृते” इति । आत्मा तु सत्र ज्ञामैकाकारतथा देवादिभेद 
प्रत्यतीक स्वरूपो४्पि देवादिशरीर प्रवेश हेतुभूत स्वकृत विविध 
फर्ममूल देवादिभेदभिन्‍्नात्मवुद्धिनिः तेनतेन रुपेण बहुधाः्नुसंहित 
इति, तदभेदानुसंधानं नात्मस्वरूप प्रयुक्तमित्याह “विज्ञानमेकमिति”। 

यदि बाहो कि, उससे क्या होता है ? (उत्तर) मम्यथात्व होता है | 
अर्थात्‌-जों वस्तु प्रतिक्षण परिवर्तित होती रहती है, वह उत्तरोत्तर 
अवस्था को प्राप्त करती हुई पूर्वावस्याओं को चछोड़ती जाती हैं उसकी 


हर 
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उन पूर्वावस्थाओं का उत्तरोत्तरावस्थाओं में स्मरण नही रहता इसलिए 
उसके लिए सदा “तास्ति” शब्द का प्रयोग होता है। “पुथिवी घटरूपता 
करती है" इत्यादि श्लोक मे उक्त उपलब्धि की बात ही कही गई है। जो 
लोग अपने कर्म के अनुसार देह भनुप्यादि देह प्राप्त करके निश्चित आत्म- 
स्वरूप का असदिग्ध रूप से साक्षात्कार करते हैं, वे ही अपनी भोग्य 
बस्तुओ को प्रतिक्षण परिवतंनशील देख पाते है, अर्थात्‌ अनुभव करते हैं। 
इस प्रकार कभी भी अचित्‌ वस्तु “अस्ति” शब्द वाच्य, आदि मध्य 
अन्तहीन, सदा एक रूप देखी गई हे क्या ? तो यही कहना होगा कि वह 
वस्तु ऐसी है ही नही तो देखी कैसे जा सकती है। इससे यह मत स्थिर 
होता है कि-ज्ञानस्वरूप आत्मा से भिन्न, कोई भी अचिद्‌ वस्तु, कभी 
किसी भी स्थिति मे, “अस्ति” शब्द से उल्लेरय नही है, न हो सकती है। 
यही बात "तस्मानत विज्ञानमृते” एलोक में कही यई है। आत्मा स्वरूपत 
एकमात्र ज्ञानस्वरूप होने से, देवादिभेदों से रहित होते हुए भी, देवादिशरीर 
मे प्रविष्ट होने के मुलकारण विविध कर्मो से ही, देवादि रूप विभिन्न भेद 
बुद्धि वाला होता है, उस भेद चुद्धि से ही भात्मा में भेद प्रतीति होती है, 
जो कि स्वाभाविक नहीं होती; यही सब “विज्ञानमैक” श्लोक में 
बतलाया गया है। 

प्रात्मस्वरूप तु कमंरहित्त, तत एव मलस्पप्रकृतिस्पर्श रहितम्‌। 
ततश्च तत्प्रयुक्त शोकमोहलोभायशेपहेयगुणासंगि, उपचयापचया- 
नहँतयेकम्‌, तत एव सद्वैकस्पम्‌ । तज्चवासुदेवशरीरमिति तदात्मकं, 
भ्रतदात्मकस्य कस्यचिदप्यभावादित्याह “ज्ञानं विशुद्धम” इृति 
चिदंश, सर्ैकरूपतया सर्वंदाईरित शब्द वाच्यः। अ्रचिदंशस्तु क्षण- 
पी णामित्वेन सवेदानाशगर्भ इति, सवद्या नास्ति शब्दाभिधेय:, एवं 
हूपचिदचिदात्मक॑ जगदवासुदेवशरीरं॑ तदात्मक्मिति जगदया- 
धात्म्यं सम्यगुक्तमित्याह--“सदभाव एव” इति। श्रत् सत्यम्‌ 
भ्रसत्यम्‌” इति "यदघ्ति यत्रास्ति” इति प्रक्रान्तस्योपसंहारः। 
एतत्‌ ज्ञानैकाकारतया समम्‌, भ्रशब्दगोचरस्वरूपभेदमेवानिन्गिश्र 
भुवनाश्रितं देवमनुष्यादि स्पेण सम्यस्व्यवहाईमभेद यद्वत्त ते, सत्र 
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हेतु. कमै वेति उक्तमित्याह--एतत्त, यत्‌” इति । तदेव विवृणोति 
“यज्ञ. पशु” इति, जगदयाथात्म्य ज्ञानप्रयोजनं मोक्षोपाययत- 
नमित्याह “यच्चैतत्‌” इति | 


आत्मा का स्वरूप कर्म रहित है, इसलिए वह मलरूप प्रकृति के 
स्पर्श से भी रहित है, कर्म और प्रकृति से अस्पृष्ट होने से ही वह, शोक- 
मोह लोभ आदि निदक्ृष्ट गुणो के सपर्क से रहित, उपचय अपचय आदि 
अवस्थाओ से रहित, सदा एक रूप रहता है। ऐसा आत्मा ही, वासुदेव 
का शरीर स्थानीय होने से वासुदेवात्मक है, जगत्‌ में वासुदेव से भिन्न 
कुछ भी नही है, यही तथ्य “ज्ञान विशुद्ध ” वाक्य मे निहित है। 


चिदश सदा एक रूप होने से, सदा “अस्ति” शब्द वाच्य है। 
अचिदश, क्षणभगुर होने से नाशवान होने से “नास्ति” शब्दाभिषेय है। 
ऐसा जडचेतनमय यह साराजगत वासुदेव का शरीर स्थानीय तदात्मव 
है, यही जगत का यथाय तत्त्व है। “सद्भाव एवम्‌” वावय में यही वात 
वतलाई गई है । यहाँ “सत्यम्‌ असत्यम्‌” इत्यादि पद, पूर्वोक्त “यदरित 
यन्नास्ति” पदो के उपसहार ही हैं। 


चैतन्य ज्ञानाकार अशब्द, अगोचर स्वरूप से मिलकर, यह जडमय 
जगत, भुवनाश्रित देव-मनृप्यादि हो से व्यवहायं भेदो वाला होता है, 
इस मिश्रण का हेतु भी कर्म ही है यही बात “एतत्तुयत्‌" वाक्य में वतलाई 
गई है। इसी वा विवेचन “यज्ञ पशु " इत्यादि मे क्या गया है। जगत 
फे धथार्थ तत्त्व को जानकर मोक्ष प्राप्ति के लिए प्रयास करना चाहिए 
“गच्चैतत्‌ ” बावय इसी को बतलाता है। 


पत्र निविशेषेपरेश्नह्मणि तदाश्नये सदसदनिवैचनीयं चाज्ञानै, 
जगेतस्तत्कल्पितत्वे वाशनुगुएं किचिदपि पद न दृश्यते भ्रस्ति मास्ति 
शब्दाभिंधेष चिदचिदात्मक क्षृत्स्नंजगतू परमस्यपरेशस्यपररस्वं- 
प्रह्मणो. विष्णो: कायत्वेन तंदात्मकम्‌ । ज्ञानैकाकारत्यात्मतो- 
५ ।( 7 विधवा रानुभवर्भचपपरियाम च॑ हेतुव॑स्तुयाधात्म्यज्ञाव- 
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विरोधि क्षेत्रज्ञानां कर्मेवेति प्रतिपादनात्‌ अ्रस्तिनास्तिसत्यासत्य 
शब्दानां च सदसदनिवंचनीयवस्त्वभिधानासामर्थ्याच्च नास्त्यसत्य 
शब्दावस्तिसत्यशाब्द विरोधिनौं। अतश्च ताम्यां असत्व॑ हि 
प्रतीयते, नानिर्वेचनीयत्वम्‌। 

उक्त प्रसंग में एक भी ऐसा पद नहीं है, जिससे परब्रह्म का 
निविशेष रूप, उसमें सदअसदनिर्वंचनोय अज्ञान को सत्ता जगत की 
मिथ्यात्व आदि की कल्पना की गई हो, अपितु इसमें तो स्पष्ट कहा गया 
कि-अस्ति-नास्ति शब्दो से प्रतिपांदित जडचेतन सारा जगत, परात्पर 
परमेश्वर ब्रह्म विष्णु का शरीर एवं स्वरूप है । ज्ञान स्वरूप आत्मा को. 
देव मनुष्य आदि आकारों की प्रतोति और अचित्‌ परिणाम भी, वस्तु के 
यथार्थ ज्ञान के विरोधी, जीव के शुभाशुभ कर्म ही हैं। अस्ति-नास्ति, 
सत्य-असत्य आदि शब्दों में भी सदू-असद्‌ अनिर्वेचनीय वस्तु के बोधन 
का सामर्थ्यं नही है। नास्ति और असत्य शब्द केवल, अस्ति और सत्य 
शब्दों का विरुद्धार्य मात्र प्रकाशन करते है। इन दो शब्दो से असत्ता 
मात्र प्रतीत होती है, अनिर्वचनीयता नहीं । 

अत्र चाचिद्वस्तुनि नास्त्यसत्यशब्दी न तुच्छत्वमिध्यात्वपरी 
प्रयुक्ती, अपितु विनाशित्वपरी । “वस्त्वस्ति किम” महीघटतलवम्‌ 
“इत्यत्रापि विनाशित्वमेव हि उपपादितम्‌, ने निष्प्रमाणकत्वम्‌, 
ज्ञानवध्यत्वंवा । एकेनाकारेणेकस्मित्‌ कालेब्तुभूतस्प कालान्तरे- 
परिणामविशेषेणान्यथोपलब्ध्वा नास्ति त्वोषपादनात्‌ | तुच्छत्वं 
हि प्रमाणसंबंधानहुत्वम्‌ । वाघोर्णपयददेशकालादिसंबंधितया 


भातस्तीत्युपलब्धि,, न तु॒कालान्तरे, भ्रनुभूतत्य कालान्तरे परि- 
णामादिना नास्तित्युपलव्धिः कालभेदेन विरोधाभावात्‌ | भझतो न 
मिध्यात्वम्‌। 

इस प्रसंग में, अचिद्‌ वस्तु के लिए प्रयुक्त नास्ति और असत्य घब्द 


तुच्छता और भिध्यात्य के द्योतक नही है अपितु विनाशता के वाचक हैं 
"बस्त्वस्ति किम्‌ “-मही घटत्वम्‌ वावय भी, जड पदार्थ की ध्वंघशोलता 


के ही प्रतिपादक हैं। निष्प्रमाणकृत्ा याँ ज्ञान वाष्यता के मद्ठी । 


है 5 कै 3. 


एक समय में जो वस्तु जिस प्रकार की दौखती है वही वस्तु 
विकारशील होने से कालान्तर मे दूसरे प्रकार की दीखती है, इसो 
अन्यया भाव को, उक्त प्रसग में नास्ति शब्द से कहा गया है| किसी भी 
प्रमाण से सिद्ध न होनी वाली वस्तुस्थिति को तुच्छता, वा जो वस्तु 
जिस स्थान और काल में अस्ति बोधक हो वही वस्तु उसो स्पान मे 
नास्ति बोधक हो जाय, उसे वाध्य कहते है। परिणामादि द्वारा जो 
कालान्तर मे नास्ति बोधक होती है उसे बाघ नहीं कहते, वयो कि-विभिन्न 
काल में एक ही वस्तु के अस्तित्व और नास्तित्व में किसी प्रकार का 
विरोध नही होता । इसलिए उक्त वाक्य से भी अचिद्‌ वस्तु का मिष्यात्व 
सिद्ध नही होता । 
० (एवदुक्त भवत्ति--ज्ञानस्वरूपमात्मवस्तु आ्रादिमध्यवर्यन्तहोन 
सष्टतैक स्वरूपमिति स्वत एवं सदास्तिशब्दवाच्यम्‌। श्रचेतन तु 


क्षेत्रज्ष भोग्यभूत तत्कर्मानुगुरापरिणामि विनाशीति सर्वदा नास्त्य्- 
गर्भमिति नास्त्यसत्यशब्दाभिधेयम्‌, इति। यथोक्त--पत्तु 
कालात्तरेणापिनान्यस्षज्ञामुपैत्ति बै, परिणामादिस्त भूता तदवस्तु तृप 
तच्च किम्‌। श्रनाशीपरमार्थश्च अ्राज्ैरभ्युपगम्यते, तत्तुनास्ति न 
सदेहोना शिद्रव्योपपादितम्‌ 7) 

कयन यह है कि-ज्ञानस्वत्प आत्मा, आदि मध्य अन्त रहित, सदा 
एक रूप में रहने वाला होने से “अस्ति” शब्द वाच्य है । जड पदाये, 
क्षेत्र जीव के कर्मानुत्तार उसी के मोग के लिए, नामरुप से परिणत, 
बिनाशोस्मुस्त होने से नकारात्मक ही हैं, इसीलिए उन्हें नास्ति और 
असत्य शब्दों से उल्लेख किया जाता है) जैसा कि क्र+++र कै__सजो 


। 
॥ 


| १८६ ) 


4 र्ण्य 
रित वृद्धि बोध्यत्वमिति स परमार्थ इत्युक्तम्‌ । श्रोतुश्च मैत्रेयस्य-। 
“विष्णवाधारं यथा चैतत्‌ ने लोक्यं समवस्थित परमार्थश्च मे प्रोक्तो 
यथाज्ञानं प्रधानतः !” इत्यनुभाषणाच्च, “ज्योत्तोषि विष्णु” इत्यादि 
सामानाधिकरण्यस्याधत्मशरीरभाव एवं निवंधनम्‌ । चिदचिद्‌ 
वस्तुनोश्चास्तिनास्ति शब्दप्रयोग निवस्धनम्‌ ज्ञानस्यक्ं निमित्त 
स्वाभाविक झूपत्वेन न प्राधान्यम्‌, अ्रचिद्वस्तुनश्च तत्कर्मनिमित्त 
परिणामित्वेनाप्राधान्यमित्ति प्रतीयते4) 

देश काल या क्रिया विशेष में जिसके भरुस्तित्व और नास्तित्व का 
का व्यवहार होता है; वह केवल “अस्ति” बुद्धि के साथ साथ परमार्य 
भी है। श्रोता मैनेय ने उपदेश श्रवण के वाद कहा कि-यह सारी त्रिलोकी 
भगवान विष्णु मे स्थित है हमारी बुद्धि के अनुसार जगत्‌ की यही परमा- 
थेता आपने कही। “ इस वावय से ज्ञात होता है कि-- ज्योति और विष्णु 
का जो अभेद दिखलाया गया है उसमे शरीर शरीरी सवध ही निहित 
है। चितू और जड़ वस्तु मे जो अस्ति नास्ति शब्द का प्रयोग होता है, 
उससे अकमं निमित्तक ज्ञान के वास्तविक रूप का चिन्तन ही कारण है। 
अचित्‌ वस्तु, ज्ञान साध्यकर्म का ही परिणाम है, इसलिए ज्ञान की 
अपेक्षा उसकी अप्रधानता प्रतीत होती है । 

यदुक्त -- निविशेषत्रह्मविशानादेवाविद्यानिवृत्ति ब्दति 
श्रुतप: इति | तदसत्‌ू--“वेदाहमेत॑ पुरुष महास्तं, आदित्यवर्ण- 
तमस: परस्तातू--तमेवविद्वानमृत इह भवति--नान्य-ंथा 
विद्यतेडयताय”, सर्वे निमेषा जजिरे विद्युत. प्रुरुषादाधि, “न तस्येशे 
कश्चत्‌ तस्पनाम महदयश-”, य एस विदुरमृतास्तेभवति “इत्या- 
दयनेक वाक्यविरोधात्‌ ! ब्रह्मण- स्विशेषत्वादेव सर्वाए्यपि वावयानि 
सविशेषज्ञानादेव मोक्ष व्दंति। शोधक बावयान्यपि सविशेषमेव 
ब्रह्मप्रदिपादयंतीत्युक्तम । 

जो यह कहा कि--“निविशेष ब्रह्म ज्ञान से ही अविदूया की निवृत्ति 
का श्षत्तियों में उपदेश है”, सो असंगत बात है--“भादित्यवर्ण सूर्य की 


( १९० ) 


हलक से अतीत उस महान्‌ पुरुष को जानकर 
है, उसके पास पहुँचने का कोई दूसरा भाग नही 
न अकाशमान उस पुरुष से समस्त निमेष उत्पन 
<7 _ पका शासक कोई नहीं है, उसका नाम ही महान यश है- 
' जो इसे जानता है, वह मुक्त हो जाता है।” इत्यादि अनेक श्रुतियों मे 
निविशवेष के विपरीत वर्णन मिलता है। परब्रह्म को सर्विशेय मानकर ही 
समस्त वाक्य सविशेष ब्रह्म ज्ञान से मोक्ष बतलाते है। जीव के अज्ञान 
को दूर करने वाले शोधक ( सत्य ज्ञानमनत ब्रह्म आदि ) वाक्य भी 
सविशेष ब्रह्म का ही प्रतिपादन करते हैं, ऐसा पहिले भी कह चुके है | 
तत्वमस्थादि वाक्येपु सामानांधिकरण्यं न निर्विशेषयस्त्वैवय- 
सम, ततस्व॑पदयों: सविशेषज्नह्ा्रिधायित्वात्‌। (तरत्पदहि पर्वश 
सत्य संकल्पं जगत्‌ कारण ब्रह्म परामृशति--“तदैक्षत्‌ वहुस्याम्‌ 
पु हि & 
इत्यादिषु तस्येव अतत्वात्‌। तत्‌ सामानाधिकरएं त्व पद च 
अ्रचिद्विशिष्टजीवशरी रकंब्रह्म प्रतिपादयति, .. प्रकारद्याव- 
स्थितैकवस्तुप रत्वात्‌ सामानाधिकरण्यस्य । प्रकारद्यय परित्यागे 
प्रवृत्ति निवृत्त भेदासंभवेन सामानाधिकरण्यमेव परित्यक्त' स्थात्‌, 
यो: पदयो. लक्षणा थ । *सोथ्यंदेवदत्त.”" इत्पत्रापि न लक्षणा, 
भूतवत्त॑मानकालसंबं घितयैक्यप्रतीत्यविरोधात्‌। देशमेदविरोधश्च 
कालभेदेन परिहर्त,) “तदैक्षत वहुस्यां इत्युपक्रम विरोधश्च। एक 
विज्ञानेन सर्वविज्ञान प्रतिज्ञान च न घटते। सानस्वरूपस्य निरस्तनि- 
खिलदोपस्य॒सर्वज्ञस्य समस्तकल्याणगुणात्मकस्य अज्ञान तत्का- 
थनिन्‍्तापुंरुषार्थाश्रयत्व॒च न भवति । वाघाथेत्वे च सामानाधि- 
शरण्यस्थ त्वततूपदयोरधिष्ठान ज्क्षणा चिवृत्तिलक्षणा चेति 
पक्षणादयस्त एवं दोपा । 
“तत्त्वमसि” आदि वाक्य मे निविशेष वस्त्वैक परक सामानाधिकरण्म 
एकता) नहीं है क्‍यों कि तल त्व पद सविशेष ब्रह्म बाचक हैं। “तत” 
दर सर्वज्ञ सत्य सकलल्‍प, जगत कारण परबवह्म का द्योतक है। “तरदेक्षत्‌ 


ड़ 


( १६१ ) 
बहुस्या इत्यादि उसी की प्रकृति के बाचक हैं। “तत्‌” का सामानाधिकरण्य 
“नव” पद भी अचित्‌ विशिष्ट जीव शरीरी ब्रह्म का प्रतिपादक है । 
विभिन्न प्रकार के दो पदार्थों की एकार्थ बोधकता को ही सामानाधिकरप्य 
कहते है। तत्‌ और त्व पद मे यदि प्रकार गत भेद नही मानेंगे दो, प्रवृत्ति 
निमित्तकता न होगी और भी सामानाधिकरण्य भी छोडना होगा, तथा 
दोनो पदो में लक्षणा(गौणार्थ) करनी पडेंगी । ' यह वही देवदत्त है” इस 
घुस्पष्ट वाक्य मे भी लक्षणा नही की जाती, वयो कि भूत और वर्तमान 
काल में प्रतीतित एक ही व्यक्ति तो है, वह भिन्न स्थान में स्थित देखा 
गया, पर एक ही समय में तो नहीं देखा गया, जिससे सशय हो सके । 
विभिन्‍न काल मे दुष्ट होने से, सशय हो ही नहीं सकता । “तत्‌” पद का 
यदि निविशेष अर्थ करेंगे तो “त्दक्षत बहुस्या' इस उपक्रम श्रुति से 
विरुद्धता होगी। एक विज्ञान से स्व विज्ञान वाली प्रतिज्ञा भी सगत न 
होगी। समस्त दोष रहित, कल्याण गुण सपन्‍त, सर्वेज्ञ ज्ञान स्वरूप ब्रह्म 
में अज्ञान और अज्ञान जन्य दोष भी सलग्त होगे। यदि कहो कि-तत्‌ 


त्व पदों का सामानाधिकरण्य, एकत्व वोधक नही, वाधाथक है, तो तत 
त्व पद के सर्वाधिष्ठान भूत परब्रह्म और जीव के, जीव भाव की निर्वृत्त 
के लिए लक्षणा करनी पडेगी तथा सामानाधिकरण्य के कथित नियम 


का भी उल्लंघन होगा साथ ही प्रकरण विरोध आदि दोप होगे । 
इयास्तु विशेष.-नेद रजतमितिवदप्रतिपन्नस्थेव वाधस्यागत्या 
परिकल्पनम्‌ू, तत्पदेनाधिष्ठानातिरेकिधर्मनुपस्थापनेत वाधानु- 
पत्तिश्व । अ्रधिष्ठानतु प्राक्तिरोहितस्वरूप तत्पदेनोपस्थाप्यत इति 
चेन्न, . प्रायाधिष्ठानाप्रकोशे तदाश्रय भ्रमवाघयोरसभवात्‌ । 
भ्रमाश्रयमधिप्ठानमतिरोहितमिति चेत्‌ तदेवाधिष्ठान स्वरूप 
अमविरोधोति तत्प्रकाशे सुतरा न तदाश्रय अ्रमवाघी । श्रतो5घि- 
प्ठानातिरेकि परमाधिकधर्मतत्ति रोवानानम्युपपमे. अ्रतिवाधी 
दुरुपपादौ । श्रधिष्ठाने हि पुरुषमात्राकारे प्रतोयमाने तदति- 
रेकिणि पारमाथिके राजत्वे तिरोहिते सत्येव व्याधात्वश्नम, । राज- 
त्वोपदेशेष च तन्तिवृत्तिभंवति, नाधिप्ठानमात्रोपदेशेव, तस्य 
प्रकाशमानत्वेनानुपदेश्यलात्‌ अ्रमानुपमदित्वाच्च । 


( १६१ ) 


एक विशेषता यह होगी कि-“यह रजत नही है” इस बाध्य 
प्रतीति की तरह तत्‌ त्व पदो मे किसी प्रकार की बाधा न होते हुए भी 
(अपने मत के प्रतिपादन वे लिए) जबरन बाधा की परिकल्पना करनी 
पडेगी | तत पद से जिस च॑तन्याधिष्ठान की प्रतीति होती है, उम्भे 
उससे भिन्‍न धर्म की उपस्थापना करने से बाघा उतपन्‍्न भी नही होती। 


यदि कहो कि-चैतन्याधिष्ठान के प्रथम अज्ञान तिरोहित रहता 
है, वाद में ततू पद से वह प्रकट हो जाता है, सो ऐसा नही है, वाघा 
के पूर्व यदि अधिष्ठान प्रकाशित न रहेगा तो, आधार रहित भ्रम ओर 
बाधा दोनो हो नहीं सकते । यदि कहो कि भ्रम श्रय अधिप्ठान मतिरोहित 
रहता है (वेवल वाधा का आश्रय ही आवृत रहता है) सो भी असमव 
है, जब अधिष्ठान का स्वरूप ही भ्रम का विरोधी है तो वह अधिष्ठान 
के प्रकाशित स्वरूप के समक्ष टिक भी कैसे सकता है। इससे सिद्ध होता 
है कि भ्रम और वाधा अधिष्ठान आश्रित नहीं हो सकते । उक्त वावय 
में अधिष्ठान के अतिरिक्त किसी पारमाधिक धर्म और उस धरम के 
तिरोधान को माने बिना प्रम और बाधा का उपपादन मरना सहज नहीं 
है। पुरुष आकार वाले अधिष्ठान से भिन्न वास्तविक राजत्व के छिपे 
रहने पर ही वाध्यत्व भ्रम होता है। राजत्व के उपदेश से ही उस 
भ्रम को निवृत्ति होती है। केवल अधिष्ठान मात्र के उपदेश से नही 
होती क्योकि-अधिष्ठान तो प्रकाशित रहता ही है, उसके उपदेश 
की अपेक्षा ही क्या? है उससे भ्रम वी निवृत्ति हो भी नही सकक्‍ती। 


जीवरारीर जगत्कारण ब्रह्मपरत्वे मुख्यवृत्त पददूवय,प्रकार 
दृसविशिष्टेकवस्तुप्रतिपादनेन सामानाधिकरणप्य व्‌ सिद्धम्‌। निरस्त 
निखिलदोषस्यसमस्तकल्याणगुणात्मकस्य॒ब्रह्मणो जोवातर्यामिल- 
मप्येश्वय॑मपर प्रतिपादित भवति। उपक्रमानुकूलता चे | एक- 
विज्ञानेनव सबविज्ञानप्रतिजोपपत्तिश्व सृक्ष्मचिद्वस्तुशरी रस्यैव 
ब्रह्मण. स्थुलचिदचिद्वस्तुश रीरत्वेन कार्यत्वातू “तमीश्व॒राणा 
परममहेश्वरम्‌” पराध्श्य शक्तिविविधेव श्रूयतो” अ्पहत पाप्मा .. 
- सत्यकामसत्यसकल्प.” इत्यादि श्र त्यतरा विरोधश्च । 


ड़ 


( श्ष्व ) 


जीव शरीरी, जगत के कारण- परत्रह्म के मुख्याय चोषक “तत्‌” 
भर “त्व” दो पद है, एक ही विशिष्ट वस्तु दो प्रकारो से कही गई है 
यही इसका सिद्ध स्ामानाथिकरण्य है। समस्त दोष रहित कल्याणगुणा- 
कर परब्रह्म की जीवास्तवामिता भी एक ऐश्वरयं है उसका भी प्रतिपादन 
किया गया है ऐसा मानने से ही उक्त प्रसग का उपकम अनुकूल हो 
सकता है तथा एक विज्ञान से सर्व विज्ञान की प्रतिज्ञा भी सगत हो मकती ४ 
है। घृक्ष्म जड चेतन वस्तु जैसे ब्रह्म का शरीर है स्थल, जड, चेतन भी 
उसी प्रकार ब्रह्म का शरीर है, क्योकि स्थूल, सूक्ष्म वस्तु का ही बाय 
रूप है। “ईएवर सर्वश्रेष्ठ महेश्वर हैं? “परब्रह्म की अनेक शक्तियां 
प्सिद्ध है, वहू निष्पाप) सत्यकाम, संत्यसकल्प है” इत्यादि श्रुतियाँ भी 
उक्त मान्यता से अविरुद्ध है । 


“तत्त्वमसि” इत्यत्रोह् श्योपादेयचिभाग. कथमितिचेत्‌ नात्- 
किचिदृदिश्य किमपि विधीयते,”ऐतदात्म्यमिद सर्वे” इत्यनेनेव 
प्राप्तत्वात्‌ | श्रप्राप्ते हि. शास्त्रमर्थवत्‌ । इ्दे सर्वंरिति सजीव 
जगल्निदिश्य ऐतदात्यमिति तस्थेपआ्रात्सेति तन प्रतिपादित तन च 
हेतुद्क,-/सन्पूलास्सौम्येमास्सवा... प्रजास्सदायतनास्सत्पतिष्छा,! 
इंति,“सव॑ खल्विदंब्रह्म तज्जलानितिशात्त.” इतिवत्‌ । 


यदि वहो कि-ऐसा मानने से “तत्वममि" मे उदेश्य, विवेय वर 
विभाग कैसे होगा? सो यहाँ किसी के उद्देश्य से किसी की विधि नही 
की गई है, “यह सब कुछ आत्स्य हैँ” इस वाक्य से उक्त बात वी पुष्टि 
होती है। अप्राप्त विषय का प्रतिपादन करना ही शास्त्र का प्रयोजन 
होता है । “इद शरीरम्‌" से सनीव जगत का निर्देश करके “ऐतदात्म्य ' 
से ब्रह्म को उत्तका आत्मा वतलाय। गया है | “यह सब वुछ् ब्रह्म स्वहूप 
है, सब कुछ उसी से उत्पन्न, स्थित और बिलीन है, उप्ती गी शातभाव 
से उपासना करो” इस वावय में ज॑ंसे-साधक के शावभाव अवलबन के 
लिए, ब्रह्म का सर्वमय भाव हेतु रूप से वतलाया'गया है, वैसे ही वही- 
“हे सोम्प | सद्‌ ब्रह्म ही समस्त जायमान पदारयों वा मूल आश्रय और 
विलय स्थान हैं” इस वावय से हेतु द्वारा पूर्व विह्वित ब्रह्मात्ममाव का 
समर्थन किया गया है । 


हु 
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तथा श्र्‌ त्यंतराणि च॒ ब्रह्मणस्तद्व्यतिरिक्तत्य चिद्चिद्वस्तु- 
नश्च शरीरात्मभावभेवतादात्म्यं वर्दंति-“श्रन्तः प्रविष्टः शास्ता 
जनानांसर्वात्मा-“यः पृथिव्यांतिष्ठन्‌ पृथिव्या अन्तरो य॑ पृथिवी न 
वेद यस्य पृणिवी शरोरं यः पृथिवी ग्रन्तरो यमयति सतत प्रात्मा 
इन्‍्तर्याम्यमृत:/-/य आत्मनि तिष्ठत्‌ नात्मनोइ्तरों यमात्मा न वेद 
यस्य प्रात्मा शरीर य झात्मानमन्तरो यमयति स त आत्मा 
पंतर्याम्पमृत:'-/यः पूथिवीमन्तरे संचरत्‌” इत्यारभ्य यस्यमृत्यु 
शरीरम्‌, य॑ मृत्युनंवेद, एब स्व भूतान्तरात्माउपहतपाप्मा दिव्यो 
देव एको वारायण:” तत्मृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌, तदलुप्रविश्य 
सच्चत्यन्चाभवत्‌ इत्यादीनि । 

तथा अन्य श्रुतियाँ भी ब्ह्मातिरिक्त चित्‌जडात्मक वस्तु के 
साथ ब्रह्म का शरीर शरीरी भाव रूप तादात्म्य बतलाती है-“सर्वात्ता 
परमेश्वर भंतर्यामी रूपसे जगत का शासन करते हैं-“जो पृथिवी में 
स्थित पृथिवी से भिसन है, जिन्हे पृथिवी नहीं जानती, पृथिवी ही 
जिनका शरीर है; जो अंतर्मामी रूप से पृथिवी का संयमन करते है, वही 
अमृत अतर्यामी तेरे आत्मा है। “जो आत्मा मे स्थित आत्मा 
भिन्‍म हैं. आत्मा जिन्हे नहीं जानता, आत्मा जिनका शरीर है, जो 
अंतर्यामी होकर आत्मा का संयमन करते है, वही अमृत अंतर्यामी 
तेरे जात्मा हैं,जो कि पृथिवी मे संचरण करते हैं/-यहाँ से प्रारम्भ 
करके-“'मृत्यु जिनका शरीर है, मृत्यु जिन्हे नही जानता, वह अंतर्यामी 
निष्पाप दिव्य देव एक मात नारामण हैं”-“वह भूतो की सृष्टि करके 
उनमें प्रविष्ट हो गए तथा कार्य कारण रूप से प्रकट हुए”, इत्यादि । 

अन्रापि “झअनेन छजीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकर- 
वाणि”इति ब्रह्मात्मकजीबानुप्रवेशेनेय सर्वेषां वस्तुत्य॑ शब्दवाच्यत्वं 
प्रतिपादितम्‌ । “तदनु भ्रविश्य सच्च स्यच्चाभवत्‌ “ इत्येनैका- 
थ्याज्जीवस्यापि ब्रह्मात्मकत्वं ब्रह्मनुप्रवेशादेवेत्यवगम्यते | प्रतिश्चि- 


रद इचिदात्मकस्मसबंस्पवस्तुजातस्यव्रह्मतादात्म्यमात्मशरी र॒भावदेवेत्व- 
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वगस्थते । तस्मात्‌. ब्रह्मव्यतिरिक्तस्यकृत्स्नस्यततच्छरोरः्वेनेव 
वस्तुल्वात्तस्य प्रतिपादको5पि शब्दत्तत्तय॑न्तमेव स्वार्थभभिदधाति। 
गत. सर्वशब्दाना लोकव्युत्पत्मवगत तत्तत्पदार्थविशिष्ठ ब्रह्माभि- 
प्रायित्वसिद्धसिति “ऐतदात्म्यमिद सर्व” इति प्रतिज्ञात्तार्थस्य 
“तत्वमसि” इति सामानाधिकरप्येन विशेष उपसंहार, । 


यहाँ भी-/इस जीव में आत्मरूप से प्रविष्ट होकर नाम और छूप 
का विस्तार करूं”! इस वाक्‍य मे ब्रह्मात्मक जीव के अत्त करण के प्रवेश 
से ही सभी वस्तुओं का अस्तित्व तथा शब्दवाच्यता बतलाई गई है। 
“सत्‌ व त्यतू चं अभवत्‌” इस श्रुति के साथ युक्त श्रृत्ति का अर्थसताम्य, 
इसी बर्थ में होता है। जीव मे ब्रह्म के अनुप्रवेश से ज्ञात होता है कि- 
जीव ब्रहद्मयात्तक है। तथा यह भी ज्ञात होता है कि>चितू जड 
सब कुछ ब्रह्म का शरीर है एवं ब्रह्म उतर सव का आत्मा है; इस 
शरीरात्मभाव से ही उनका तादात्म्य प्रतीत होता है। ब्रह्म से 
भिन्‍न सब कुछ उसका शरीर है, इसीलिए उनकी सत्ता है उनके प्रति- 
पादक्‌ वाक्य उक्त अर्थ के ही प्रतिपादक है, ऐसा मानना चाहिए। 
सौकिक व्यवहारानुयायी व्युत्पति के अतुसार लौकिक पदार्थ बोधक 
शब्द तद्‌विशिष्ट ब्रह्म के ही प्रत्तिवादक होगे। “ऐतदात्म्यमिद सर्वम्‌" 
श्रुति से जो अर्थ प्रतिज्ञात होता हैं, “तत्त्वमसि “वाक्य भें सामानाधि" 
करण्प हूप विशेषण-विशेष्य भाव से उमी का उपसहार हुआ है। 


ग्रतोनिवविशेषवस्त्वैक्यधादिनो, भेदाभेद वादिन कैवल भेद 
वादिनश्च पैयधिकरण्पेन सामाताधिकरप्येन च ब्रह्मात्मभावोपदेशाः 
सर्वे परित्यक्ता, स्यु. । एकस्मिन्‌ वस्तुनि कस्य तादात्म्यमुपदिश्यते ? 
तस्वेबेति चेत्‌, तत्स्व वाक्येनैवावगतर्मिति न तादात्म्योपदेशा- 
वसेयम्रस्ति किचित्‌ । कल्पित निरसनमित्ति चेत्‌ , तु नसामानाधि- 
करण्पतादात्म्योपदेशावसेयमित्युक्तम्‌ू । सामानाधिकरण्यं तु ॒ब्रह्मणि 
प्रकारद्रयप्रतिपादनेन विरोधमेवाउक्हैत । भेदामेदवादे तु ब्रह्मस्ये- 
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वोपाधिसंसर्गात्‌ तत्प्रयुक्त जीवगतादोपषा ब्रह्मप्येव प्रादुष्ष्यु- 
रिंति निरस्तनिखिलदोषकल्याणगुणात्मकबह्मात्ममावोपदेशा * हिं 
विरोधादेव . परित्यक्तास्स्थु: । स्वाभाविक भेदाभेदवादेअपि 
ब्रह्मणस्स्वत एवं जीवभावाभ्युपगमात्‌ गुणवद्दोपाश्च स्वाभाविका 
भवेयूरिति  निर्दोपब्रह्मतादात्म्योपदेशी विरुद्ध एवं । केवल ' 
भेदवादिनां चात्यन्तभिन्नयोः केनापि प्रकारेणेक्यासंभवादेव 
ब्रह्मात्ममावोपरेशा न संभवंत्तीति सर्ववेदांत परित्यागस्स्यात्‌ | 


स्वयं श्रुति ने ही जब, ब्रह्म की शरीरी तथा जगत को उसका 
शरीर बतलाया है, तब चाहे सामानाधिकरण्यभाव से हों या वैयध्किरण्य 
भाव से हों, सारे ही ब्रह्मात्मभाव के उपदेश, निविशेषवस्त्वैक्यवादी, 
भ्ेदाभेदवादी भौर केवल भेदवादी, इन सभी के लिए त्याज्य है (अर्थात्‌ 
तौनों ही वाद उन उपदेश वाक्यों का सांमजस्य नही कर पाते) - 


जरा विचार करें-एक ही (अद्व त) वस्तु में किसके तादात्य की 
बात कुह्दी जा सवाती है ? यदि उसी एक के ही तादात्म्य को मारते सो तो 
ब्रह्म के स्वरूप बोधक “सत्य ज्ञानमनंतं ब्रह्म “इत्यादि वाक्यों से ही शांत 
है, पुनः तादात्म्योपदेण फिर निष्प्रयोजन सिद्ध होगा । भज्ञानकल्पित भेद 
के निराकरण के लिए तादाम्योपदेश किया गया है, ऐसा भी नही कह 
सकते, क्यों कि-सामानाधिकरण्य या तादात्म्योपदेश से कल्पित मेंद की 
सिराकरण संभव नहीं है। सामानाधिकरण्य तो ब्रह्म संभाव्य दो प्रकार 
के प्रतिपादत संबंधी विरोध का परिहार करता है । 


जो भेदाभेदवादी ब्रह्म मे. उपाधिसंबंध बतलाते हैं और उ6 
उपाधि मे ही जीव में जीवत्व की उपस्थिति स्वीकारते हैं तथ तादार्म्य 
संबंध मानने से जीवगत कामादि दोष भी ब्रह्म में संक्रामित होंगे। समस्त 
दोष रहित कल्याण गुणारमक ब्रह्मात्म भावोषदेश उक्त (औपाधिकतेदार्मद 
बाद) मत से विर्द्ध ही पड़ते है । श्रतएवं उक्त मत से परित्यक्त हैं। « 
हक जो भेदाभेदवादी, ब्रह्म के जीवभाव को स्वाभाविक मानते हैं 
>क* मानो वे जीवगत गुण भौर दोष दोनों को ही स्वाभाविक मार्ते 


श्द७ 
हैं, ऐस्ते सदोप जीव के साथ, निर्दोष ब्रह्म का तादात्म्योपदेश स्चया 
विश्द है। 


जो केवल मेदवादी है, उनके मन से तो अत्यत भिन्न तत्व जीव 
और ब्रह्म के तादात्म्य का कोई प्रश्न ही नही है, उसमें तो ब्रह्मात्मभावो- 
पदेश संभव ही नहीं है। अतएवं तादात्म्यमाव सबधी सारे ही वेदात 
वाक्य इन लोगो के मत से परित्यक्त है। 


“ ' निखिलोपनिपत्मसिद्ध कृत्स्तस्यब्नह्मशरी रभावमातिष्ठमाने: 

कृत्स्नस्यथ ब्रह्मात्ममावोपदेशास्सवें. सम्यगुपपादिता भवतति। 
जातिगुणयोरिव द्रव्याणामपि शरीरभावेन विशेषशत्वेन “गौरश्वो- 
मनुष्योदेवोजात्त: पुरुष: करमंभि.” इति सामानाधिकरण्यं लोक- 
वेदयोमुस्यमेव दृष्टभरम्‌। जातिगुणयोरपरि ब्न्यप्रकारत्वमेव 
/परडों गौ” शुक्ल: पट.” इति सामानाधिकरप्यनिवन्धनम- 
मनुष्यत्वादिविशिष्टपिण्डानामप्यात्मन. . प्रकारतयेव पदाथंत्वात्‌ 
“मनुष्य: पुरुष: पएडो योपिदात्मजात” इति सामानाधिकरण्यं 
सर्वेत्रानुगतमिति प्रकारत्वमेवः सामानाधिकरप्यनिवंधनम्‌, न 
परस्प रव्यावृत्ता जात्यादय:) स्वनिष्ठानामेव हि द्रष्याएां कदा- 
चित्‌ बवचिद द्रव्यविशेषणत्वे मत्वर्थीय प्रत्ययोद्रष्ट: “दण्डी 
कुरडली” इति, न पृथक्‌ श्रतिपत्तिस्थित्यनहणां हव्याणां, तेपां 
विशेषणत्व॑ सामानाधिकरण्यावसेयमेव । 


' जौ लोग सभी उप॑नियदों में प्रसिद्ध समस्त वस्तुओं को ब्रह्म का शरौर 
भानते है, उन्तके' मत में प्रह्मात्ममावोषदेश सही रूप में सगत होते है। 
मनुष्य आदि जाति और शुबलता भादि ग्रुण जैसे विशेषण हैं, वैसे हो 
सारे पदार्थ घरोर रूप से श्रात्मा के विशेषण हो सकते है) “ कर्मानुसार 
भात्मा, गाय घोड़ा, देव, मनुष्य आदि रूपों से होता है” ऐसा सामाना- 
घिकरण्पधटित प्रयोग, लोक वध्यवह्वार और येद प्रयोग, सभी जगह 

' मुह्य रूप से प्रयुक्त होता है “साँड्‌ गाय” 'वेत वस्त्र” इत्यादि में लीं 
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धंडत्व जाति और शुक्लतागुण, गो और वस्त्र के विशेषण रूप से प्रयुक्त 
होते है वह भी समानाधिकरण्य के नियम से ही होते है। मनुष्य आदि 
जाति विशिष्ट देह पिण्ड भी आत्मा के प्रकार या विशेषश हो हैं। 
“आत्मा भनुष्य पुरुष पण्ड और स्त्री रूप से हुआ” इत्यादि वावयों में 
किया गया आत्मा और देह पिण्ड का सामानाधिकरण्य व्यवहार, प्रकार 
रूपी सामानाधिकरण्य सबधी है। परस्परव्यावुत जातिगुण सवधी नही 
है। कही कही समस्त द्रव्य विशेषण रूप से अन्य द्रव्य के भाश्रित होकर 
मत्वर्थीय प्रत्यय के सहयोग से भ्रयुक्त होते है, जैसे कि-/दण्डी कुण्डली ' 
इत्यादि | स्वतत्रभाव से अवस्थित स्वतश्रभाव से विभिन्न आकायोमें 
प्रतीत द्रव्यों की विशेषणता सामानाधिरण्य से ही व्यवस्थापित होती है। 

यदि “गौरश्वो मनुष्यों देव. पुरुषो योषित पण्ड श्रात्मा कर्ममि' 
जात. 'इत्यन्न “पण्डो मुण्डो गौ. शुक्ल पट. “कृष्ण पट, "इति जाति 
पुणवदात्मप्रकारत्व भनुष्यादिशरीराणामिष्यते, तहिं नादि 
व्यक्तयोरिव, प्रकारप्रकारिणो. शरीरात्मनोरपि नियमेस सह प्रति- 
पत्ति. स्पात्‌, न चेव दृश्यते | नहि. नियमेन गोत्वादिवदात्माश्रगत 
हैः व् ॥! 
यंवाधत्मता सह मनुष्यादिशरीर पश्यत्ति। ग्रतो “मनुष्य प्रात्मा 
इति सामानाधिकरण्य लाक्षणिकमेव । नेतदेवम्‌, मनुष्यादि 
शरीराणा श्रपि श्रात्मेकाश्रयत्वम, तदेक प्रयोजनत्वं, तत्मकारत 
व्‌ जात्यादि तुल्यम्‌ । आ्ात्मेकाश्रयत्य॑ प्रात्मविश्लेपे गरीरत्य 
विनाशादवगम्यते । प्रात्मैकप्रयोजनल्व चच॒तत्कमंफल भोगाए॑ 
तयैव सदभावात्‌ । तत्प्रकारत्वमपि “देवों मनुष्य,” इत्यात् 
विशेषणतयैत प्रतीते. | एतदेव हि. गवादि शब्दाना व्यक्ति पर्मत्तलले 
हेतु.। एतस्स्वभावविरहादेव दडकुडलादीना विशेषयत्वे “दही 
कुडली ” इति मत्वर्थीय प्रत्यय. । देवमनुष्यादि पिड।नामार्तवी” 
श्रयत्वतदेकप्रयोजनत्वतत्प्रकारव. स्वभावात्‌.. देवों. मर्युर्ण 
श्रात्मा” इति लोकवेदयो. सामानाधिकरण्येन व्यवहारः जाति 
ध्यक्तयोर्नियमेन सह प्रतोतिर्भयोश्चाक्षुपत्वात्‌ । प्रात्मनस्त्वचकषुपलर* 


उचक्षेंघा शरीरप्रहणवेलायामात्मान गरृद्यते । पृथगृग्रहण योग्यस्य 
प्रकारतैंकस्वरूपत्व दुधेटमिति मा वोच. जात्यादिवत्‌ तदेकाश्रयत्य- 
- तबेकप्रयोजनत्वत्तदविशेषणत्वे, शरीरस्यापि तत्प्रकारतैंक स्वभाव- 
त्वावगमात्‌ । सहोपलम्भनियमस्त्वेकसामग्रीवेद्यत्वनियधन 
इत्युकम्‌ । यथा चक्षुपा पृथिध्यादेगंधरसादिसवधित्व स्वाभा- 
४ विकमपि न यृह्यते, एवं चक्षुपा गृह्ममाएं शरोराध्मप्रकारसैक- 
स्वभावमषि न त्या गृह्मते ग्ात्मग्रहणें धक्षुपः सामर्थ्याभावात्‌ 
'नेतावताशरीरस्य तत्‌ प्रकारत्वस्वभावविरह. । तत्प्रकारतैकस्व- 
' भावत्वमेव सामानाधिकरण्य निबन्धनं, प्रात्मप्रफारतया प्रतिपादन 


समरथ॑स्तु शब्दस्सहैव प्रकारतया प्रतिपादयति | 

आशका होती है कि-- गो, भ्रश्व, मनुष्य, देव, स्त्री, पुरुष, पण्ड 
आदि आत्मा क्मों से होते हैं” इस बाम्य में “पण्ड सुण्ड गाय” 
शुक्ल पट “कृष्ण पट” आदि जाति गुण की तरह, यदि मनुष्य आदि 
शरीर को प्रकारता मानो जाय तो, विशेषण-विशेष्य भावापन्न मनुष्यत्व 
आदि जाति और मनुष्य आदि व्यक्ति की तरह, प्रकार शरीर और 
प्रकारी आत्मा की सह प्रतिपत्ति (एक साथ प्रतीति) होने लग्रेगी। जो 
कि कही भी दृष्टियत नही होती । योत्व आदि जाति विशिष्ट रूप में जैसे- 

। गो प्रादि के शरीर का व्यवहार होठा है, वैसे मनुष्य आदि के शरीर को 
कोई, कभी ध्ात्मतिष्ठ मानकर आत्ता से अभिन्न रुप से व्यवहार नहीं 
फरता। इसलिए “मनुष्य आत्मा है” ऐसा सामानाधिकरण्य (आत्मा 
शरीर का अभेद व्यवहार) लाक्षणिक (गौण) है। 

(समाधान) यह बात ऐसी नहीं है; जाति और ग्रुण की तरह 
भनुष्वादि शरीर भी एक्रमांत्र आत्माश्रित, आत्मश्रयोजनीय और आहमा 
के प्रकार मांत्र हैं। मनुष्यादि शरीर आत्माश्नित है, ऐसा, आार्मा के 
विश्तेष होने पर शरीर के विभाश से शात होता है। मात्मझति विशेष 
कैमों' के भोग॑ के लिए ही शरीर की सृष्टि या अस्तित्व होता है, यहीं 
शरीर की आत्मैक प्रयोजनीयता है। देव मनुष्य आदि आत्मा के विशेषणों 
से शरीर की प्रकारता प्रतीत होती है। यो आदि शब्द केवल आत्मा के 
ही बोषक नहों। व्यक्ति बोषक भी हैं। इसमे उक्त तीनो ही हेतु हैं। 
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* ऐसा सम्बन्ध न होने छे, दड कुडल आदि पद, विशेषण होते हुए भी, 
मल्वर्थीय प्त्यय के योग से दडी कुडली रूप विशेषण-विशेष्य भाव के 
प्रयोग बनते है। देव मनुष्य आदि के शरीर स्वभावत. आत्मा के आधित, 
आत्मा के अयोजन से प्रयोजित, तथा आत्मा के ही प्रकार होते है, इसी- 
लिये लोक और वेद मे देवात्मा, मनुध्य आत्मा आदि सामानाधिरष्प 
प्रयोग होते है। जाति औौर व्यक्ति ( देह ) दोनो का ही चाक्षुपप्र यक्ष 
होता है, इसीलिए सदा दोनो की एक साथ प्रतीति होती है। भात्मा का 
चाक्षुपर प्रत्यक्ष होता नही, शरीर का ही एकमात्र प्रत्यक्ष होता है 
(इसीलिए दोनो की सदा पृथक प्रत्ीति होती है) प्रथक्‌ प्रतीतिगम्ध 
पदार्थों वी प्रधारता सभव नही होती, ये मही कहा जा सकता, क्योकि- 
एकमात्र आत्मा के आधित एवं प्रयोजन साधव तथा आत्मा के विशेषण 
जात्यादि की तरह, शरीर भी आत्मा का स्वाभाविक प्रकार अतीत होता 
है। जहाँ दो का प्रत्यक्ष एक ही कारण से होता है, वहाँ सहोपलम्भका 
नियम (एक साथ प्रतीति) होता है ऐसा पहले भी कह चके है। जैसे कि 
पृथिवीं के स्वाभाविक गुण, गध आदि का, प्रथिवी के प्रत्यक्ष काले में 
चाक्षप प्रत्यक्ष नही होता, वैसे ही शरीर आत्मा का विशेषण है, पर 
शरीर के प्रत्यक्ष के समय, आत्मा का प्रत्यक्ष नही होता, वयोकि-नेत्रों 
आत्मा के प्रत्यक्ष का अभाव है। एक साथ प्रतीति न होने मात्र सै, 
शरीर की स्वाभाविक आत्म प्रकारता का अभाव नहीं हो सकता। 
आत्म विशेषण होने से ही, शरीर आत्मा का अभेद व्यवहार होता है, 
शब्द ही शरीर की आत्मविशेषणता का प्रतिपादन करने मे समय है 
शब्द ही शरीर को भात्मा का प्रकार बतलाना है । 


ननु च शाब्दे्षप व्यवहारे शरोरशब्देनशरीरमाश्न॑ गृह्मत हें 

4 ५ 
पात्मपर्यन्तता शरीर शब्दस्य । भैवम्‌ झात्मप्रकार भृतस्येव शरीर 
पदार्थविवेक पवशंनाय मिरुपशाप्िष्याप॑शब्दोध्यम्‌, यथा "गर्ल 


घुल्कत्वमाकृतिगुंण/” इत्यादि शब्दाः। 
(शवा, शब्द व्यवहार मे तो शरीर शब्द से कैब देह ४ का 
ही बोध होता है, शरीर शब्द का आत्मापयेन्‍त बोध तो होता नहीं ! 
(समाधान) नही, शरीर आत्मा का विशेषण है इसीलिये पद ) 
* कहलाता है (आत्मा के बिना शरीर का कोई अध्तित्व ही नह्दी रहता 


॥े 


ड़ 


है %। जे 
धशरीर”. शब्द आत्मा का ही निष्कर्प (परिचायक) है, जैसे कि-गौत्व 
शुक्लता आदि आक्ृति गुण वाचक शब्द हैं । 
” झतो गवादि शब्दवद्देवमनुष्यादिशब्दा ग्रात्मपयन्ता: एवं 
देवमनुष्यादि पिडविशिष्टानां जीवानां परमात्मशरीरतया तत्पकार- 


त्वात्‌ जीवात्मवाचिन; शब्दा: परमात्मपयं॑न्ता:। भरत. परस्य ब्रह्मण: 
६ 


प्रकारतयेव चिदचिद्वस्तुन: पदार्थत्वमिति तत्सामानाधिकरस्पेन 
प्रयोग: । अ्यभर्थो. वेदार्थंसंग्रहे सर्माधत. । इदभेव शरीरात्मभाव 
लक्षण तादात्म्यं 'श्रात्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयति च” इति वद्यति; 
“श्रात्मेत्येव तु गृह्लीयात्‌” इति च वावयकार: । 
गो आदि शब्द की तरह देव मनुप्य आदि शब्द आत्मापयंन्‍्त अर्थ 
के बाचक हैं। ऐसे ही देव मनुष्य श्रादि पिण्ड विशिष्ट जीव, परमात्मा के 
शरीर होने से, उन्ही के प्रकार है इसलिए जीवात्मा वाचरी शब्द परमात्मा 
पर्यन्त अर्थ के वाचक हैं परब्रह्म के प्रकार होने रे ही चिद्‌ अचिद्‌ 
बस्घुओ की पदार्थता है, इसीलिए उनका परमात्मा के साथ सामानाधि- 
करण्य (अभेद सम्बन्ध) भाव से प्रयोग होता है। इस विपय का हमने अपने 
वैदार्थ संग्रह मे समर्थन किया है। इसी शरीरात्मभाव लक्षण तादात्म्य 
को सूत्रकार. “आत्मेति तृपगच्छति ग्राहयति चर” सूत्र मे बतलाते है, 
*“आत्मेत्पेवतु ग्रह्लीयात्‌” ऐसा वावयकार का भी कथन है। 
' श्रत्रेदं तत्त्वम:प्रचिद्‌ वस्तुत,, चिद वस्तुनः परस्य च॒ ब्रह्मणो, 
भोग्यत्वेन, भोक्तृत्वेन, चेशितृत्वेन च स्वस्प विवेकमाहु; काश्चन 


' श्रृत्यः “भ्रस्मान्मायी सूजते विश्वमेतत्तस्मिश्चान्यों मायया सन्निरुद्:” 


“रायां तु प्रकृति विद्धि मायित तु महेश्वरम” “क्षरं प्रधानममृताक्षरं 
हर: क्षरात्मा नावीशते देव एक”, प्रमृताक्षरं हर इत्ति भीक्तां 
निदिश्यते, प्रधाममात्मनों भोग्यत्वेन, हरतीति हर.। “स कार6 
कारणाधिपाधिपों न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः*, प्रधान॑ 
क्षेत्रजपतिगरुंणेश :”, पत्ति विस्वस्यात्मेश्वर शाश्वत शिवमच्युत” 


, ज्ञाज्ञौ द्वावजावीशनीशौ”; नित्यो नित्याना चेतनः चेतताना 
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बहुना यो विदधाति कामान्‌ ”, भोक्ता भोग्य प्रेरितार से मत्वा! 
तयोरन्य पिप्पल स्वादवत्यनश्नन्नन्यो अभिचाकशीति”, पृषगात्मान 
प्रेरितार नव मत्वा जुष्टस्ततस्तेनामृतत्वमेति”, श्रजामेका लोहित 
भुल्क कृष्णा वह वी प्रजा जनयती सरूपाम्‌ श्रजोह्मेकी जुपमाणों# 
नुशेते जहात्येना भुक्तभोगामजोः्न्यो”, “समाने वृक्षे पुरुषो निमग्नो 
पनीशया शोचति मुहायमान, | जुष्ट यदा पश्यत्यन्यमीशमस्य 
महिमान इति वीतशोक-” इत्यादया, । 

यहाँ तत्त्व ये है कि-जगत्‌ मे तीन पदाय हैं, अचित्‌ (जड़) चित 
(जीव) और परव्रह्मय ! जो कि क्रमश भोग्य भोक्ता और परिचालक 
(ईश्वर) है। ऐसा कुछ श्रुतियों ने स्वरुप विभाग किया है-- "मायाधीश 
इसको लेकर ही जगत की सृष्टि करते है, इस जगत मे दूर आत्मा 
जीव, माया से सान्नरुद्ध (मायाधोन) है। माया को प्रकृति तथा मारी 
को महेश्वर जानो । क्षर सब माया है, शक्षर भ्रमृत है एव देव क्षर बक्षर 
का शासन करते है। “अमृताक्षर हर * मे भोक्ता (जीव) का निर्देश है, 
जो अपन लिए प्रधान भोग्य माया को हरण अर्थात्‌ भायत्त करता है, 
वही हर है ” 

वह सबका कारण, देह इन्द्रिय आदि के अधिपति जीव का भी 
भधिपति है, इसका कोई भी जनक और स्वामी नही है। वह प्रधाव 
(माया) क्षेत्र (जीव) और ग्रुणो का स्वामी है। वह विश्वपतति, भात्मा 
था ईश्वर, नित्य एक रूप, कल्यारामय भौर अच्युत है। दो भ्रजन्मा है 
उसमे एक श॒ (परमात्मा) दुसरा भ्रज्ञ (जीव) है, एक ईश दूसरा भनीश 
है। जो नित्यों का नित्य, चेतनो का चेतन, अकेला ही भनेक कामनाओं 
का विधान करता है। भोक्ता (जीव) भोग्य जगत प्रेरिता ईश्यर को 
जातफर ही। उत दोनों में एक सुस्वादु कर्मेफल या आत्वाद करता है 
दूसरा प्रास्वाद न करके केवल देखता ही है। जीव अपने से पृथक भौर 
प्रेरक ईश्वर का मनन करके एवं उसका भनुग्रह प्राप्त कर अमृत्ते(व आ्ाप्त॑ 
करता है। प्रपने अनुरूपे भ्रेक प्रकार की सृष्टि करने वालौ; लाल श्वेत, 
कृष्ण वर्णवाली, जन्म रहित प्रकृति का एक श्रज (जीव) प्रीति पृवक 
अनुसरण करता हैं, दूसरा प्रज (मुक्तात्मा) ययोपयुक्त इसका भोग करके 

' कर्र देता हैं। जीव, परमात्मा के साथ देह रूप एक ही वृक्ष पर 
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( रेण्र ) 
भ्रवाल्थित मोहित होकर शोक दुख का भौग करता है। भक्तियुक्त जीव 
जब अन्य परमात्मा का दर्शन करता है, तव बीत शोक होकर उसकी । 
महिमा को प्राप्त करता है।” इत्यादि । | 
स्मृतावपि-- “अहंकार इतीयं मे भिन्‍ना प्रकृतिरष्टघा | 
अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि मे परा, जीवभूता महावाहो ययेद॑, 
धायंते जगत्‌ | सवंभूतानि कौन्तेय प्रकृति यांति ममिकाम्‌, कल्पक्षये 
पुनस्तानि कल्पादौ विसूजाम्यहम्‌ । प्रकृति स्वामवष्टभ्य विसृजामि' 
पुन. पुन, भूतग्राममिमक्ृत्स्तमक्श प्रक्ृतेवंशात्‌। मयाब्ध्यक्षेण 
अकृति: सुयते सचराचरम्‌ हैतुना(नेन कौन्तेय जगद्‌ हि परिवत्तंते । 
प्रक्नाति पुरुष चेव विद्धयनादी उभाषषि | ममयोनिमेहद ब्रह्म 
तस्मिन्‌ गर्भ॑ दधाम्यहम्‌, संभवः सवंभूताना ततो भवति भारत ।' 
इति। 
. ।, जगरद योनिभूत महत्‌ ब्रह्म मदीय॑ प्रक्ृत्यास्यं भूतसुक्ष्म श्रचित, 
- वस्तु यत्‌, तस्समिंश्चेतारुय॑ गर्भ यत्‌ सयोजयामि ततो मतकृतात 
चिदचिद सर्सर्गात्‌ देवादि स्थावरान्तानामचिन्मिश्राणा सवंभूतान 
|, सभवों भवतीत्यर्थ: | ह 
स्मृति में भी ऐसा उल्लेख है--/पत्र महाभूत मन, बुद्धि, श्रहकार ; 
भादि प्राठ विभागों में विभक्त प्रकृति को मेरी प्रपरा (बहिरग) प्रकृति , 
समझो। इस प्रकृति से भिन्न मेरी एक परा भ्रकृति भी है जो कि जीर 
स्वरूप है उसी से यह जगत विधृत है। भ्रलय के समय समत्त मूत मेर्र 
प्रकृति मे लौम हो जाते है, सृष्टि के भ्रादि मे मै उत्ते पुनः प्रकट कर देत | 
हैं । प्रपनी प्रकृति की सहायता से पुन' पुन सृष्टि करता हूँ, यह सा 
भूत समुदाय प्रकृति के वशीभूत रहते है। मेरी भ्रध्यक्षता में यहूं प्रकृति 
जड़ चेतन सारे जगत का प्रसव करती है इसी से जयत्‌ का परिचालर 
होता रहता है। प्रकृति भोर पुरुष दोनों को ही अनादि समझो | प्रपने ; 
अभिव्यक्ति स्थान महरद्‌ ब्रह्म (व्यापक प्रकृति) मे मैं गर्म स्थापन करत | 
हैँ, उसीसे समस्त भूतो की उत्पत्ति होती है।" इत्यादि 


( र०श ) 


का संयमन करता है वही तेरा अन्तर्यामी अमृत खात्मा है।” तथा 
--“जो पृथिवी के अन्दर विचरण करता है, पृथिवी जिसका शरीर है, 
पृथिवी उसे नहीं जावती” यहां से प्रारंभ करके-“नो मृत्यु में विचरण 
करता है, मृत्यु जिसका शरीर है, मृत्यु जिसे नही जानता, वही समस्त 
भूतों के अंतरात्मा निष्पाप दिव्य देव एक वारायण हैं |” यहाँ तक । इस 
प्रसंग में मृत्यु शब्द तमः शब्द वाच्य सूक्ष्मावस्थापन्न अखित्‌ वस्तु वा 
वाचक है; उक्त उपनिषद्‌ में ही इसे तम शब्द वाच्य कहा गया है-- 
“अव्यक्त अक्षर में लीन होता है, अक्षर तम में लीन होता है,” वह सभी 
का शासक अन्तर्यामी, झात्मा है” इत्यादि । 


एवं स्वावस्थावस्थितचिदरचिदवस्तुशरीरतया तत्मकार: 
परमंपुरुष एवं का्यौवस्थकारणावस्थजगद्रूपेणावस्थित इति 
इममर्थ ज्ञापयितुं काश्चन श्रुतयः कार्यावस्थंकारणावस्थं च जयत्‌ 
स एवेत्याहु--'सदेव सोम्येदमग्न ्रासीदेकमेवाद्वितीयं तदैक्षत 
बहुस्यां प्रजायेयेति तत्तेजोअ्सृजत्‌” इत्यारभ्य “सन्मूला: सोम्य 
इमा: सर्वा: प्रजा: संदायतना: सत्प्रतिष्ठा,, ऐतदात्म्यमिदं सर्व॑ 
तत्संत्यं स श्रात्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो” इति। तथा "सो5कामयत, 
बहुस्‍्यां प्रजायेयेति,, स तपोध्तप्यत, स तपस्तप्त्वा इदंसवंमसृजत” 
इत्पारभ्य--सत्य चानृतं च सत्यमभवत्‌” इत्याद्या: । 


इस प्रकार सभी अचस्थाओं में अवस्थित चिद्‌ अचिद्‌ सारे ही 
पदार्थ उस्ती परमपुरुप के शरीर होने से उसी के प्रकार हैं। कारणावस्थ 
और कार्यावस्‍थ समस्त चेतन अचेतन जगत में वह परमात्मा है! स्थित 
रहता है, इसलिए कुछ श्रुतियाँ जगत की कारणावस्था भौर वायविस्पा 
को परमात्मा की ही अवस्था बत्तलाती है--“है सौम्य ! यह सब सृष्टि 
के पूर्व एक अद्वितीय सत्‌ ही था, उसने इच्छा की, अनेक रूपो में प्रकट 
हो जाऊँ, उसने तेज वी यृष्टि की” यहाँ से प्रार॑म्भ करके--”है सौम्य ! 
सद्वह्य हो समस्त जायमान पदार्थों का मूल कारण है, आक्षय और 
विलय स्थान है, यह्‌ सारा जगत आत्म्य है, सव कुछ सत्‌ है, वही आत्मा 


है, हे श्वेतकेतु ! तुम भी वही भात्य हो।” तथा--“उसते कामना की 
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अर्थात्‌ मेरी प्रकृति नामक भूतसुक्ष्म रूप जो जड़ वस्तु है, उसीमे 
मैं चेतनात्मक गर्भ संयोजन व रता हूं, भेरे द्वारा सृष्ट चेतन, श्रचेतत के 
ससर्ग से देव से स्थावर तक जड़ चेतन समन्वित समस्त भूतों की सृष्टि 
होती है। 

एवं भोक्तू भोग्यरूपेणावस्थितयो: सर्वावस्थावस्थितयों: चिद- 
चितो. परमपुरुष शरीरतया तन्नियाम्यत्वेन तदप्रथक्‌ स्थिति 
परंपुरुपस्थ चात्मत्वमाहु काश्चन श्रुतव---“यः; पृथिव्यां तिप्ठन्‌ 
पृथिव्या अंतरो यं पृथिवी न वेद यस्य पृथिवी शरीर य. पृथिवी 
मंतरो यमयतति “इत्यारभ्य” य आ्रात्मनि तिष्ठन्नात्मनोडततरो यमात्मा 
न वेद यस्यात्मा शरौरं यश्ात्मानमन्तरों यमयति स तआत्माउ्त- 
याम्यमृत: “'इति । तथा--“यः पृथिवीमन्तरे सचरन्यस्य पृथिवी 
शरीर य॑ पृथिवो न वेद “इत्यारम्य” योऊक्षरमंतरे संचरन्यस्याक्षरं 
भरीर यमक्षरं न॒ वेद, यो मृत्युमन्तरे संचरन्यस्य मृत्यु: शरीर य 
मृत्युन॑ वेद एप सर्वभूतान्त रात्माष्पहतपाप्मा  दिव्योदेव एको 
नारायण” प्रत्न मृत्यु शब्देन तम: शब्द वाच्यं सुक्ष्मावस्थ भ्रचिदः 
वस्त्वभिधीयते । अ्रस्यामेवोपनिपदि--“भ्रव्यक्तमक्षरे लीगते, श्रक्षरं 
तमसिलीयते” इतिवचनात्‌ । “पभ्रन्तः प्रविष्ठ: शास्ता' जनानां 
सर्वात्मा” इति च। 

चेतन जीव भोक्ता और अचेतन वस्तु भोग्य है, इस प्रकार भोक्ता 
भोग्य रूप से अवस्थित सभी अवस्थाओं में सदा एक से स्थित चितू कौर 
अचित्‌ परम पुरुष भगवान के ही शरीर हैं और उसी फे द्वारा परिचा- 
सित हैं, इनमे पृथक्‌ रूप से स्थित रहने का सामथ्यं भी नही है, इसीलिए 
श्रुत्ियाँ परमपुदष को आत्मा रूप से निर्देश करती है--“जो प्रथिवी में 
रह कर भी प्रथिवी से भिन्न है, जिसे पृथिवी मही जावदी, प्रृथिवी हो 
जिसका शरीर है, जो अन्तर्यामी रूप से उसका संयमन करता है।” यहां 
से प्रारम्भ करके--“जो आत्या में स्थित भी उससे पृथक है, आत्मा जिसे 
नही जानता आत्मा ही जिसका शरौर है. जो अन्तर्यामी ह्वोकर आत्मा 
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का संयमन करता है वही तेरा अन्तर्यामी अमृत जात्मा है ।” तथा 
-- जो पृथिवी के अन्दर विचरण करता है, पृथिवी जिसका शरीर है, 
पूथिवी उसे नहीं जानती” यहाँ से प्रारंभ करके-“लो मृत्यु में विचरण 
करता है, , मृत्यु जिसका शरीर है, मृत्यु जिसे नही जानता, वही समस्त 
मूत्ों के अंतरात्मा निष्पाप दिव्य देव एक नारायण हैं ।” यहां तक | इस 
प्रसंग में मृत्यु शब्द तमः शब्द वाच्य सूक्ष्मावस्थापन्न अचितू वस्तु वा 
वाचक है; उक्त उपनिषद्‌ में ही इमे तम्र शब्द बाच्य कहा गया है-- 
“अव्यक्त अक्षर में लीन होता है, अक्षर तम में लीन होता है," बहु सभी 
का शासक अन्तर्यामी- भात्मा है” इत्यादि । 


एवं सर्वावस्थावस्थितचिदरचिदवस्तुशरीरतया  तत्पकारः 
परमपुरुष एवं का्योवर्थकारणावस्थजगद्रूपेणावस्थित इति 
इममर्थ ज्ञापयितुं काश्चन श्रुतयः कार्यावस्थंकारणावस्थं च जगत्‌ 
स एवेत्याहु--/सदेव सोम्येदमग्न श्रासीदेकमेवाद्वितीयं त्दैक्षत 
बहुस्पां प्रजायेयेति तत्तेजोह्सृजत्‌” इत्यारभ्य “सन्मूला: सोम्य 
इमाः सर्वा: प्रजा: सदायतनाः सत्प्रतिष्ठा,, ऐतदात्म्यमिदं से 
तत्सत्यं स ग्रात्मा तत्वमसि श्वेतकेतो” इत्ति | तथा “सो5कामयत, 
बहुस्यां प्रजायेयेति,, स तपोधतप्यत, स तपस्तप्त्वा इदंसर्यमस॒जत” 
इत्यारभ्य--'सत्य चानृतं व सत्यमभवत्‌” इत्याया: । 


इस प्रकार सभी अवस्थाओं में अवस्थित चिद्‌ अचिद्‌ सारे ही 
पदार्थ उसी परमपुरष के शरीर होने से उसी के प्रकार हैं। कारणावस्थ 
और कार्यावस्‍थ समस्त चेतन अचेतन जगत में बह परमात्मा हू! स्थित 
रहता है, इसलिए कुछ श्रुतियाँ जगत की बारणावस्था और वायविस्था 
को परमात्मा की ही अवस्था वतलाती है--'हे सौम्य ! यह सब सृप्टि 
के पुर्व एक अद्वितीय सत्‌ ही था, उसने इच्छा की, अनेवः रूपो में प्रकट 
हो जाऊँ, उसने तेज वी यृष्टि की” यहां से प्रार॑म्म करके--“है सौम्य ! 
सदब्रह्म ही समस्त जायमान पदार्थों का मूल बारण है, आश्रम और 
विलय स्थान है, यह सारा जयत भात्म्य है, सव कुछ सत्‌ है, वही आत्मा 
है; हे स्वेतकेतु | बुम भी वही आत्म्य हो।” तथा-'उसने कामना 


॒ ६ 
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बहुत होकर जन्म लूँ, उसने तप करके सारे जगत की सृष्टि की” ऐसा 
प्रारभ करके--“सत्‌ स्वरूप ब्रह्म ही सत्य और असत्य हुआ” इत्यादि । 

अत्रापि श्रृत्यतरसिद्धश्चिदचितो: परमपुरुषस्य च॑ स्वरूप- 
विवेक: स्मारित:---“हंताहमिमा स्त्रि्ञो देवता श्रनेन जीवेताधत्म- 
ताओ्नुप्रविश्य तामरूपे व्याकरवाणि” इति-“तत्सृष्टवा तदेवानु 
प्राविशत्‌, तदनु प्रविश्य सच्चत्यच्चाभवत्‌ विज्ञानं चा विज्ञानं च 
स॒त्यं चानृत च सत्यमभवत्‌” इति च। “अनेन जीवेनात्मनानु 
प्रविश्य” इति जीवस्य ब्रह्मात्मकत्वम, “तदनु प्रविश्य सच्चत्य- 
उचाभवत्‌” विज्ञानं चाविज्ञानं च--' इति श्रनेनेकार्थ्यात्‌ श्रात्म- 
शरीरभावतिबंधतमिति विज्ञायते | एवंभूतमेव साप्लरूप व्युकरएं" 
तदवेदं तर्दि भ्रव्याकृतमासीत्‌ , तन्‍नामरूपाभ्यां व्याक्रियत “इत्यता- 
प्युक्तम्‌। ग्रत. कार्यावस्‍थःकारणावस्थश्च स्थूलसुक्ष्मचिदर्चिदवस्तु 
शरीरः परंपुरुष एवेति; कारणात्‌ कायेस्यानन्यत्वेत कारण- 
विज्ञानेन कार्यस्य ज्ञाततयेक विज्ञानेन स्व विज्ञानं समीहितमुप- 
पन्‍्ततरम्‌। “भ्रहमिमास्त्रिस्लो देवता अनेन जीवेनात्मना&नुप्रविश्य 
नामरूप व्याकरवाणि” इति “त्रित्नो देवता” इति स्ंमचिद वस्तु 
निदिश्य क्तत्र॒ स्वात्मक जीवानुप्रवेशेन नामरूप व्याकरणवचनात्‌ 
सर्वे वाचकाः शब्दा: अ्रचिद विशिष्ट जीवविशिष्ट परमात्मत 
एवं वाचका इति, का रणावस्थपरमात्मवाचिना राब्देन कार्यवाचिनः 
शब्दस्य सामानाधिकरण्य मुख्यवृत्तं, अतः स्थुलसूक्ष्मचिदचित्प्रकारं 
ब्रह्ेव कार्यकारणं चेति ब्ह्योपादानं जगत्‌ । सृक्ष्मचिदचिद्‌ वस्तु 
शरीरक॑ ब्रहोव कारणमिति । 


अन्य श्रूतियों मे जो परमपुरुष के जडचेतन स्वरूप का विवरण 
किया गया है, उसका स्मरण उक्त प्रसंग में भी किया गया है-जैसे कि-- 
“मैं जीवात्मा रूप से इन तीनों भूतों के अन्दर प्रविष्ट होकर नाम एप 
अभिव्यक्ति कछेंगा, उसने उसकी सृष्टि कर ज़सी में प्रवेश किया और 
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सत्‌ (परीक्ष) और त्यत्‌ (अपरोक्ष) हुआ नथा विज्ञान चेनन) अविज्ञान 
(जड़) एवं सत्य और अनृत हुआ ।” यहाँ “अनेन जीवेन” इत्यादि से 
जीव की ब्रह्मात्मकता तथा “सच्चत्यच्चा”, विज्ञानचाविज्ञान इन दो 
विभिन्‍नताओ से आत्मशरीर भाव निवंधन ज्ञात होता है। इसी प्रकार 
नाम रूप की व्याकृति--“सृष्ठि के पूर्व बह अव्यक्त था, वही सृष्टि के 
बाद नाम रुप में अभिव्यक्त हुआ” इस वाक्य मे कही गई है । इससे ज्ञात 
होता है कि-कार्यरूप और कारणरूप से स्थित स्थल सूक्ष्म, जडचेतन 
वस्तु, परंपुरुष परमात्मा का ही शरीर है। कार्य कभी कारण से भिन्न 
हो नही सकता, कारण स्वरूप परमात्मा को जान लेने से, कार्यरूप सारे 
जगत का ज्ञान हो जाता है, इस प्रकार एक विज्ञान से सर्वविज्ञान की 
बात भी संगत हो जाती है। 


“इन तीनों देवताओं मे आत्मा रूप से प्रविष्ट होकर नामझूप को 
मभिव्यक्त करूँगा” इस वाक्य मे “तीनों देवता” पद से समस्त अचित्‌ 
(जड़) वस्तु का निर्देश करके, स्व स्वरूप जीवानुप्रवेश से वाम रूप की 
अभिव्यप्तित कही गई है। इससे ज्ञात होता है कि-सारे ही बाचक 
(अधथबोधक) शब्द, अचिद्‌ विशिष्ट भौर जीव विशिष्ट, परमात्मा के ही 
वाचक हैं। इस प्रकार कारणावस्थ परमात्मा बोधक शब्द “तत्‌” के 
साथ, कार्यावसथ बोधक शब्द "त्व” का सामानाधिकरण्य (अमेदोवित) 
अबाघरूप से संपन्न होता है। इससे जानना चाहिए कि-स्थूल-सूक्ष्म, 
जड-सेतन सारा जगत ब्रह्म का प्रकार है, ब्रह्म स्वय ही कारण और कार्य 
रूप है एवं समस्त जगत का उपादान कारण है। सूक्ष्म जड चेतन शरीर 
वाला ब्रह्म ही, स्थूल जड़चेतत का कारण है। 


ब्रह्मोपादानत्वेषपि संघातस्योपादावत्वेत चिदचितोश्रेह्मणश्च 
स्वभावाधंकरोष्प्युपपन्तत र: । यथा शुक्लकृष्णरक्ततंतुसंघातोपादान- 
त्वेंषपि चित्रपट्स्थ तत्तत्तन्तुप्रदेश एवं शौवत्यादि संबंध इति 
कार्यावस्थायामपि भोक्तू.त्वभोग्यत्वनियंत्त्याद्यसंकर. । तंतुनापृ- 
थक्स्थितियोग्यानामेव पुरुषेच्छया कदाचित्संहताना कारणत्वं 
कार्यत्वं च । इहतु चिदचितोः सर्वावस्थयों: परमपुरुषशरीरत्वेन 
तृत्प्रकारतयेव पदाथत्वात्तत्पकार: परमपुरुषः सवंदा सर्वेशब्दवाच्य 


( रण्प ) 


इति विशेष. स्वाभावभेद तदसकरश्च तन्न चात्र न तुल्य । एवं 
च सति परस्य ब्रह्मण. कार्यानुप्रवेशेषषि स्वरूपान्यथाभावादवि- 
कृत्त्वभुपपन्नतरम्‌ । स्थूलावस्थस्थ नामरूपविभागविभक्तस्य 
चिंदचिदवस्तुत. श्रात्मतयाअवस्थानात्कायंत्व सप्युपपन्‍नतरम्‌। 
झवस्थान्तरापत्तिरेव हि कार्यता । 


[शा होती है कि ब्रह्म यदि जगत का उपादान कारण है और 
जगत उसी का परिणाम है तो दोनो के गुण परस्पर सक्रामित क्यों नहीं 
हो जाते ? उसी था समाधान करते है| 

ब्रह्म के उपादान होते हुए भी सघात (चेतन अचेतन समष्टि) ही 
उपादात है इसलिए जडचेतन और ब्रह्म में परस्पर साकये नहीं हो 
पाता | जसे क्--वत रबत ध्याम ततुओ के समूह, वस्न के उपादान है, 
वस्त्र के भिन्‍त भिन्‍न भागों से शुवल्लादि वर्णो का सबंध दुष्टिगोचर होता 
है, वर्णो का परस्पर साकर्य नहीं होता इसी प्रकार चेतव, अचेतन और 
ईश्वर इन तीनो की सभष्टि सारे जग्रत के उपादान है। कार्यावस्‍्था मे 
तीनो की भोक्‍ता, भोग्य और प्रेरिता रूप स्थिति पृथक्‌ पृथक रहती है 
परस्पर सकर भाव नही होता। ततुओ की पृथक्‌ स्थिति, योग्य 
(कलाकार) पुरुष की इच्छा पर निभर रहती है कभी वह सहित होकर 
कारण रूप और कभी काय रूप होती है। किन्तु चेतन, अचेतन वस्तुएं 
सभी अवस्थाओं मे, परमेश्वर की शरीर स्थानीय ही रहती है, परमपुरुष 
के प्रकार के रूप में ही इनका सदा अस्तित्व रहता है, इसी परमात्मा को 
सवंदा सवे शब्द से चिन्तन किया जाता है, स्वभाव भेद और असावय 
मे दो बातें तो, दोनो मे ही (ततुपट और चिदचिद्‌ ब्रह्म) समान है। 
ऐसा मानने से परक्रह्म की कार्यानुप्रवेश की स्वाभाविक अवस्थिति भी 
सुमगत हो जाती है, ब्रह्म वे स्वरुप में क्सि प्रकार का अन्यथा भाव था 
विकार नही होता । स्थूलावस्था और नामझप विभागावस्था वी प्राप्त 
जड चेतन वस्तु के तादात्म्य रूप ब्रह्म की कार्यता थी उपपन हो जाती 
है क्योकि-अवस्थान्तर की प्राप्ति ही तो कायता है । 

निमगुंणवादाश्च परस्य ब्रह्मणो हेयमुणा सवधादुपपथ्चन्ते । “ग्रप- 


हुतपाप्मा विजरोबिमृत्युविश्ञोको विजिधत्सो४पिपास.” इति हेगगुणान्‌ 
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प्रतिपिष्य “सत्यकाम: संकल्प” इति कल्याणगुणान्विदधती इय॑ 
श्र तिरेवान्यत्र सामान्येनावगतम्‌ गुण निषेध हेयगुण विधयं व्यवस्था- 
वपति । 


हेयगुणों के अभाव से, परब्रह्म को निर्गुण बतलाने वाले वाक्यों वा 
भी समाधान हो जाता है। “वह निष्पाप, जरा, मृत्यु भूख प्यास रहित 
है" इत्यादि हेयगुसों का प्रतिपेध करके “वह सत्यकाम सत्यसंकल्प है” 
इत्यादि कल्याण गुणों की प्रकाशिका यह श्र्‌ति ही विज्ञापन करती है 
कि--अन्यत्र जो सामान्य झूप से ब्रह्म के गुणों का निषेध किया गया है, 
वह हेय गुणों का ही है, गुशमात्र का नहीं है । 


ज्ञानस्वरूप ब्रह्मंतिवादश्च सर्वज्ञस्य स्वेशक्तो निखिलहेयप्रत्वीक 
कल्याणगुणाकरस्य ब्रह्म: स्वरूप शावैकनिरूपणीयं स्वर्यप्रकाशतया 
ज्ञानस्वरूपं॑. चेत्यभ्युपगमादुपपन्‍नतर:। . “यश्सव॑ज: सर्ववित्‌", 
“परास्पशक्तिविंविपैवश् यतेस्वाभाविकीनानवलक्रिया चर, 
/विज्ञातारमरे केन विजानोयात्‌ इत्यादिका: ज्ञातृत्वमावेदयन्ति । 
“सत्यं ज्ञानं” इत्पादिकाश्च ज्ञानैकनिरूपणीयता स्वप्रकाशतया 
शान स्वरूपताम्‌। 


जो श्रूतियां भगवान को ज्ञान स्वरूप बतलाती है उनका भी 
तात्पर्य यह है. कि-ब्रह्म स्वभावतः सर्वज्ञ, सर्वेशक्ति और मगलमय गुणों 
के माश्रय है; श्ञान के अतिरिक्त किप्ती अन्य रूप से उनके स्वरूप का 
निर्देश नहीं किया जा सकता, ज्ञान की तरह वह स्वय प्रकाश है, 
इसीलिए उन्हें शञाव स्वरूप कहा गया है। “जो सर्वज्ञ बौर सर्व॑विद्‌ 
हैं--” “उनकी स्वाभाविकी पराशक्ति, गान, बल क्रिया-आंदि अनेक 
नामों वाली हैं/--./अरे! उस विज्ञाता को कौन जान सकता है इत्यादि 
श्रूतियाँ परमात्मा की ज्ञातृता का वर्णत करती है। “सत्यंज्ञाब'” आदि 
अ्रूति, ज्ञानैकगम्पता और स्वप्रकाशठा के आधार पर उतकी ज्ञान 
स्वरृपता को बतलाती है । 
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“सोइकामयत वहुस्याम्‌ , तदेक्षत्‌ वहुस्याम ! “स्तार्मझूपाध्या 
व्याक्रियत” इत्ति ब्रह्ेद स्वसकल्पादविचित्र स्थिरमसरू्पतया 
नानाप्रकारमवस्यितमिति तठत्यनीक पग्रान्नह्मात्मक वस्तुमानातवमत 
च्वमिति तत्तिपिध्यते । “मृत्यो. स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव 
पश्यति”, नेहनानास्ति किचत”, यत्रहि ह्वंतमिव भवति तदितर 
इतर पश्यति यत्र त्वस्यसव॑मात्रैवाभूत्तत्केव क पश्येत्केन के 
विजानीयात्‌ इत्यादिवा। न पुन. “बहुस्या प्रजायेय” इत्यादि 
श्रृतिसिद्ध स्वसकल्पक्ृतं ब्रह्मणो तानानामरूपभाक्तत्वेत नानाप्रका- 
रत्वभपि निपिध्यते। “यत्र त्वस्य संमास्मैवाभूत”” इत्यादिनिपेध 
वाक्यादौ च तल्घापितम्‌। “सर्व त परादाद्रोह्ल्यत्नाउप्मत. सर्ववेद”, 
तस्य ह वा एत्तरय भहतो भूतस्य विश्वसितमेतत यद ऋग्वेदी 
यजुर्वेद.” इत्यादिना । ग 

“उन्होने काममना की बहुत हो जाऊं”, “उन्होने विचारा बहुत ही 
जाऊं, वे नाम रूप गे अभिव्यक्त हुए “आदि श्रुति बतलाती है बिन 
ही ब्रह्म अमेक स्थावर जगम छूपो मे अभिव्यक्त -होवर अनेक प्रकारी मे 
अवस्थित है। उनसे विरुद्ध जो अन्नह्मात्मवा बस्तुओ गी विभिनता 
बतलाई जाती है वह असत्‌ है। अन्नह्मात्मक नानात्व का निषेध निम्न 
बाक्यों से किया गया है--“जो इस जगत को विभिन्न हूपो बाला मांतता 
है, वह पुन पुन मृत्यु को प्राप्त करता है, इसमे कुछ भी विभिन्नता नही 
है", जब द्व॑तबुद्धि होती है, तमी दूसरे को दूसरा देखता है जब ईत 
जगत वो आत्मस्वरूप देखता है, तव बह किसके द्वारा विसे दसा भी 
सकता है) किसके द्वारा किसे जान सत्ता है ?” टत्यादि 


"बहुत होकर जन्म लू” इत्पादि श्रुतिसिद्ध, स्वसवत्पद्ृत ब्रह्म दी 
जो अनेक रुपता है, उसका भी नियेध किया गया हो ऐसा नहीं है। 
“जय यह सब युछ आत्म स्वरूप हो जाता है” इस निषेध वास्य में 
नानात्व की विशेषता बतलाई गई हैं। “जो आत्मा से भिन्न सब वस्दुजा 

। अस्तित्व मानता है, सारी बस्ठुए उसे प्रतारित करती हैं (अर्थात 
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वह वस्तुओं से वचित हो जाता है) “थे ऋग्वेद और यजुरवेद स्वत 

). सिद्ध महान परमेश्वर के निश्वास रूए है” इत्यादि बावयों से उक्त मत 
की पुष्टि होती है । 

३४५ (एवं चिदचिदीश्वराणा स्वभावमेदं स्वरूपश्रेद ले वदतीमा 
कार्यंकारणभाव कायकारणयोरनस्य॒त्वं चः वर्दतीता सर्वाता श्रती- 
नामविरोध. चिदरचितो, परमात्ममश्व सबंदा शरीरात्मभाव॑ 
शरीरभूतयो, कारणदशाया नामरूपविभागानहं सृक्ष्मदशापत्तिं 
कार्यदशाया च तदह स्थृलदशार्पत्ति वदतीमि, श्रुतिभिरेष ज्ञायत 
इति ब्रह्माज्ञानवादस्यौपाधिकब्रह्मभेदवादस्यान्यस्गाप्यपत्यायमूलस्य 
सकलश्रुतिविरद्धस्थ न कर्थचिदष्यवकाशोदृय्यैते ) चिदचिदीश्व रा- 
णा पृषक्‌ स्वभावतया तत्तच्छुतिसिद्धाना शरीरात्मभावेन प्रकार- 
प्रकारितया श्र,तिभिरेव प्रतिपन्‍ता शभ्रत्यत्तेण कार्यकारणभाव 
प्रतिपादन क्रार्यका रणयोरैक्‍्य प्रतिपादन थ॑ ह्यविरद्ममु । यथा- 
आग्तेयादीनपड्भागावृत्पत्तिवाक्यें, पृथगृत्सन्नान्‌ समुदायासुवादि 
वाक्यद्येन समुदायद्वयत्वमापन्‍्नान्‌ 'दर्शापुमासाभ्याम्‌' इत्यधिकार- 
वाबय कामिन. कत्तंव्यतया विदधाति, तथा सिंदरचिदीश्वरान्वि- 
वित्तस्वरूपस्वभावान्‌ क्षरंप्रधानममृताक्षरहर. क्षरात्मानवीशते 
देव एक.”", पतिविश्वस्पात्मेश्वरम्‌, “आत्मा चारायण, पर", 
इत्यादि वाक्य. पृथक्‌ प्रतिपाद्य “यस्प प्रधिवी शरीरम”, यस्‍्यात्मा 
शरीरम्‌, “पस्पाव्यक्त शरीस्म”, “यस्पाक्षरंशरीरम”, एव 
सर्वभूतातरात्माध्पहृतपाष्मा दिव्यो देव एको नारायण. “इत्यादि- 
भिर्वाकौश्चिदचिती.सर्वावस्थावस्थितयो. परमात्मशरीरता परमा- 
त्मवस्तदात्मत्ता च॑. प्रतिपाद्य शरीरीभूत्तपरमात्माभिधायिभि: 
सब्जह्य हि श्रात्मादिशव्दे: कारणावस्थ.कायविस्थश्च परमात्मेक 
एवेति पृषक्‌ प्रतिपन्‍न “सदेव सोम्येदमग्र आासीत्‌”, ऐवदाल्यमिदं 
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सर्व “सर्व॑ खल्विद ब्रह्म” इत्यादि वाक्य प्रतिपादयति | ज्दिचिद 
वस्तुशरीरिण: परमात्मतः परमात्मशब्देनाभिधाने हि. वास्ति 
विरोध., यथा मनुष्यपिण्डशरीरकस्यात्मविशेषस्य “भप्रयमात्ता 
सुखी” इत्यात्मशब्देनाभिधान इत्यलमतिविस्तरेण । 


चेतन, अचेतन और ईश्वर के स्वरूप और स्वभावगत भेद वो 
बतलाने वाले वाबयों मे भी जो कार्यकरारणभाव और कार्यकारण की 
अभिन्नता बतलाने वाले वाक्य हैं, उनमे परस्पर मतभेद प्रतीत होता 
है, परतु जडचेतन मय सदा परमात्मा से शरीरात्म भाव, जडचेतन की 
कारणदशा में मामरूप विभाग रहित सुक्ष्मदशा, भार्यावस्था में ताम 
विभाग वाली स्थूलदशा को बतलाने वाली श्रुतियों से उक्त मदमेद 
का परिहार द्वो जाता है। ब्रह्मशानवाद हो या औपाधिक ब्रह्म 
भेदवाद हो, अथवा कोई भी वाद हो, वे सारे ही वाद भयुत्ति 
मूलक श्रुति विरुद्ध हैं, उन सबका कुछ भी महत्व नही है। चेतन, 
अचेतन भर ब्रह्म स्वभात भिन्न है, यह श्रुतिसिद्ध बात है। “ईश्वर 
आत्मा है, समस्त जडचेतन उसका शरीर है” इत्यादि धर्म-धर्मी वोषक 
श्रुतियों से उक्त बात समर्थित है। अन्य श्रुतियों मे इनका जो कार्य कारण 
भाव और कार्यकारण अभेद बतलाया गया है वह अविरुश्ध ही सिद 
होता है । 

जैसे आग्नेय आदि ६ यज्ञ, पृथक उत्पत्ति वावयो से पृथक ही विहित 
है, पुन, इन सबको दो वाक्यों द्वारा दो भागो मे विभक्त कर दिया गया 
है, और अन्त मे “दर्श और प्रूर्णणास नामक यज्ञ करो” इस अधिकार 
वाक्य द्वारा समस्त भाग को सकाम व्यक्त के लिए कत्तैंव्य रूप से 
कहा गया है; उसी प्रकार विभिन्न स्वरूप, विभिन्न स्वभाव वाले 
जडचेतन ईश्वर को “प्रधान (जड़) क्षर है, भमृत हर (जीव) पक्षर 
है, क्षर अक्षर का आत्मा एक ईश्वर देव है”--“प्रधान, क्षेत्रन्न और गुणों 
का वह ईश्वर है'-!' उस विश्वपृति और आत्मेश्वर-वारागण 
परमात्मा को “इत्यादि वाक्‍्यो से बतलाकर “पृथ्वी जिसका शरीर- 
आत्मा जिसका शरीर-अव्यक्त जिसका शरीर अक्षर जिसका शरीर 
. है, ऐसे सर्वान्तर्यामी निष्पाप दिव्य देव एक नारायण है अडूत्यादि 
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वाक्यों से हर अवस्था वाले जडचेतन को परमात्मा का शरीर 
और उनसे परमात्मा की तदात्मकता बतलाई गई चेतन अचेतन के 
आत्मभूत परमात्मा के वोधक “सत्‌-ब्रह्म और आत्मा” शब्दों से कारणा- 
वस्थ कार्यावस्‍थ परमात्मा की एकता को पृथक तीन बस्तुओ के छूप मे 
“महू सब कुछ सत्‌ ही था”-यह सब कुछ आत्म्य है “--” यह सब ब्रह्म 
है” प्रतिपादन किया गया है। चिदचिद्‌ वस्तुशरीरी परमात्मा का, 
परमात्मा शब्द से उल्लेख, विरुद्ध नही है ! जैसे कि-मनुष्यपिण्ड शरोरी 
आत्मा के लिए “यह सुखी आत्मा है" ऐसा प्रयोग किया जाता है। अब 
इस प्रसंग को यही पूर्ण करते हैं, अधिक विस्तार नही करेंगे। 


यत्पुनरिदमुक्मबह्मात्मैकत्वविज्ञानेनिवाविद्यानिवृत्तियूं का इति, 
तदयुक्तू,. बंधस्यपारमाधिकल्वेन. ज्ञाननिवर्त्यत्वा भावात्‌ 
पुण्यापुण्यकूपकर्मनिमित्तदेव/ दिशरो रप्रवेश तत्प्रयुक्त सुखबुःखानुभव 
रूपस्य बंधस्य सिध्यात्व॑ कथमिव शक्यते वक्तुम। एवंरूपबंधनि- 
वृत्तिभक्तिऋपापस्तोपासनप्रीतपरमपुरुषप्रसादलम्येति पूर्भेवोक्तम्‌। 
भवदभिमतस्येक्यज्ञानस्ययथावस्थितवस्तुविपरी तविषयस्य मिथ्या- 
रुपत्वेन बंधविवृद्धिव फल भवति। “मिथ्येतदन्यदद्वव्यं हि नैति 
तदद्॒व्यतां यतः “इति शास्त्रात्‌ ।” उत्तम: पुरुपस्‍्त्वन्य; /--” 
पृथगात्मानं प्रेरितारं च मत्वा इति जीवात्मविसजातीयस्य 
तदंतर्यामिणोत्रह्मणोश्ञान॑ परमपुरुषाथलक्षणमोक्षत्ताधनमित्यु- 
पदेशाचच । 


जो यह कहा कि--“ब्रह्म आत्मा की एकता के ज्ञान से अविधा की 
विवृत्ति होती है”, यह भी असगत बात है, क्यों क्ब्वंधन जब पारतायिक 
है तो उसका छंटकारा, ज्ञान द्वारां संगव नहीं है ! पाप पुष्प कर्मों के 
फारश देवादि शरौरों का प्रवेश, तंदनुत्तार सुसदुःखादि कौ अनुभूति 
रूप से होने वालों बंधन मिथ्या है; ऐसा कहना समीचीन महीं है। ऐसे 
वंधन की निवृत्ति तो भगवर्त्‌ शरंप्रायति हूप भक्ति उपासना से सब्य 
परमात्मा की कृपा ते ही संभव है, ऐसा पहिले भी झह चुके हैं। आपके 
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अभिमत अद्ग॑त ज्ञान से जब वस्तु की यथार्थ मेदस्थिति और मिय्यात्व 
या आभास होता है तो (मेरी समझ से) बधन की वृद्धि ही होती है।" 
एवं वरतु कभी अन्य वस्तु नहीं हो सकती, इसलिए (जीव की ब्रह्म 
भावोवित्त) भिथ्या है" इस शास्त्र चायय से उबत वात पुष्ठ होती है। 
'उत्तम पुरुष (परमात्मा) अन्य है”--“आत्मा और प्रेरिता वो भिल 
मानकर इत्यादि वाकयों मे जीवात्मा से विलक्षण, अन्तर्यावी परवह्म के 
ज्ञान को ही परम पुरपा्थ मोक्ष का साधन वतलाया गया है। 


श्रपि च भवदभिमतस्यापि निवत्तंकज्ञानस्य मिथ्यारुपत्वा- 
त्तस्प निवत्तकान्तर मृग्यम । निवर्त्तकज्ञानमिद स्वविरोधि सर्व 
भेदजात्त निवत्त्य क्षणिकत्वात्स्वयमेव नश्यतीति चेन्न, तत्‌ स्वरूप 
तदुत्पत्तिविनाशाना कात्पनिवत्वेन विनाशतत्‌ कल्पनाकल्पकस्पा- 
विद्याया निवत्तंकातरमन्वेपणीयम्‌ । तदविनाशों बरह्मस्वरूपमेवेति 
चेत्‌ू, तथा सत्ति निवत्तंक ज्ञानोत्यत्तिरेव न स्थात्‌, वब्विवाणे 
तिष्ठति तदुप्पत्यसभवात्‌ । 


एक बात और भी है छि-आपका अभिमत अज्ञान निवर्तक 
(दंत) ज्ञान ही जब मिथ्या है (बुद्धि विज्ञान असत्य होता है) गो उप 
मिथ्या निवत्तंक ज्ञान वी निवृत्ति के लिए किसी अन्य निवत्तंक ज्ञान की 
खोज करनी पडेगी। थदि यह निवत्तेंक ज्ञान अपने विरोधी भेद का क्षर 
भर में निराकरण फरवे स्वयं विनष्ट हो जाता है, तव तो इस शान कें 
स्वस्प, उत्पत्ति और विनाश सब युद्ध फाह्पनिफ सिद्ध होगे, इसलिए 
उसके निवारण के लिए अविद्या नियारक अभय साधन वी छोज 
प्रेयश्फर है। 'अविद्या विनाश को ही यदि ब्रह्म स्वरूप कहा जाय 
निवत्तंक शान भी उत्पत्ति ही नही हो सफती | उसके विनाश में उसी की 
उत्पत्ति सभव नहीं है । 


थ्रपि व. चिन्मात्रव्रहाव्यतिरिक्तकत्सननिपैधविषयक्ा्गरी 
 क्रोड्य ज्ञातता ? प्रध्यासलप इतिचेत्‌, न, धस्थर मिपेध्यतया निवरेक 
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ज्ञान कमंत्वात्‌ तत्कत्तृत्वानुपपत्तें:। ब्रह्मस्वरूपमिति चेत्‌, बह्मणी 
निवत्तंकज्ञानंप्रति ज्ञातृत्व॑ कि स्वकूपम्‌, उताध्यस्तम्‌ अध्यस्त 
चेत्‌, प्रयमध्यासस्तन्मूलविद्यातर च निवरत्तकज्ञान विपयतया 
तिप्ठत्येव। निव्तंकज्ञानान्तराभ्युपगमे तस्यापि विरूपत्वात्‌ ज्ञावपेक्ष- 
याउ्तवस्था स्यात्‌। ब्रह्मस्वरूपस्येव ज्ञातृत्वेपस्मदीयएवं पक्ष. 
परिगृहीत. स्यात्‌ । निवत्तंक ज्ञानस्वरूपस्वस्य ज्ञाता च ब्रह्म व्यत्ति- 
रिक्तत्वेन स्वनिवर्त्यन्तगंतमिति वचन “भूतलव्यत्रिक्त क सन 
देवदत्तेन छिन्तम्‌” इत्यस्यामेव छेदनक्रियायामस्य छेत्तुरस्याश्छेदन 
क्रियायाश्चच्छेद्यानुप्रवेशवचनवदुपहास्यम्‌ ! श्रध्यस्तो जाता स्वनाश- 
हेतुभूतनिवत्तंकज्ञाने स्वयकरत्ता च न भवति। स्वनाशस्यापुरुषार्थ- 
त्वात्‌ । तस्नाशस्य ब्रह्मस्वरूपत्वाभ्युपगमे भेददर्शंनतन्मूलाविद्यादीना 
कल्पनमेव न स्थात्‌ । इत्यलमनेन दिष्टहतमुदगराभिद्यातेन । 

” एक वात और भी विचारणीय है कि--चिन्मात्र ब्रह्म से भिन्‍्त 
सेमस्त पदार्थों के निवारक ज्ञान का ज्ञाता कौन है ? अध्यास तो ज्ञाता 
हो नही तकता, क्यों क्ि-वही तो प्रत्यास्यान का विषय है, बह तो 


तिधत्तंक ज्ञान का कर्म ही हो सकता है, उसमे स्वय ज्ञातृत्व नहीं हो 
सकता | यदि ब्रह्मस्वरूप को ही ज्ञाता कहते हो तो अविद्या विवत्तंक 
ज्ञान सबधी ब्रह्म की जो ज्ञातृता है वह उसका अपना स्वरूप है अथवा 
अध्यस्त (अविद्याकल्पित) रूप है ? यदि अध्यस्तरूप है, तो अध्यास 
और अध्यास की मूलकारण एक और अविद्या होगी, जो कि निवरत्त के 
ज्ञान का विषय न होसे से सदा बती रहेगी। यदि उसके निवारण के 
लिए एक और निवारक ज्ञान की कल्पना करते हो तो, उस ज्ञान को भो 
ज्ञाता-न्ञान और शेग इन तीतो में अन्तभृत करना होगा, फिर उसका 
'शाता कौन होगा ? फिर तो अनवस्था हो जायगी । यदि प्रह्म के स्वरुप 
कौ ज्ञातृता स्वकारते हो तो, हमारा ही पक्ष स्वीकारते हो ! 


हे ब्रह्म को अविद्या निवत्त क ज्ञान स्वर्प ओर उसका शांता भान+ 
कर, ब्रह्म से भिन्न स्व॒तिवर्त्य पदार्थ के अभ्त्गंत्र मानें तो “देवदत्त ने 


( २१६ ) 


पृथिवी को छोडक्र सब कुछ छेदन कर दिया! इस उदाहरण मे छेदम 
क्रिया का कर्ता स्वय ही छिन्नकर्म भी है, इस उपहासतास्पद उदाहरण को 
तरह होगा। अध्यस्त ज्ञाता अपने नाश के, कारण भिवत्त'क ज्ञान का 
स्वयं कर्त्ता नहीं हो सकता, अपना ही नाश कोई पुरुषार्थ नही है। यदि 
अध्यस्त रूप के विनाश की ब्रह्मरूपता स्वीकारते हो तो, जागतिक भेद, 
भेद प्रतीति और तन्मूला अविद्या आदि की कल्पना नही हो सकती । 
अस्तु भाग्य के मारे पर अब और अधिक मुसल प्रहार नही करेंगे, इतना 
ही कथन बहुत है । 


(५ तेस्मादनादिकमंप्रवाहरूपाश्ञानमूलत्वादबंधस्य तन्तियहूंण- 
मुक्तलक्षणज्ञानादेव । तदुत्पत्तिश्चाहरहश्नुप्ठीयमानपरभपुरुषा राधन- 
वैपात्मयाथात्म्यबुद्धिविशेषसं रक्ृतवर्णाश्रमोचितकर्मलभ्या । तत्न 
केवलकमंणामल्पास्थिरफलत्वमु, श्रनभिसंहितफलपरमपुरुषाराधन- 
वेषाणां कमंणां उपासनात्मकन्ञानोत्पत्तिद्वारेणबरह्म याथात्म्पानु- 
भवरूपानुन्तस्थिरफलत्व॑च कर्मेस्वरुपज्ञानादऋते न न्ञायहै) 
केवलाकारपरित्यागपूर्वक यथोक्तस्वरूपकर्मोपादानं व न संभवत्तीति 
कर्मंविचारानन्तरं तत एवं हेतो: ब्रह्मतिचारः: कर्तंब्य इति 
“अधातः! इत्युक्तम । 


अनादि कर्म प्रवाह रूप अज्ञान मूलक बंधन का निवारण उत्त 
प्रकार के ज्ञान से ही हो सकता है। अहनिश भगवदाराधन से होने वात्ती 
आत्मविषयक यथार्थ बुद्धि विशेष से तथा परिष्कृत बर्णाश्रमोचित कर्म से 
ही वक्त ज्ञान का उदय होता है। केवल फर्मानुष्ठान का फल अह्प और 
अस्पायौ होता है; पलवाष्तना रहित, परम पुरुष वी आराधताहक 
धर्मों फौ उपासभात्मक ज्ञानौस्पत्ति से ब्रह्म का यथाथे, अनंत्त और स्थिर 
धनभघ होता है। कर्म का स्वरूप ज्ञान के बिना मही जाना जा सकता । 
ज्ञान रहित वर्मानुष्ठाम के स्याग करने भाभ से, परम पुरुष के आराधना 
ध्मक कर्म का अनुष्ठान नहीं हो सकता, इसलिए कर्म विचार के बाद 
आराधना के मुख्य हैतु श्रह्म] का विचार आवश्यक है पही “अथात-” पं 


».. तास्पम है। 


( ३१७ ) 


तत्र पूव॑पक्षवादी मन्यते-वृद्धव्यवहारादन्यत्रशब्दस्य बोधक- 
त्वशावत्यवधारणासंभवात्‌, व्यवहारस्थ च. कार्यबुद्धिपरत्वेन 
कार्यार्थ एव शब्दस्य प्रामाण्यमिति कार्यरूप एव वेदार्थ: | अतो न 
चेदांता; परिनिप्पन्ते परे ब्रह्मणि प्रमाणभावमनुभवितुमहंन्ति | न 
चच पुत्रजन्मादिसिद्धवस्तुविषयवाक्येपुहपंहेतुनांकाललयवर््तिनां 
भ्र्यातामानंत्यात्‌ सुलग्नसु लप्रसवा दिहर्पहेत्वर्थान्तरोपनिपातत 
संभावनया च प्रियार्थप्रतिपत्तिनिमित्तसुखविकासादिलिगेनाथ 
विशेष वुडिहेतुत्व॒ निश्चय, नापिय्युत्पल्नेतरपादविभक्तययेस्य 
पदातरार्थ निश्चयेन प्रहृत्यर्थनिश्वयेन वा शब्दस्य सिद्धवस्तुन्यभि- 
धान शक्ति निश्चय, ज्ञात्तकार्याभिधायिपदसमुदायस्थ, तदंसविशेष 
निश्चयरूपत्वात्तरय । न थ॒ सर्पाद भीतस्य “तसाय॑ सर्पो रज्जुरेपा” 
इति शब्द श्रवणसमनंतरं भयभिवृत्तिदर्शनेत सर्पाभावबुद्िहेतुत्व 
निश्चय. श्रन्नापि निश्चेष्टं निरविशेषमचेतनमिदं वरित्वत्याद्र्थवोधेपु 
बहुपुभयनिवृत्तिहेतुपुसत्सु॒विशेषभिश्वयायोगात्‌ । कायुबुद्धि 
प्रवृत्तिव्या प्तिवलेन शब्दस्य प्रवर्तकार्थाववोधित्वमूपगतमिति सर्व- 
पदानां कार्यपरल्वेन सर्च: पदें: कार्यस्येव विशिष्टस्य प्रतिपादनान्ना- 
त्यान्वितर्वाथंमात्रे पदशक्ति निश्चय: । इष्ट्साधनतादुद्धिस्तु 
फार्यबुद्धिद्वारेण प्रवृत्ति हेतु, न स्वरुपेण, भ्रत्तीतांनागतवर्त्तमाने- 
ध्टोप्यबुद्धि॒ अवृत्यनुप्नव्धे: । ' इप्टरोपायों हि मतृप्रयत्तादुऋते न 
सिध्यात, भ्रतोमत्कृतिसाध्य, इतिवुद्धि्यावन्‍न णायते, तावन्त 
प्रवर्तते । भ्रतः कार्यवुद्धरिव भरवृत्तिहेतुरित्ति प्रवत्तेकस्थैव शब्दवाच्य- 
ऐैया कार्यस्मेव वेदबेचत्वात्‌ परिनिष्यक्षल्प ग्रहप्राप्तिसक्षणान- 
तस्थिरफ्लाप्रतिप्ते “भक्षय्य हू वे चातुमस्थयाजितः 


ल्न 


भवति” इत्योदिभिः कर्मेशामेव ... उजजभजिष 


( २९८ ) 
फलात्पास्थिरत्व ब्रह्मतान फलानतस्थिरत्वज्ञान हेतुको ब्रह्मविचारा 


रम्भो न यक्त---इति । 


सूत्रार्थ योजनारम्भ --पूर्व पक्षवादी कर्मे मीमासको की मान्यता 
है बि-वृद्ध व्यवहार (प्राचीनों के शब्द प्रयोग से) रहित शब्द की अब- 
बोधन शक्ति का अवधारण सभव नहीं है अर्थात्‌ क्सि शब्द का गया 
अथ है, यह नही जाना जा सकता) वृद्ध व्यवहार कार्य बुद्धि (क्रियानु- 
प्ठान दृष्टि) के बिना हो नहीं सक्‍ता। कार्य रूप मे ही शब्द को 
प्रामाणिकता है ( वस्तुबोधन मे शब्द की प्रामाणिकता नही है ) अत 
यज्ञादि कर्मानुष्ठान का प्रतिपादन ही वेद का मुख्यार्थ स्वीकारना होगा। 
स्वत सिद्ध परब्रह्म के प्रतिपादक वेदात वाबयों का प्रामाण्य नही माना 
जा सकता | और न केवल पुश्रजन्मादि बोधक (पृत्रस्तेजात इध्यादि) 
ह॒र्षोत्पादक वाक्यों की तरह ब्रह्म बोधक वेदात वावयों की प्रामाणिकता 
हो सकती है। विकालबर्ती हर्पोत्पादक अनत और असह्य कारणों मे 
विशेष शुभ लग्न शुभ प्रसव आदि हे की सभावना तथा प्रिय सगठव 
सूचक वक्ता के हपल्लासपूर्ण मुख आदि को दखकर निश्चित किया 
जाता है कि-कोई विशेष प्रसग उपस्थित है [केवल कथनमात्न से पुत्रजन्म 
की बात प्रामाणिक नहीं मानी जाती] अध्युत्पन्न (यौगिव' अथ रहित) 
शब्द की विभक्ति के अर्थ निर्धारण मे, निकटस्थ दूसरे पद के अर्थ से 
अथवा प्रकृति शब्द के अर्थ से, शब्द की सिद्ध वस्तुता की अभिधा शक्ति 
का निश्चय होता है। पर उक्त प्रसग मे वह नियम भी ज्ञागू न होगा, 
क्यो कि-यहाँ प्रसिद्ध कार्य बोधक सारे शब्द अशविशेष [विभक्ति) से ही 
अर्थ मिश्चय फरा देते है । और न, सर्प से भयभीत व्यक्ति को "यह सर्प 
नहीं रस्सी है” इतना कहने मात्र से निर्मेय देखा जाता है, फेवल कहते 
से सर्प के पति अभाव बुद्धि नही हो सकती जिससे कि भीत व्यक्ति सर्पा* 
क्षाव वां निश्चय करे सके। निश्चेर्ष्ट, निवियं, अचेतन आदि अनेक 
भय निवृत्ति कारक कारणों से यह निश्चय नही हो पाता कि यथार्थ वया 
है (यदि सर्प है तो निश्चेष्ट क्यो है? सभवत चुपचाप पडा हो, छने से 
मा लेगा तो विप चढ़ जायगा इत्यादि प्रातियाँ, रस्सी बतलाने पर भे 

7 “हुती है) 


(| ३११६ ) 
वार्य बुद्धि, प्रवृत्ति और व्याप्ति के बल से शब्द का प्रवत्तक 
अर्थाववोध होता है, [अर्थात्‌ शब्द मात्र की प्रवृत्ति को बतलाने वाले 
रुप से अर्थावबोधकता होती है; कार्य विषयक ज्ञान और कार्य विषयक 
प्रवृत्ति घटित _आर्थाववोध से निश्चित होता है कि-] सारे ही शब्द 
काय पश्क एवं विशेष कार्य प्रतिपादक होते हैं । क्रिया सवधी अर्थ 
प्रतिधादत ,से ही समस्त शब्दों की शक्ति का निश्चय होता है [अर्थात्‌ 
क्ष्यि के रहित पद में अर्थाववोधकता नही होती] इप्ट साधनता 
बुद्धि, जो कि-प्रबृत्ति की मुलहेतु है, वह भी सीधे न होकर क्रिया बुद्धि 
द्वारा ही होती है, इसीलिए अतीत, अनागत और वर्तमान में जो इप्ट 
साधन रहते है, उनका ज्ञान रहते हुए भी प्रवृत्ति नही होती । “ये इप्ट 
उपाय मेरे प्रयत्न के बिन, सिद्ध नहीं हो सकते, ये मेरे प्रयास से ही 
साध्य हैं, मुझे इसके लिए प्रयास करना चाहिए” ऐसी बुद्धि जव तक 
नही होती, तब तक प्रवृत्ति हो नहीं सकती, इसलिए कार्यबुद्धि ही लोक 
प्रवृत्ति की मूल हेतु है। लोक प्रवृत्ति का हेतु भूत अर्थ ही जब शब्द का 
प्रकृत वाच्यार्थ है ठो, कार्य को ही वेद का प्रतिपाध विपय माना जायगा 
(सिद्ध वस्तु प्रतिपधादन उसका विषय मही हो सकता) अतः स्वतः सिद्ध 
ब्रह्म प्राप्ति रूप अन॒त और तित्य फल, केवल प्रतीति या ज्ञान द्वारा नही 
हो सकता। “चातुर्मास्य यज्ञ करने वाले पुण्यात्मा अक्षय फन्न पाते है! 
इस्थादि कर्मो की प्रतिपादक श्रुतियों में स्थिर फल का प्रतिपादन किया 
गया है'। इसलिए यह कहना कि--कर्मफल अल्प और अस्वथिर तथा ब्रह्म 
ज्ञान फल अनंत ओर स्थिर बतलाने वाला ब्रह्मविचारात्मक, प्रारभ, इस 
ग्रंथ में क्या गया है, असगत बात है । 

प्रत्ाभिधीयते-निखिललोकविदितशब्दाथंसंबधावधा रणप्रका रम- 
'पनुध सर्वेशब्दातां प्रलौकिकैकार्थाववोधित्वावधारणं प्रमाणिका 
भ बहुमन्वते। एवं किल वाला: शब्दार्थ संवंधमवधारयंति मातापितृ 
-प्रभूतिभिरम्वातातमातुलादीन्‌ शशिपशुनरमृगपक्षिसवादीशच “एनम- 
पेहि इस चावधा रय” इत्पाभिप्रायेण, पंगुल्यानिर्दिश्य तैस्तेः शब्दैस्ते- 
धृतैध्वर्येप बहुश: शिक्षिता: शनेः शनः तैस्तैरेव शब्दै:संबंधातेपुतेष्व- 
व स्वात्मनां बुद्धयुततत्ति दृष्दुवा शब्दायंयोस्संबन्धान्त रादशंनात 
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सकेतयितृपुरुषाज्ञानाच्चतेष्वर्थेयु तेयाशब्दाना प्रयोगों वोधकत्व 
निबधन इति निश्चिन्वति | पुनश्च व्युत्सन्नेतर शब्देपु, “ग्रस्यशब्द- 
स्यायमर्थ.” इति पू्ववृद्धे शिक्षिता, सर्वशव्दानामर्थमबगम्य पर- 
प्रत्यायनाय तत्तदर्थाववोधि वाक्‍्यजात प्रयुजते । प्रकारान्तरेणापि 
शब्दा्थंशवधावधारण सुशकम्‌ केनचित्‌ पुरुषेण हस्तचेष्टादिता 
'पितास्ते सुखमास्ते” इति देवदत्ताय ज्ञापयेति प्रेषित. कश्चित्‌ 
तज्ज्ञापने प्रवृत्त, “पितारते सुखमास्ते” इति शब्द प्रयु क्ते | पास्व॑- 
स्थोषन्यो व्युत्पिन्सुमूकबच्चेष्टा विशेषज्ञस्तज्ज्ञापने प्रवृत्तमिम ज्ञात्वा& 
नुगतस्तज्ज्ञापनाय प्रयुक्त इम शब्द श्र त्वा “प्रय शब्दस्तदर्थ॑बुद्धि- 
हेतु” इति निश्चिनोति-इति कार्यार्थ एव व्यूपत्तिरिति नि्बंन्धो 
निरनिबन्धन. । अतो वेदाता. परिनिष्पन्न परत्रह्म, तदुपासन चाप- 
रिमितफल बोधयतीति तब्निशंयफलो ब्रह्मविचार, कर्चव्य । 


इस पर उत्तर पक्ष का कयन यह है कि-सामान्यत शब्द और अर्थ 
सम्बन्धी (वाच्य वाचक भाव ) अवधारण की प्रसिद्ध प्रणाली को 
छोडकर समस्त शब्दों की अलौकिक अर्थावबोध की प्रणाली का 
प्रतिधादन प्रामाणिको की दृष्टि मे बहुमान्य नहीं हो सकता। 
अबोध बालक शब्द और अर्थ के सम्बन्ध की वे अपने माता पिता 
आदि ग्रुरुणनो से “मा, पिता, मामा आदि, चन्द्र, पशु, नर। मृग, 
पक्षी, सर्प आदि को अग्रुली के निर्देश से इनको जानो और याद रबखो” 
शिक्षा प्राप्त करते है, इस प्रकार उन-उन शब्दों का वही यही अर्थ अनेक 
बार बतलामे पर धीरे-धीरे उन उन शब्दों का उन्ही अर्थों मे प्रयोग 
करते देखकर तथा उन शब्दों को बिसी अन्य अध॑ में प्रयुक्त होते न॑ 
देखकर, सकेत करने वाले व्यक्ति के ।बता भी वे बालक अपनी बूंद्धि से 
उत्त शब्दों की उम्ही अ्थों में प्रयोग घोधफता निश्चित करे लेते हैं। 
अव्युत्पन्न शब्दों मे “इस शब्द का यह अर्थ है” अपने पूर्वजों से जानकर 
ह्सरो को प्रवोधित करने के लिये और स्वत भी भिन्न भिन्न अर्थ बोधक 

) का प्रयोग करते है । 

डे 
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कन्य प्रकारो से भी शब्दार्थ सम्बन्ध का अवधारण किया जा 
सकता है। “तुम्हारे पित्ता सुख पृव॑क है, ऐसा देवदत्त से कह देना” ऐसा 
हाथ से चेप्टा पूर्वक किसी व्यक्ति के बतलाने पर कोई व्यक्षित उस 
समाचार को बत्तलाने मे “तुम्हारे पिता सुख से है” ऐसा प्रयोग करता 
है। मृक की तरह चेष्टा या हस्त सकेत मात्र से समझने वाला कोई 
अन्य व्यक्ति, जो कि उस वार्ता को देख रहा था, जानने की इच्छा से 
सदेशवाहक ब्यक्षित के पीछे पीछे जाकर, सदेश मे प्रयुकत उन्ही शब्दो को 
सुनकर अपनी धारणा बताता है कि-यह शब्द उस आदिष्ट अर्थ बोध का 
कारण है। इसलिए-कार्य वोधक वाक्य से ही व्युत्पत्ति (शब्दार्थ सम्बन्ध 
ग्रहण) हो-ऐसा आग्रह निराधार है। इससे निश्चित होता है कि-वेवांत 
वावय, स्वतःसिद्ध परक्रह्म और उनकी उपासना तथा उस उपासना के 
अपरिमित फल के बोघक है; इसलिए वेदांतार्थ के निर्णय के लिए ब्रह्म 
विचार कत्तंव्य है । 


कार्याधत्वेषपि वेदस्यथ ब्रह्मविचार: कर्चव्य एबं। कथम 
“श्रात्मा वा भ्ररे दृष्टव्य, श्रोतव्यो, मतव्यों निदिध्यासितब्य.”, 
सोड्ल्वेष्टव्यः विजिज्ञासितब्यः”, विशाय प्रज्ञाकुर्वीत'; दहरी$स्मिन्नंतर 
झ्ाकाश., त्तस्मितू यदतः तदल्वेष्ट्व्यंतदवाव विजिज्ञासितब्यम”, 
"ततन्नापि दहरं॑ गगनते विशोकः तस्मिन्यदंतः तदुपासितव्यम्‌!-- 
इत्यादिभिः प्रतिपन्‍्नोपासतविषयकार्याधिक्तफलत्वेत्न “ब्रह्मविद 
आप्वोति परम” इत्यादिशनिः ब्रह्मप्राप्ति श्रूयत इति ब्रह्मस्वरूप 
तदविशेषणाना दु:खासंभिन्‍नदेशविशेषहप स्वर्गादिवत्‌, रात्रिसन्र- 
प्रत्तिष्ठादिवत्‌, श्रपगोरणश तयातनासाध्यसाधनभाववच्च, फार्योप- 
योगितयेव सिद्ध: । 

चैद की कार्याधता स्वीकारने पर भी ब्रह्म विचार ही कर्तव्य है । 
गदि पूछे कि कंसे ? तो सुनिये--“अरे जात्मा ही देखने समते, मनन 


करने और चिंतन करने योग्य है”, वही अम्वेषणीय और जिज्नास्य है. 
"उसे जानकर धारणा बनाओ”, इसमे जो सूक्ष्म आकाश है, उसके अन्दर 
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“गाय लाओ” इत्यादि वाक्यो मे भी कायर्थिक व्युत्पत्ति नही है। 
आपके अभिमतत, कार्य का, कौन सा रूप, उक्तवाक्य में निहित है, 
यह समझ में नहीं आता। पुरुष की चेष्टा के अस्तित्व में ही 
जिसका अस्तित्व है तथा पुरुष की चेष्टा ही जिसका उद्देश्य 
है वही तो आपके कार्य बा स्वरूप होगा। चैप्टा के उद्देश्य का तात्पर्य 
है, चैण्टा का कार्य या विषय । वेष्टा के कर्म का तात्पर्य है, चेप्टा द्वारा 
प्राप्त अभिलपित इष्ट। सुख या उपस्थित दुख की निवृत्ति ही तो 
मनुष्य का अभिलपित इप्ट होता है। इृष्ट सुख प्राप्ति के इच्छुक व्यविति 
को यह आभास होता है कि--अपने स्वत प्रयास के बिना, इप्टसिद्धि 
सभव नही है, इसलिए प्रयास की इच्छा से वह काये मे प्रवृत्त होता है। 
इच्छित विषय के प्रयत्नाधीन हुए बिना प्रयत्त उद्देश्यता, कभी देखी नही 
जाती [अर्थात्‌ बिना प्रयास के उद्देश्य की प्राप्ति किसी को होती नही] 
"यह अभीष्ट विपय मेरे प्रयास के अधीन है” ऐसा भान होने के वाद ही 
कार्य मे प्रवृत्ति होती है, इसी को प्रयत्ताधीन सिद्धि कहते हैं। सुख ही 
जब मनृष्य का अनुकूल विषय है तो कृति के उद्देश्य चेप्टा के विपय) 
को पुरुष के अनुकूल नही कहा जा सकता, और न दु ख की निवृत्ति ही 
पुरंपानुकूलता, है। सुख मनुष्य का अनुकूल तथा दुख प्रतिकूल होता 
है, यही सुख दुख संबंधी विवेक है! प्रतिकूल होने के कारण ही दुख 
की निवृत्ति इष्ट होती है, न कि अनुकूल होने से । अनुकूल और प्रतिकूल 
सबंध शून्य स्वरूपावस्थिति ही तो दु ख निवृत्ति कहलायेगी [अर्थात्‌ दु स 
निवृत्ति ही सुख नही है, दुःस निवृत्ति की अवस्था में न सुख रहता है न 
दु.ख] युख रहित क्रियाओ में अनुकू लता हो नही सकती, और न सुखार्थ 
साधन होने से ही उन्हे अनुकूल कहा जा सकता है, वयोति सारे साधन 
भाय: दुखात्मक ही होते है। सुखायंक तो वे तभी हो सकते है, जब उन्हें 
अपनी इच्छा से सुख के साधन बनाया जाय [बर्थात्‌ दुख की निवृर्तति मे 
जो स्थिति होती है, उसे शाम्ति कहा जा सकता है, वह शान्ति सुख का 
साधन तो है, पर जभी है जब कि मनुष्य, साधन रूप उस शाल्लि को, 
साध्य रुप चिर शाति बनाये रखने के लिए, अनवरत श्रयात्त करता रहे, 
लन्‍्यथ! वह शाति भी खलने लगेगी] क्षिया के शेप को भी क्रिया वा 
उद्देश्य नही कहा जा सकता, वयोरि आपया ही मत है वि-रेपिता 
अनिर्पणीय तत्त्व है। 
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वाला अन्वेषणीय है, उसे ही विशेष सूप से जानने की इच्छा करनी 
चाहिए, वहा पर भी जो द ख रहित सूक्ष्म आकाश है उसके अन्दर 
स्थित की उपासना वरनी चाहिये” इत्यादि श्रुतियों मे जो उपासना 
विहित है “ब्रह्मवेत्ता परब्रह्म को प्राप्त होता है” इत्यादि श्रुतियो मे, 
उसी उपासता के निश्चित फल ब्रह्म प्राप्ति व7, उल्लेख क्या गया है। 
दु से संपर्क शुन्य स्थान विशेय रवर्य वी तरह, रात्रि सन से प्राप्त 
प्रतिष्ठा की तरह, तथा अपगोरण (ब्राह्मण) और शत यातना के साध्य 
साधन भाव की तरह, यहाँ भी कार्य विशेष के उपयोगी ब्रह्म के स्वरूप 
और ग्रुणी का अस्तित्व स्वत॒सिद्ध हो जाता है। 


“गरामानय” इत्यादिष्वपि वावयेयु न कार्याये ब्युत्पत्ति. 
मवदभिमत कार्यस्थ दुनिरूपत्वात्‌ । कृतिभावभाविद्षत्युह शय 
हि भवत. कायंम्‌। छत्युददेश्य च कृतिकमंत्वम्‌ । झृतिकरमंत्वच 
कृत्याप्राप्तुमिष्टतमत्वम्‌ । इष्टतम च सुख वर्तमान दुखस्य 
तस्तिवृत्तियाँ । तमेष्टसुखादिता पुरुषेण स्वप्रयत्वात्‌ ऋते यदि 
तदासिद्धि. प्रतीता, तत. प्रयत्नेच्छु, प्रवर्ततते पुरुष इति त कवाधि- 
दपि इच्छयाविषयस्य क्ृत्यधीन सिद्धत्वमत्तरेण कृत्युद श्यत्व वाम 
किचिदप्युपलभ्यते । इच्छाविषयस्य प्रेरकत्व च॒ प्रयत्नाधीनसि- 
द्वित्वमेव तत एव प्रवृत्त: न च पुरुषानुकूलत्वं छृत्युह श्यत्व, यतः 
सुखमेव पुरुषानुकूलम। न च॒ दु.खनिवृत्ते. पुरुषानुकूलत्व 
“पुरुपानुकूल सुख तत्ातिकूल॑ दुःखम्‌” इति हि सुखदु,खयो. 
स्वरूप विवेक. । दु.खस्य प्रतिकूलतया तन्लिवृत्तिरिष्दा भवति, 
नानुकूलतया । अनुकूल प्रतिकूलान्वयविरहें स्वरूप्रेशावस्थितिहि 
दुःखनिवृत्ति. भरत. सुखव्यतिरिक्तस्य क्रियादे अनुकूलत्व॑ ने 
सभवत्ति। न सुखार्थतया तस्याप्यनुकूलत्वम, दु.खात्मकत्वातस्प | 
सुखा्थतया&पि तदुपादानेच्छामात्रमेव भवति । न च कुतिप्रति 
शेपिल्वं इृत्युद श्यत्वम्‌, भवत्पक्षेशेषित्वस्थानिरूपणल्वातु॥। .. - 


हि 
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7!” धंगाय लाओ" इत्यादि वाबयों में भी कार्यार्थक व्युत्पत्ति नहीं है। 
आपके 'अभिमत, कार्य का, कौन सा रूप, उक्तवाक्‍्य में निहित है, 
यह -,समझ में नहीं आत्ा। पुरुष की चेष्ठा के अस्तित्व मेंही 
जिसका अस्तित्व है तथा पुरुष की चेपष्टा ही जिसका उद्देश्य 
है वही तो आपके कार्य का स्वरूप होगा | चेप्टा के उद्देश्य का तात्पय 
है, चेप्टा का कार्य या विषय | चेष्टा के कम का तात्पय॑ है, चेष्ठा द्वारा 
प्राप्त अभिलपित इृष्ट। सुख या उपस्थित दुःख की निवृत्ति ही तो 
मनुष्य का भभिलपित इष्ट होता है। इष्ट सुख प्राप्ति के इच्छुक व्यवित 
को यह आभास होता है कि--अपने स्वत. प्रयास के बिना, इप्टसिद्ध 
संभव नही है, इसलिए प्रयास की इच्छा से वह कार्य मे प्रवृत्त होता है । 
इच्छित विपय के प्रयत्नाधीन हुए बिना प्रयत्न उद्देश्यता, कभी देखी नहीं 
जाती [भर्थात्‌ बिना प्रयास के उद्देश्य की प्राप्ति किसी को होती नहीं। 
“यह अभीष्द विपय मेरे प्रयास के अधीन है" ऐसा भाग होने के बाद ही 
काय॑ में प्रवृत्ति होती है, इसी को प्रयत्नाधीन सिद्धि कहते हैं। सुख ही 
जब मनुष्य का अनुकूल विपय है तो कृति के उद्देश्य (चेप्टा के विषय) 
को पुरुष के अनुकूल नही कहा जा सकता, और न दु.ख की निवृत्ति ही 
पुद्पानुकूलता, है। सुख मनुष्य का अनुकूल तथा दु.खव प्रतिकूल होता 
है, यही सुख दुःख संबंधी विवेक है। प्रतिकूल होने के कारण ही दुःख 
की निवृत्ति इप्ट होती है, न कि अनुकूल होने से | अनुकूल और प्रतिकूल 
संबंध शून्य स्वरूपावस्थिति ही तो दुःख निवृत्ति कहलायेगी [अर्थात्‌ दु:ख 
निवृत्ति ही सुख नही है, दुःख निवुधि की अवस्था में न युख रहता है न 
दुःख] सुख रहित क्रियाओं में अनुकूलता हो नही सकती, और न सुखाध 
साधन होने से ही उन्हें अनुकूल कहा जा सकता है, क्योकि सारे साधन 
प्राय; दुःखात्मक ही होते है। सुखाय क तो वे तभी हो सकते हैं, जब उन्हें 
अपनी इच्छा से सुख के साघन बनाया जाय [अर्थात्‌ दुःश्ल की नियृत्ति में 
जो स्थिति होती है, उसे शान्ति कहा जा सकता है, वह शान्ति सुख का 
साधन तो है, पर जभी है जब कि मनुष्य, साधन रुप उस शान्ति को, 
साध्य रूप चिर शांति बनाये रखने के लिए, अनवरत प्रयात्त करता रहे, 
अन्यथा वह शांति भी खलने लगेगी] क्षिया के शेप को भी क्रिया का 
उद्देश्य नही कहा जा सकता, वयोंकि आपका ही मत है बि-रेसिता 
जनिरूपणीय तत्त्व है । 


( रशथ ) 


न॒च्‌ परोद शप्रवृत्तकृतिव्याप्त्यहंत्वंशेषत्वमिति तत्‌ प्रति- 
सवधी शेपीत्यवगम्यते । तथासति कृतेरशेपत्वेन ता प्रति 
तत्साध्यस्य शेषित्वाभावात्‌। न च परोह शमप्रवृत्त्यहतायाशेपत्वेन 
पर. शेषी, उद्दे श्यत्वस्येव निरूप्यमाणत्वात्‌ प्रधानस्यापि भुत्योहे श- 
प्रवृत््यहृत्वदर्शनाच्च । प्रधावस्तु भृत्त्यपोषणेषपि स्वोहेशेन प्रवत्तंत 
इति चेनन, भृत्त्योषपि हि प्रधानपोषणे स्वाह शेवैव प्रवर्त्तते, कार्य 
स्वरूपस्पेवानिरूपणात्‌ “कार्यप्रतिसबधी शेष, तत्मतिसम्बधी शेषी” 
इत्पप्यसगतम्‌ । 


दूसरे फल के उद्देश्य से प्रारभ किये गये प्रयास के अनुगत विषय 
को शेष तथा उसके सपपकित विषय को शेयी नहीं फहा जा सकता। 
क्योकि-कति (प्रयत्न) ही जब ग्रेष नही हो सकता, तो उससे सपककित 
साध्य विषय ही, शेपी कैसे हो सकता है। परोद्रेश्य प्रवृत्ति योग्य को 
शेप तथा पर फो शेपी ब हे, ऐसा भी असभव है, ब्योकि-पर वस्तु की 
उद्ृश्यता ही निरूपित हो सकती है। प्रधान वी भृत्य के प्रति प्रवृत 
कराने की क्षमता देखी जाती है [प्रधान स्वय भृत्य के शाप मे प्रदृत्त 
होता नही देखा जाता] यदि कहो बि-प्रधान भृत्य का पोषण, अपने 
उद्देश्य से ही करता है, सो ऐसा नही, भृत्य भी तो प्रधान की सेवा अपने 
उद्देश्य से बरता है। इस प्रवार कार्य के स्वरुप का मिरुपण ही जब 
दुरूह है, तो कार्य प्रतिसवधी शेष और उसके प्रतिसवधी शैपी का एसा 
निर्देश भी भसगत है। 


नापि कृतिप्रयोजनत्व हृत्युद श्यत्वम्‌, पुरुपस्य क्ृत्यारम्भ 
प्रयौजनमैव हि इतिप्रयोजनम्‌ । स चेच्छाविपय । तस्मादिष्दः 
त्वातिरेकिकृत्यद श्यत्वानिरूपणात्‌ कृतिसाध्यताकृति प्रधानत्वरप 
कार्य दुनिरूपभैव । 


कृति (प्रयत्न) वे प्रयोजन को ही इृत्युद्रे्य नहीं कहे सबते। 
०५ के वार्मारम्भवा प्रयोजन ही वस्लुत इति का अयोजन होता है, 
) 


१] 


श्र 


चह पुरुष की इच्छा का विषय होता है। इसलिए जब कि इप्ठ्ता 
(इच्चाविपता) से भिन्‍न प़ृत्युद्ेश्यता नहीं हो सकती तो कृति साध्य 
(यत्ननिष्पाद्य) कृति प्रधान विषय को ही कार्य कहना कठिन है । 
नियोगस्थाप साक्षादिषिविषयभूत सुखदु.खनिवृततिभ्यामन्यत्वा 
तत्साधतयैवेष्टत्व॑ कृतिसाध्यत्व च | अत एवं हि तस्प क्रियाति- 
रिक्तता, भ्रन्यथा क्रियेव कार्य स्यात्‌; स्वर्गंकामपदसमभिव्याहारा- 
नृगुण्येत लिगादिवाच्यं कार्य स्वगंसाधनमेवेतिक्षणभगिकर्मातिरेकि 
स्थिरं स्वर्गंसाधनमपूर्वमेव कार्यमिति स्वगंसाधनतोल्लेखेनैव हि 
अ्रपूर्व व्युत्पत्ति:। श्रत: प्रथमनमन्यार्थतया प्रतिपत्नस्य कार्यस्थान- 
स्याथेत्वनिवहणायापूर्व मेव पश्चात्‌ स्वगंसाधन भवतीत्युपहास्यम्‌ । 
स्वगंकामपदान्वितकार्याभिधायिपदेन प्रथमप्यनन्याथंतानभिधानत्‌ 
सुलदुः:खनिर्षात्त तत्साधनेभ्यो. श्रव्यस्यानन्याथंस्थाकृतिसाध्यता 


प्रतीत्यनुपपत्तेश्च । 

सुखदुःख निवृत्ति दोनों ही इच्छा के विषय हो सकते है (विधि- 
वाक्यगत) नियोग, सुख दुःख निवृत्ति से पृथक्‌ वस्तु है। नियोग के 
विषय मे जो इच्छा होती है, वह सुख दुःख निवृत्ति विषयक ही होती है, 
तथा उसके साधन रूप नियोग की इप्टता और कृति साध्यता भी होती 
है; इसी पै उसकी, क्रिया से भिन्‍नता होती है, अन्यथा क्रिया ही कार्य 
हो जाय (अर्थात्‌ अनुष्ठान और फल एक हो जाय) स्वर्गकाम पद के 
साथ एक योग में संबंधित “लिंग” आदि विभक्ति से जी कार्य प्रतीत 
होता है, वही स्वर्ग का साधन है। इससे ज्ञान होता है कि-क्षणमंगुर 
याग आदि कर्मों से पृथक एवं चिरस्थायी स्वयं साधन, “अपूर्व” (पाप- 
पुण्यरूप अद॒ष्ट) ही कार्य है। स्वर्ग साधनोललेख से “अपूर्व शब्द के अर्थ 
की ही प्रतीति होती है। इस प्रकार” अपूर्व “और” कार्य “जब एक 
ही वस्तु है तब दोनों की अभिन्‍नता के लिए पहिले उसे “अपूवे” कह कर 
उसे ही स्वर्ग साथन बतसाना उपहासास्पद वात है। “स्वर्गंकाम” पद के 
साथ संबद्ध कार्य बोधक पद, पहिले भी अभिन्‍नता अथे का प्रतिपादन 
नहीं करता, क्‍यों कि-सुखदुःख निवृत्ति और उन दोनों के साधन से 
भिन्न “अनन्यता” अर्थ कभी कृतिसाध्यता ज्ञान से उत्पल्त नहीं हो 


( २१२६ ) 


सवता [तात्पर्य यह है कि-स्वमंवाम अइवमेधेन मजेत” यह विधिवाबय 
पहिले “लिग” विभवित से यज्ञ की कर्त्तव्यता बतबाता है पुन 
पबशवर्गेकाम” से संबद्ध होकर यज्ञ की स्वगेंसाधतता का अर्थ प्रतिपादन 
करता है। यज्ञ एक अल्प कालीन क्रिया मात्र है, इससे कालातरभावी 
स्वर्ग साधन होना सभव नहीं है इसलिए यज्ञ बे अतिखित “अपूर्व” 
नामक यज्ञ फल को स्वीकारना पडता है। यज्ञ वे उपयुक्त फल ने होने 
तक वह “अपूर्व” रहता है. फलावाण्ति कराकर वह समाप्त हो जाता 
है। स्वर्ग सुख की स्वाभाविक लालसा होती है, उस सुस वी प्राप्ति वे 
लिए ही -्गेेगो की यज्ञ की ओर प्रवृत्ति होती हे । इसलिए, 'अपूर्व” और 
“कार्य” पहिले अभिन्‍तर रूप से माने जाये बाद में स्वर्ग के साधन माते 
जाये, यह बात समझ में नहीं आती] 

0 &पि चर किमिद निमोगस्य प्रयोजनत्वम्‌ ? घुखवन्नियोगर्या- 
प्यनुकूलत्वमेवेति चेत्‌; कि नियोगस्सुखम्‌, सुखमेव हि भ्रनुकूलम्‌। 
सुसविशेषवन्नियोगापरपर्याय॑ विलक्षण सुखान्तरमिति चेत्‌ , कि तन 
प्रभाणमिति वतव्यम्‌ स्वानुभवश्चेतू, न, विषयविशेषानुभवसुतष- 
बल्तियागातुभवसुंसमिर्दामति भवत्ताईपि नानुभूयते । शास्त्रण 
नियोगस्य पुश्पार्थतया श्रतिपादनात्‌ पश्चःत्तु भोश्यत्‌ इति चेत्‌, 
कि तन्नियोगस्य पुस्पाथंत्ववाचिशास्त्रम । न तावललीकिक वाक्य 
तस्यदु.खात्मकक्रियाविपयत्वात्‌ तेन सुद्यादिसाधनतयेव कृतिसाध्य- 

वि कै 

तामान्र प्रतिपादनातु) नापि वैदिक, तैनापिस्वर्गादि साधनतयवे 
कार्यस्य प्रतिपादनात्‌ । नापिनित्यमेमितिकशास्त्रम्‌ तस्यापि तंद 
भिघायित्वं स्वगंकामवावयस्पापू्व॑ध्युत्पत्तिपूर्व कमित्युक्तरीत्या तथापि 
सुसादिसाधनकार्यामिधानमवर्जनीयम्‌ |. नियतेहिक फ़लत्म 
कर्मणो3नुष्टितस्प फलत्वेन तदानीमनुभूयमानास्नाथरोगतादि व्यति- 
रेकेण नियोगरूप सुखानुभवानुपलब्धेश्च नियोग- सुखमित्यत्र मे 
किचन प्रमाणमुपलभामहे श्र्थवादादिष्वपि स्वर्गादिसुस्ध कार 
पीत्तंनवस्तियोगरहूपसु प्रदारकात्तंव भवतापि न दृष्टचरम,। 


| २२० ) 


;7 मैं पूछता हैं कि- इस विधिवानयस्थ नियोग की प्रयोजनता क्या 
है ? यदि सुख की तरह अनुकूलता ही नियोग की प्रयोजनता है, तो क्या 
सुख ही नियोग है? क्यों कि सुख ही एकमात्र अनुकूल होता हे । यदि 
सुख विशेष की तरह नियोग को भी एक प्रकार का सुख ही मानते हो 
तो इसका तात्पय॑ हुआ कि नियोग, सुख का नामातर मात्र है; इसवात 
को भी प्रमाणित करना पडेगा। अपने अनुभव को ही प्रमाण नही कह 
सकते, विषय विशेष के अनुभूत सुख की तरह “नियोगानुभत मे सुख 
हुआ” ऐसा तो आप भी नहीं कह सकते। यदि शास्त्र से, नियोग का 
पुरुषार्थ रूप से प्रतिपादत करने से उसकी भोग्यता (युखरूपता) निश्चित 
होती है तो नियोग को पुरुपार्थ बतलाने वाले वे शास्त्र वाक्य कौन 
से हैं? लौकिक वाबयो को तो (नियोगवाची) कह नहीं सकते, क्यों 
कि-उनमे प्राय. दुःखात्मक क्रिया का ही वर्णन है, जिससे मुखादि साधन 
रूप से ही कत्तंव्यता का प्रतिपादन होता है | वैदिक वाक्‍यों को भी 
(नियोगवाची) नहीं कह सकते उनमें भी प्रायः स्वर्ग साधनरूप से 
कार्य का प्रतिपादन होता है । नित्य नैमित्तिक क्रिया विधायर जास्त्र 
भी (नियोगवाची) नहीं कहे जा सकते, क्‍यों कि-“स्वर्गकाम: सजेत्‌” 
से जिस “अपूर्य” शक्ति की कल्पना की जाती है, उसके अनुसार ही नित्य 
मैमित्तिक क्रिया विधायक वाक्‍्यों की अर्थ बोधकता कह्पित होती है; 
इस प्रकार उनसे भी सुखादि साधन रूप काये का ही प्रतिपादन होता है, 
जो कि अनिवार्य है। जिन कर्मो का फल इस लोक मे ही निश्चित है, 
उन कर्मो का अनुष्ठान करने पर, फलस्वरूप अनुभूत, असन, वन 
निरोगता आदि के अतिरिक्त, “नियोग” जन्य किप्ती विशेष सुस वी 
उपलब्धि तो-होती नहीं; जिससे नियोग को सुख कहा जाय, अत; 
/नियोग” का सुख मानने में कोई भी प्रमाण नही है। 

.._ अर्थवांद आदि वाकयों में भी स्वर्गादि सुस्त के जो प्रकार कह 
गए है, उनकी तरह, नियोग रूप सुख के प्रकार का बर्णन तो संभवतः 
आपको भी किसी शास्त्र मे दृष्टिगत न हुआ होगा । 


प्रतो विधिवाक्येष्वपि घात्वथंस्थ कत्तृब्यापार साध्यतामान 


शेब्दानु शासनसिद्धमेव लिगादेर्वोच्यमित्यध्यवसीयते । घात्वथ॑स्थ च 
गागादेरम्यादि देवतान्तर्यामिपरंपुदपसमाराधनरूपता, समाराधि- 


( २२८ ) 


तात्यरमपुरुषात्फलसिद्धिश्वेति “फलमत उपपत्तें:” इत्यन्न प्रति- 
पादयिष्यते | अ्रतोवेदांता: परिनिष्पन्त॑ परंत्रह्य बोधयन्तोति 
ब्रहोपासनफलानन्त्यंस्थिरत्व॑. च सिद्धमू । चातुर्मात्यादि 
कर्मस्वपि केवलस्यकर्मंण: क्षयिफलत्वोपदेशादक्षयफलश्रवणं "वापु- 
श्चांतरिक्षं चैतदमृतम्‌” इत्यादिवदापेक्षिक॑ मंतव्यम्‌ । 


अतः केवलानां कर्मणामल्पास्यिरफलत्वात्‌ ब्रह्मज्ञावत्य 
चानंततस्थिरफलत्वात्‌ू तन्निर्शयफलो ब्रह्मविचारारम्भोयुक्त ईति 


स्थितम्‌ | 

इससे सिद्ध होता है कि-विधिवाक्यों में कर्ता की कार्य ताध्यता 
सात्र ही, लिंग आदि धातु का अब्दानुशासन (व्याकरण) सिद्ध वही 
वाच्या्थ है। अग्नि आदि देवताओ के भी अस्तर्यामी परमपुरुष भगवात 
की सम्यक्‌ आराधना तथा आराधित परमपुरुष से होने वाली फलसिंद्ि 
ही, यागादि शब्द वाच्य “यज्‌” धातु का मुण्यार्थ है; “फलमत उपपत्तीं:” 
सूत्र में इसी तथ्य का प्रतिपादन किया जायगा। वेदांत वावम स्वतः सिद्ध 
परं ब्रह्म का ही प्रतिपादन करते है, उसी से ब्रह्मोपासना की अनंत भौर 
स्थिर फलता भी सिद्ध होती है। चातुर्मास्य आदि कर्मो में भी केवल 
कर्म के फल को नाशवान्‌ बतलाया गया है। “वायु और अंतरिक्ष दोगो 
अमृत हैं” इस वाक्य में जैसे “अमृत” का अर्थ आपेक्षिक है (अर्थात्‌ 
अन्यों की अपेक्षा चिरस्थायी है) वैसे ही चातुर्मास्यादि ब्रतों का फल 
आपेक्षिक है । 

इससे स्पष्ट होता है कि जश्ञाम संबंध रहित केवल कर्मों का फर 
अल्प और भअ्स्थिर तथा ब्रह्म ज्ञान का फल अनंत और स्थिर है, गतः 
ब्रह्म ज्ञान के स्वरूप निरूपण के लिए ब्रह्म विचार करता आवश्यक है 
यही मत निश्चित होता है। 

३ जन्माद्यधिकरण-- 

कि पुनस्तद्ब्रह्म, यज्जिज्नास्यमुच्यते, इत्यत्राह:-- 

जिसे जिज्ञास्य कहा गया है, वह ब्रह्म कैसा है ? इसी आकांक्षा कीं - 
समाधान करते है । 


( ३२६ ) 


जन्‍्मादस्थें यतः ११९० यतः श8ई2- 

जन्मादीति, सृष्टिस्थितिप्रलयम्‌ तद॒गुण संविज्ञानों वहुब्रीहिंः । 
प्रस्याचित्यविविधविचित्ररचनस्यनियतदेशकालफल्भोग ब्रह्मादिस्त- 
म्वपर्यन्तक्षेत्रजञमिश्रस्य जगत. । यत.--यस्मात्‌ सर्वेश्वरान्निखिल- 
हैयप्रत्यगीकस्वरूपात्सत्यसंकल्पादज्ञानानंदाद्यनतकल्याणगुणात्‌ स- 
ज्ञात्‌ सवंशक्त: परमकारुणिकात्‌ परस्मात्‌ पुंसः सृष्टिस्थितिप्रलयाः 
वत्तन्ते; तत्‌ ब्रह्मेति सूत्रार्थ, । 

जन्मादि का अध॑ है, सृष्टि, स्थिति और प्रलय। यहाँ तद्गुण 
संविज्ञान वहुब्रीहि समास है। अस्य का अर्थ; अचिन्त्य, विविध, विचित्र 
रचनात्मक, नियमित देश-काल-फलोपभोग सपन्‍न, ब्रह्म से लेकर स्तम्ब 
पर्य॑न्‍्त, जीवो से युक्त जगत्‌ है। यतः का तात्पर्य है--जिस, हीन दोष 
रहित, सत्यसकल्प, ज्ञानआनदादि अनंत कल्याणमय गुणवाले, सर्वज्ञ, 
सर्वेशक्तिमानू, परमकाहुणिक, सर्वेश्वर, परग्रह्म, परमात्मा, से सूप्डि- 
स्थिति-प्रलय का प्रवत्त'न होता है, वही ब्रह्म है। यही सूत्रार्य है। 

पुर्व॑पक्ष:-भृगुवैवारुणि, वरुणं पितर्मुपससार, भ्रधीहिंभग़वों 
भ्रह्म -यत्तो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येच जातानि जोवन्ति, 
यत्‌ प्रयन्त्यभिविशन्ति, तदविजिज्ञासस्व, तदब्रह्म/-इति श्रथते। 
तत्र संशयः किमस्मादवाफ्यात्‌ ब्रह्मलक्षणतः प्रतिपत्तुं शकयते, नवा 
इति। कि प्राप्त ? न शवयमिति, न तावज्जन्मादयों विशेषणत्वेन 
ब्रह्म लक्षयन्ति, भ्रनेकविशेषणव्यावृत्तत्वेन ब्रह्मणोध्नेकत्वप्रसकते:, 
विशेषणत्वं हि व्यावरत्ंकतम्‌ । 

“बरहण पुत्र भूगु, वरुण के तिकद जाकर कहते हैं -भगवन्‌ | 
मुप्ते ब्रह्म का उपदेश दें”-जिससे यह सारा भूत-समुदाय उत्पन्न होता है, 
जिसके भाघार पर जौवित रहता है, तथा प्रयाण के समय जिनमे घोन 
हो जाता है, उसी को जानने की चेष्टा करो वही ब्रह्म है-'ऐसा श्रूत्ति 
प्रमाण है । यहाँ संशय होता है कि- इस बावय से ब्रह्म का तक्षण जाना 
जां सकता है या नही ? वह घबते है कि- मही जान सकते, क्यो कि+ 
शक्त वावय में जम्म जादि विशेषणों वाले अ्रह्म का व्याय्यान है, अनेक 


( २३० ) 


विशेषणो से युक्त मानने से ब्रह्म मे अनेकता _ आाजायगौ । विशेषणता का 
अर्थ ही पार्थक्य साधक होता है। 


ननु “देवदत्त, श्यामो युवा लाहिताक्ष, समपरिमाण:" इत्र 
विशेषणबहु,वेःप्पेक एवं देवदत्त, प्रतीयते । एवमत्राप्येकमेव बहा 
भवति । नैवम-तत्र प्रमाणान्तरेरोक्यप्रतीते. एकस्मिन्नेव विशेषणा- 
नायुपसहार.। अन्यथा तत्रापि व्यावत्तकत्वेनानेकत्वमपरिहार्थम्‌। 
श्रत्र त्वनेनैवविशेषणेन लिलक्षयिपितत्वात्‌ ब्रह्मण: प्रमाणान्तरेऐ- 
बयमनवगतमिति व्यावरत्तकभेदेन ब्रह्मवहुत्वमवर्जनीयम्‌ 


(तक) “देवदत्त ज्यामवर्ण वा' युवा, लालमेत्रो” वाला सुढौल 
व्यक्ति है?” इस वर्णन में, अनेक विशेषेणों वाला एकही व्यक्ति कहा गा 
है, वैसे ही उपर्युक्त ब्रह्मलक्षण बोधक श्रृत्ि वाक्य में अनेक विशेषणों वोले 
एक ही ब्रह्म का वर्णन है [वितर्क] ऐसी बात नही है क्यो कि- देवदत्त के 
वर्णन मे तो, अत्यक्ष आदि प्रमाणो से एक देवदत्त की स्पष्ट प्रतीति दोवी 

, इसलिए अनेक विशेषणों का समन्वय हो जाता हे, यदि स्पष्ट अती ति 
न होती तो, विशिष्टता ज्ञापक पार्थक्यें से अनेकंता अनिवार्य हों जाती। 
ब्रह्म के प्रसंग में तो, विशेषणों द्वारा ही लक्षण बतलाने की चेप्टा कीगई 
है, किसी अन्य प्रमाण से तो उराकी / एकता ज्ञात होती नही, इसलिए 
विभिन्‍न विशेषताओो से ब्रह्म की अनेकता अनिवाय॑ हो जावी है [के 3 

ब्रह्मशब्देक्यादाप्पैक्य प्रतोयत्‌ इति चेत्‌ न,,श्रज्ञातगों ध्यृकतः 
जिज्ञासो पुस्पस्य “पण्डो भुण्ड; पूर्एथ गो गौ: इत्यक्ते गोपदैवयेधपि 
पण्डत्वादि व्यावत्तंकभेदेन गोव्यक्तिबहुत्वप्रतीते; प्रह्मव्यवतमो४पि 
बह॒व्यः स्पु। अभ्रतएव लिलक्षमिप्ति बस्तुनि एपा विशेषशञाना 
संभूय लक्षरा त्वमप्यनुपपस्नम्‌ । 

ब्रह्म शब्द एक है, इसलिए सारे विशेषण भौ एक होगे ऐसा भी 
नही कह सकते; जैसे-जो व्यक्ति भौ को नहीं जानता, वह उसे जानना 
चाहता है, यदि उससे कहा जाय कि-“पण्ड-मुड बड़ी सीगो वाली गौ होती 
है? तो उसे एक गौ के विशेषणों के पार्थक्य से अमेक गो रूपी की प्रतीति 


( रे३१ ) 


'हीग़ीझरतसे ही ब्रह्म वी भी वहुत्व श्रतीति होगी। केवल लक्षणों द्वारा 
जायी ज़ाने वाली वस्तु अनेक विशेषणों से सम्मिलित लक्षण बाली नहीं 
हो.सकती । 
जी 99 चित. । 
व्मी भिपलक्षएत्वेन लक्षयति, आकारान्तराप्रतिपत्ते. उपलक्ष- 
शानामैकेनाकारेण प्रतिपन्‍्नस्थ केनचिदाकाराम्तरेश प्रतिपत्ति 
हेलतुत्व | है दृष्ट-- य॒त्राय सारस. स देवदत्तकेदार.” इत्यादिपु । 
#2,|४क्त बिजेष॒ण, उपलक्षण के रूप से कहे गए हो, ऐसा भी नहीं है 
बयो कि-उक्त लक्षणों से अनिरिक्त कोई अन्य रूप का वर्णन उपलब्ध 
नही ' होता | “जहाँ वह सारस बैठा है वही देवदत्त का सेत है” 
इित्यादि उदाहरण में उपलक्षण विशेषणों की एकावार प्रतीति अन्य प्रकार 
की होती है (श्रह्म के प्रसग मे ऐसी अन्य प्रकार की प्रतीति नही होती 
इसलिए, उपलक्षण की बात असग्रत है) 
॥3 

नतु च-“सृत्य ज्ञानमनन्त बहा! इति प्रतिपन्‍नाका रस्य जगज्ज- 
न्मादीनि उपलक्षणानि भवन्ति । न इतरेत्त रप्रतिपस्नाका राषेक्षत्वेच 
उभयोलंक्षणवाकय्योरन्याश्रयणात्‌ । श्रतो न लक्षणशतो ब्रह्म 
प्रतिपत्तु शवयत इति । 

“ब्रह्म सत्य ज्ञाव अनत स्वरुप है” इस वाक्य से जंया ब्रह्म का 

रुप ज्ञात होता है, जगज्जन्मादि उसी के उपलक्षए है, ऐसा मानना भी 


ठोक नही है; दोनो ही समान स्पसे ब्रह्म के स्वरुप लक्षण हैं, ऐसा 
मानने से दोनो मे परस्पर अन्योग्याश्रवता हो जाथगी। फिर किसी भी 


सक्षण द्वारा ब्रह्म के स्वरूप का प्रतिपादन नही हो सकेगा । 


सिद्धाग्त:--एवं . प्राप्तेअभिधीयते-जगत्सृष्टिस्थितिप्रलयेहप- 
धक्षणभूतैम्द्मप्रतिपतुं शवपते । न व उपलक्षणोपलक्ष्याका ख्यतिरि- 
क्तकारान्तराप्रतिपत्तेन्नह्मप्रतिपत्ति; उपलक्ष्य हि. प्रनववधिका- 
तिशयवृहत्‌ , बृहं च वृहतेर्धातोस्तदर्थत्वात्‌ । तदुपलक्षणभृताश्च 
जगज्जन्मास्थितिलया:। “बतो-येनय्त” इत्ति प्रसिद्धिवेन्निर्देशेन 


( १३१ ) 


यथाप्रसिद्धि जन्मादिकारणमनूचथते । प्रसिद्धिश्व-“सदेवसोम्येदमग् 
भ्रासीदेकमेवाद्वितोयम्‌”-तदैक्षत बहुस्या प्रजायेयेति तत्तेजोआृजत्‌ 
इत्येकस्येव सच्छव्दवाच्यस्थ निमित्तोपादानरूपकारणत्वेन तदपि- 
“सदेवेदमग्र एकमेवासीत्‌” इत्युपादानता प्रतिपाद्य “भ्रद्वितीयम” 
इत्याधिष्ठात्र्तर प्रतिषिध्य “तदैक्षत बहुस्या प्रजायेपेति तत्तेजोत्सृजत्‌” 
इत्येकस्येव प्रतिपादनात्‌ । तस्माद्‌ यन्मूला जग्ज्जन्मस्थितिलया- 
तदबहोंति जन्मस्थितिलया. स्वनिमित्तोपादानभूतं वस्तुब्रह्मेति 
लक्षयन्ति । जगन्निमित्तोपादानताक्षिप्तसवंन्ञत्वसत्यसकल्पत्वविधि- 
त्रशक्तित्वाथाकारवृहत्वेनप्तिपन्‍्न॑ श्रह्मेति च जन्मादीना तथा 
प्रतिपन्‍्मस्य लक्षणत्वेन नाकाराम्तराप्रतिपत्तिरूपानुपर्पाति, । 


जगत सृष्टि-स्थिति-प्रलय से उपलक्षित ब्रह्म का प्रतिपादन किया 

जा सकता है। यह कहना भूल है कि-उपलक्षण और औपलक्ष्य इन 
दोनो के आकार से भिन्न क्सी प्रकार की प्रतीति के बिना ब्रह्म की 
स्वरूप प्रतीति नही हो सकती । मौपलक्ष्य (ब्रह्म) सीमा रहित, अतिवृहत्‌ 
और वृह॒ण अर्थात्‌ जगद्‌ वृद्धि का हेतु है, “बृह ” धातु का यही शब्दाय॑ 
होता है । जगत्‌ का जन्म-स्थिति और लय उसके ही उपलक्षण स्वषप 
(परिचायक) हैं। यतः येन और यत्‌ ये तीमो पद, जन्मादि आदि का 
प्रसिद्ध की तरह निर्देश करते है, ये लोक प्रसिद्ध जन्मादि कारण के अनु 
बादक मात्र है। "हे सोभ्य ! यह जगत्‌ सृष्टि के पूर्वे एक अद्वितीय सर 
ही था, उन्होने विचार किया कि मैं वहुत होकर जन्म लूँ, उन्होने तेज 
फी सृष्टि की” इस श्रुति मे “सत्‌” पद वाच्य एक ही ब्रह्म की विभित्त 
और उपादान कारणता सुस्पष्ट है। “यह जगत पहले एक सत्‌ स्वरूप 
था” इससे ब्रह्म फी उपादान कारणता का प्रतिपादन करके “भद्वितीय/ 
पद से अन्य अधिष्ठाता (मिमित्त कारण) का निषेध करके "उन्होंने 
विचार किया बहुत होकर जन्म लूं और फिर तेज की सृष्टि की” इस 
बायय मे एक ही ब्रह्म की उपादान और मिमित्त कारणता का प्रतिपादते 
किया गया है, इससे उक्त तथ्य की पुष्टि होती है। इससे ज्ञात होता है 
“ कि-जगत्‌ को सृष्टि-स्थिति सौर लय का मूल ब्रह्म ही है। उक्त बाय 


( *३३ ) 
जन्‍्म-स्थिति और लय के निर्मितत और उपादात कारण को ब्रह्म * 
कर सक्षित करते है। जगत्‌ के निमित्त और उपादान कारण होने से 
ब्रह्मा, सर्वज्ञ-सत्य संकल्प-विलक्षण शक्ति और वृह॒त्व से पूर्ण है। जन्म 
तथा उसी प्रकार की विशेषताओ से लक्षित होने से, ब्रह्म फे लिए 
गई आकारान्तर की अनुपपत्ति की शंका भी थ्यर्थ हो जाती है। 


”  जगज्जन्मादिविशेषणतया सक्षणत्वेषपि न कश्चिहोष 
सक्षए भूतान्यपि विशेषणानिस्वविरोधिव्यावृत्तंवस्तु॒ लक्षयन्ति 
अ्रज्ञातस्वरूपे वस्तुस्येकस्मिन्‌ लिलक्षयिपतेपि परस्पराविरोध्यने 
विशेषणलक्षरात्वं न भेदमापादयत्ति । श्रत्न तु कालभेदेन जन्मादी 
न विरोध. । 


जगज्जन्मादि विशेषणो से लक्षित होने पर भी ब्रह्म मे कि 
प्रकार का दोष सभव नही है। लक्षणात्मक विशेषण, अपनी बिर 
अविशिष्ट वस्तु को ही लक्षित करते है। अनेक विशेषण, अज्ञात स्वर 
एक ही वस्तु मे, लक्षित होने के लिए प्रस्तुत होकर भी, परस्पर विरो 
नही होते, ऐसी बहु विशेषणात्मक लक्षणता, प्रतिपाद्य वस्तु मे, विभिन्न 
नही लाती । विशेषणों की एकाश्रयता प्रतीति से उम सभी का एक 
ही समन्वय होता है [ षण्ड, मुण्ड, पूर्ण श्वृज्ञ आदि परस्पर विर 
चिशेषताये तो व्यक्ति मे भेद की परिचायिका हैं ] परन्तु जगत्‌ 
जन्मादि विशेषणों मे तो विभिन्न कालीनता है इसलिए कोई विर॑ 
नही है। 

श्यतोवा इमानि भूतानि जायते” इत्यादि कारण वाक्ये 
प्रतिपन्‍्नत्यजगज्जन्मादिका रणस्यत्रह्म रा: सकलेतरव्यावृत्त स्वहृ' 
भभिधीयते--“सत्यंश्ञानमनतं ब्रह्म” इत्ति। तन्न सत्यपः 
मिर्पाधिकसत्तायोगिब्रह्माह ! तेन विकारास्पदमचेतनं ता 
संसष्टश्चेतनश्चव्यावृत्तः । . नामान्तरभजनाहँविस्थान्तरयोगे 
तयोनिरुपाधिकसत्तायोगरहितत्वात्‌ । ज्ञान पद॑ नित्यासंकुचितज्ञा 


फाकारमाह। तेन कदाचित्‌ संकुचितक्ञानत्वेन मुक्ता ध्यावृत्ताः 


( रह४ ) 


अनन्त पद--देशकालवस्तुपरिच्छेद रहित स्वर्पमाह। संगुणत्वा: 
त्स्वरूपस्य स्वरुपेण गुणेश्चानन्त्यम्‌ । तैन पूर्व पदह्यव्यावृत॒को दिद्वा 
विलक्षणा, सातिशयस्वरूपस्वगुणा. नित्या. व्यादृत्ता.! विशेषणाना 
व्यावृत्तकत्वातू। तत “सत्यज्ञानमनन्त ब्रह्म” इत्यनेन 'वाव्येन 
जगज्जान्मा दिनाइ्वगतस्वहूपब्रह्म सकलेतरवस्तुवित॒जातीयमिति 
लक्ष्यत, इति नान्योन्याश्रयशाम्‌ । अत, सकल जगज्जन्मादिकारण 
निरवद्य , सवेज्ञ, सत्यसकल्प, सर्वेशक्ति. न्रह्म लक्षणत्ः प्रतिपत्त्‌ू 
शकक्‍्यत, इतिसि<म्‌ । हि ] 
ै। ी। 
कारणता वोधक 'यतो वा इमानि” इत्यादि वाक्य से ब्रह्म को 
जगत्‌ के जन्मादि को कारण बतलाकर “सत्य ज्ञान” इत्यादि वाक्यस 
ब्रह्म की, अन्यान्य पदार्था से विलक्षणता दिखलाई गई है। उक्त वाबय में> 
सत्य पद, निरुपाधिसत्ता अर्थात्‌ स्वाभाविक सत्ता विशिष्ट ब्रह्म का 
प्रतिपादक है। जिससे विकार पूर्ण अचेतन तथा उससे सबद्ध चेतन की 
ब्रह्मता का प्रतिपेध हो जाता हे क्योकि-ये दोनो ही वस्तुए विभिन्ननामो 
की मूलकारण, विभिन्न अवस्थाओवाली होती है, इसलिए इनमे तिर 
प्राधिक सत्ता की अहँता नहीं रहती। ज्ञान पद, मित्य-विकसित भह्वत 
विशिष्ट ज्ञान का द्योतक है, जिमसे सकुचित ज्ञानवाले मुक्त पुरुषों से 
भिन्नता घ्ि्ध होती है। अनन्त-पद, देश काल और वस्तु कृत परिच्छेद 
रहित स्वरूप का परिचायक है। ब्रह्म का स्वरूप सग्रुण है, इसलिए वह 
गुण और स्वर्तप दोनों से अनन्त है। इस पद से, पूर्वोक्त दोनो, सत्य 
और ज्ञान पदो से प्रतिपिद्ध दो अशों (असत्य और जड) से भी, विलक्षण 
सातिशय, नित्य, स्व्प और स्वगुण का भी प्रतिपेंध हो जाता है। 
विशेषणी की व्यावर्त्क ( इतर भैदक ) प्रवृत्ति होती है। सत्य ज्ञान 
मनन्तग्रह्म” इस वाबय से, जगज्जन्मादि कारण रूप से प्रतिशात ब्रह्म 
अन्यान्थ समस्त पदायों से विलक्षण स्वरूप बाला लक्षित होता है, 
इसलिए दोनो प्रकार के विशेषणो मे अन्योन्याश्रता नहीं होती। समरत 
जगत्‌ के जन्मादि के कारण, निदोप, सर्वज्, सत्य सकल्प और सर्वेशविंत 
सपन् ब्रह्म सक्षण द्वारा प्रतिपाध है, ऐसा सिद्ध होता है। 


६ २३१८ ) 
“ गेल निविशेषवस्तु जिज्ञास्यमिति वदन्ति। तन्मते "ब्रह्मजिज्ञासा” 
जन्मादस्ययत: इत्यसंगतंस्थातू, निरतिशय बृहतवृंह॒ं च॒ ब्रह्म॑ति 
बचनात्‌; तच्च ब्रह्म जगज्जन्मादिकारणं इति वचनाच्च | एवमुत्तरे- 
ध्वपि सूंत्रंगणेपु सुत्रोदाहत श्रुतिगछषेपु चईक्षणादन्वयदर्शनात्‌ सून्नाणि 
सूत्रोदाहतश्रुतयश्च न॒तत्र प्रमाणमु॥ तकंश्च साध्यधर्माव्यभि- 
चारिसाधनधर्मात्वितवस्तुविपयत्वान्न निविशेषवस्तुनि प्रमाणम्‌। 
जगज्जन्मादि भ्रमोयतस्तदब॒ह्म ति रबोत्प्रेक्षा पक्षेषपरि न निविशेष 
वस्तुसिद्धिः भ्रममूलमआनं, . भ्ज्ञानसा क्षित्रह्म त्यभ्युपपमात्‌ । 


साक्षित्व॑ हि प्रकाशक रसतमैवोच्यते । प्रकाशत्वं तु जडाव्ख्यावर्चकं, 
(40: 26478 
स्वस्यपर॒स्य च व्यवहारयोग्यतापादनस्वभावेन भवति | तथा सति 


संविशेषत्नंम। तदभावे प्रकाशतमैव न स्यात्‌ । तुच्छतैव स्यात्‌ | 
+ है रे 
गी॥शर 
यह कहते है कि--निविशेय वस्तु हो जिज्ञास्य है, उनके 
मतानुसार “ब्रह्मजिशासा" कहने के बाद “जन्माश्वस्ययतः” कहना ही 
अगसंगत-होगा ।-बयोकि-जो ,सवपिक्षा वृहत्‌ तथा सभी वस्तुओं की वृद्धि 
के, कारण, ब्रह्म कहा - जाता है. वही त्रह्म जगत के जन्मादि का कारण 
बतलाया गया है॥ इसी प्रकार प्ररवर्त्ती सूत्रों में.भी, यूत्रों और सूत्रों, मे 
घ्रदाहत श्रुतियों, में ईक्षण आदि विशेषताओं से उस का संबंध दिखलाया 
गया है; इसलिए उन सूत्रों और सूत्रोदाहत श्रुतियों को तो निविशेष वस्तु 
में प्रभाण, कह नही सकते । ,जो साधन, ,साध्य या प्रतिपाद्य विषय के 
धर्म को नहीं छोड़ सकता, .ऐसे साधन धरम ,सबद्ध पदार्थ के विषय में 
हों तर्व किया जां संबंतां, निविशेष बध्तुं में तो तर्क भी प्रमाण नहीं हो 
सकता । जगत का जम्मादि भ्रेम जिससे हो वह ब्रह्म है, ऐसी आपको 
अभिमत उद्प्रेक्षा , ( असंभव की संभावना ) में भी निविशेष वस्तु की 
संद्धि नहीं हौ सकती प्रयोकि भ्रम अग्ञानमूलक होता है, भोर 
आप ही' ब्रह्म वी अज्ञान का साक्षी मानते है। प्रकाश था अज्ञान 
का बमाव ही साक्षित्वहै। प्रकाशता जड से भिन्न वस्तु, है, एवं स्वतः 
,और.-दूसरे को व्यवहार योग्य बमाने बासी होती है। ऐसे प्रकाशमान 


( १६६ ) 


ब्रह्म में सविशेषता ही हो सकती है, निविशेष मानने से उसमे प्रकाशवा 
नही रह सकती, वह तुच्छ (मिथ्या) हो जायगा ! 
(३) उशास्त्रयोनित्वाधिकरण -- 

जगजन्मादिकारण ब्रह्म वेदातवेद्यमित्युक्तम्‌, तदयुक्तम, तद्ठि 
न वाक्य प्रतिपाद्यम्‌ । श्रनुमानेन सिद्ध रिव्याशवयाह-- 


जगज्जन्मादि के कारण ब्रह्म को वेदात वेच्य बतलाया गया मो 
असगत बात है, यह अनुमान सिद्ध वस्तु है, वाक्य प्रतिपाध नही, इस 
झाशका पर कहते हैं-- 


शास्त्रयोनित्वात्‌ ।१। १३ 


शास्त्र यस्ययोनि. कारण प्रमाणम्‌, तच्छास्त्रयोनि: तस्यभावः 
शास्त्र योनित्वं । तस्मात्‌ ब्रह्मज्ञानकारणत्वात्‌ शास्त्रस्य, सदयोनिलं 
ब्रह्मण' । श्रत्यन्तातीन्द्रियस्वेन प्रत्यक्षादिप्रमाशाविषयतया ब्रह्मण, 
शास्त्रेकप्रमाणकत्वात्‌ उक्त स्वरूप ब्रह्म--“यतो वा इमानि भूतानि” 
इत्यादि वाक्य बोधयत्येवेत्यर्थ: । 

शास्त्र जिसकी योनि, कारण अर्थात्‌ प्रमाण है उसे ही शात्त्रयोति 
कहते हैं, उसके भाव या धर्म को शास्त्र योनिता कहते है। एक मात्र 
शास्त्र ही जब ब्रह्म विपयक ज्ञान का समुत्पादक हो तभी ब्रह्म की शात्त् 
योनिता सिद्ध होती है। अत्यन्त अतीन्द्रिय होने से, प्रत्यक्ष आदि प्रमागो 
के अविषय ब्रह्म की शास्त्र प्रमाणता सिद्ध होती है। ऐसे ब्रह्म के स्वरूप 
को ही “यत्तो था इमानि”' इत्यादि वाक्‍्यों मे बतलाया गया है। 

पूर्वपक्ष--तनु शास्त्रयोनित्वं्रह्यणो न सभवति, प्रमाणांतर- 
वेबनत्वाद ब्रह्मणः । भ्रप्नाप्ते तु शास्त्रम्वत्‌ | 


कि तहिं तत्र प्रमाणम्‌। न ताबत प्रत्यक्ष । तदहिंद्रिविर्ध। 
इस्द्रियसंभव॑ योगसंभव॑ चेति । इच्धियसभव च॒॑ वीह्ां 
संभवमान्तरसभवश्वेति द्विवा । वाह्मेच्दियाणि विद्यमात 
सन्निकर्ष योग्यस्वविषयवोधजननानीति न सर्वार्थँसाक्षात्कारतन्ति 


( रहे७ ) 


माणसमथंपुरुषविशेष विषयवोधजननानि। नाप्यास्तरम्‌, आन्तर- 
सुखबु:खादि व्यतिरिक्तवहिविपपेषुतस्प वाह्येन्द्रियानपेक्षप्रवृत्यनु- 
पपत्ते: । नापि योगजन्यम, भावनाप्रकर्पपय॑न्तजन्मनस्तस्य विशदाव- 
भासत्वेधपि पूर्वानुभूतविषयस्मृतिसात्रत्वान्त प्रामाप्यमिति कुतः 
प्रत्यक्षता, तदतिरिक्तविषयत्वे कारणाभावात्‌ । तथासति तस्य 
अमरूपता । नाप्यनुमानं विश्वेपतोदृष्टं सामरान्यतों दृष्टं था, 
अ्रतीन्द्रिये वत्तुनि संबंधावधारणविरहान्त विशेषतो दृष्टम्‌। समस्त 
वस्तुसाक्षात्कार॒ तन्तिर्माणसमर्थपुरुषविशेष नियत सामान्यतो 
दृष्टमपि न लिगमुपलभ्यते । 


* पूर्वपक्ष- ब्रह्म की शास्त्र पोनिता संभव नहीं है ब्रह्म अन्य 
प्रमाणों से ही वेद्य है, शास्त्र तो अन्य प्रमाणों से अप्राप्त वस्तु को ही 
प्रमाणित करते हैं। 


अब विचारना ग्रह है कि उस ब्रह्म के विषय में कौन सा प्रमाण 
हो सकता है? प्रत्यक्ष तो हो मही सकता; प्रत्यक्ष दो प्रकार का होता 
है, इद्रिय संभव और योग संभव । इंद्रिय सभव भी वाह्यसंभव और 
भान्‍्तर संभव भेद से दो प्रकार का है। वाह्य इन्द्रियाँ केवल सपल्लिहित 
भौर ग्रहणयोग्य उपस्थित विधय का ही बोध करा सकती हैं, वे समस्त 
विषयों के साक्षात्कार और निर्माण करने भे समर्थ परमपुरुष विशेष 
का बोध नहीं करा सकती। अन्तरिन्द्रिय (मन) सत्र भी उनका बोध 
कराने मे असमर्थ है, क्योकि-वाह्यल्धियों की सहामता के विना, 
आन्तरिक सुलदुःखादि के अतिरिक्त किसी अन्य वाह्य विषय में उसकी 
प्रवुत्ति समव नहीं है। योग जन्म प्रत्यक्ष भी ब्रह्म संबंधी प्रमाण नही 
हो सकता, क्योंकि भावना या चिंतन के चरम उत्कषं से ही उत्पन्न 
विशद अवभास वाला वह ,पुर्वाचुरत विषय की अनुभूति मात्रवाला ही 
होता है, अतः उसे तो प्रमाण कही नही सकते, ब्रह्म की प्रत्यक्षता उससे 
कोसे संभव है। पूर्वानुभूत विषय से अतिरिक्त किसी विषय का कभी योग 
द्वारा साक्षात्‌ हो सके ऐसा कोई कारण नहीं मिलता, और यदि ऐसा 
अवभास संभव भी ही तो उसे भ्रम ही मानना चहिए। 


( रहेफ ) 

विशेषतोदृष्ट या सामान्यतोदृष्द अनुमान भी ब्रह्म विषयक 
प्रमाण नही हो सकता । अतीन्द्रिय वस्तु मे जब सवधावधारण ही नही 
हो सकता तो विशेषतोदृष्ट अनुमान होगा भी कैसे ? समस्त वस्तुरो 
के साक्षात्वार और निर्माण में समर्थ सर्वोत्तम पुरुष विशेष के विषय 
नियत सामान्य मे दृष्ट अनुमान के लिए भी कोई चिन्ह दिखलाई नहीं 
देता जिसके आधार पर उसे लागू किया जा सके। 

ननु च--जगत. कार्य॑त्व तदुपादानोपकरणमप्रदानप्रयोगना- 
भिज्ञकतृ कत्वव्याप्तम्‌ । अचेतनारव्धत्व जगतश्चेकचेतनाधीनत्वेन 
आ्याप्तम्‌ | सर्व हि घटादिकार्य तदपादानोपक रणसप्रदानप्रयोजना- 
भिनज्ञकतृक दृष्टम। प्रचेतना रब्धम रोगस्वशरीमेकचेतनाधोन -च 
सावयवत्वेन जगत. कार्यत्वम्‌ । 

( तर्क ) जगत्‌ की कार्यता उसके उपादान, उपकरण, सप्रदान 
( कार्य का उद्देश्य ) और प्रयोजन से अभिज्ञ व्यक्ति के कर्तृ त्व से, व्याप्त 
रहती है । अचेतनाबद्ध जागतिक कार्य, एकमात्र चेतन की अधीनता से 
ही व्याप्त है। घट आदि सारे कार्य, उनके उपादान, उपकरण, सप्रदान 
और श्रयोजन से अभिन्न व्यक्ति से सपादित और अचेतनाबद्ध दीखते है। 
अपना स्वस्थ शरीर भी, एक चेतन आत्मा के अधीन दीखता है। साकार 
होने से जगत को कार्यता प्रतीत होती है। ४ 

उच्यते--किमिदमेकचैतनाधीनत्वम्‌ ? न तावत्‌- तदायत्तो 
त्पत्तिस्थित्वम्‌ दृष्टातो हि साध्यविकल. स्पात्‌ू, नहि अरोग्र 
स्वशरोरमेक चेतनायत्तोत्पत्तिस्थि त, तच्छरीस्य भोक्त णा -भार्यादि 
सर्वचेतनानामदृष्ट्जन्यत्वात्तदुत्पत्तिम्थित्यो, । कि च शरीरावयविन 
स्वावयवसमवेततारूपास्थिरवयवसश्लेषव्यतिरेकेण “न चेतनमपैक्षते ! 
प्राणनलक्षणातुस्थिति. पक्षत्वाभिमते क्षितिजलंधिमहोघरादों न 
सभवतीति पक्षसपक्षानुगतामेकरूपा स्थिति नोपलभामहे । तदायत्त- 
प्रवृत्तिव वदधोनत्वमिति - चेद्‌ अ्रनेकचेतनत्ताध्येपुगुरुतररथ- 
शिलामहोरुह्मदिपुव्यभिचार. | चेतनमानाधावत्वे- सिद्धसाध्येतों ) 


( २३६ ) 

( बितके ) यह एक चेतनाधीनता क्या है ? उसके आधीन 
उत्पत्ति, स्थिति तो हो नही सकती, ऐसा होने से पृव॑कथित दृष्टान्त ही 
साध्य विरुद्ध हो जायगा। अपना स्वस्थ शरीर एक चेतन के अश्टीन, 
उत्पन्त और स्थित तो हो नहीं सकता । शरीर वा जन्म और पालन, 
विपयोपभोग करने वाले स्त्री आदि अनेव चेतनों के, अदृप्ट फल के 
अनुरुप हुआ करता है। शरीर रूपी अवयवी का अपने अवबवों के साथ 
जो समवाय सबध होता है वह शरीर के सश्लेप विशेष से ही होता है, 
उसमे किसी अन्य चेतन की तो अपेक्षा होती नही । पृथिवी, समुद्र, पर्वत 
आदि पदार्थों की, आपकी अभिमतपक्षता में, प्राणघधारणरूप स्थिति, 
की सभावना तो है ही नहीं। पक्ष हो या सपक्ष सब जगह एक प्रकार 
की स्थिति मही होती। एक चेतनाधीनता का अर्थ, यदि तदायत्त 
प्रवत्तिता बरे तो अनेक चेतनों से साथ्य, गुरुतर रथ-शिला-प्व॑त आदि 
पदार्थों में असगति हो जायगी। यदि चेतनमाप्र अधीनता अर्थ करे तो. 
मिद्ध साध्यता होगी । 


कि च--उमयवादिसिद्धाना जीवानामेव लाघवेत कतृ त्वाभ्यु- 
पगमो युक्त. । न च जीवानामुपादामाद्यनभिज्ञतया कतृत्वासभव. 
सर्वेपामेव चेतताना. पृथिव्याद्यपादानयागाद्यपकरणसाक्षात्कार- 
सामर्थ्यात्‌ | यथेदानी पृथिव्यादयोयागादयश्च प्रत्यक्षमीक्ष्यन्ते । 
उपकरणभूतयागादिशक्तिझूपापूर्वादिशब्दवाच्यादृष्ट. साक्षात्कारा- 
भावेषपि चेंतनाना न कतृत्वानुपपत्ति,, त्तत्साक्षात्‌कारानपेक्षणात्‌ 
कार्यो रम्भस्य । शक्तिमत्साक्षात्तकार एवं हि कार्यारम्भीपयोगी | 
शत्तिस्तु ज्ञानमान्रमेवोपयुज्यतै, न साक्षात्कार. । वहि कुलालादय 
कार्योपकरणभूतदडचक्रादिवत्‌_तच्छक्तिमपि साक्षात्‌इृत्य घटमणि- 
कादिकार्यंमारभनन्‍्ते । इह तु चेंततानामागमावगतयाभादिशक्ति 
विशेषाणा कार्यारस्मोनानुपपन्ना. । 


- /“ज्ञीवंके अध्तित्वे गे सबंध में वादी प्रतिवादी दोनो एक्मर्त है, 
भत.,मुविधा के दिए जीव का कठृ त्व ही स्पीकारता। सुसगत होगा। 


( र४० ) 

जगत्‌ के उपादानादि कारणों वे! विषय मे जीवो की अभिन्नता नही है 
इसलिए उनका कतृ'त्व सभव नही है, ऐसा नही वह सकते, क्योकि- 
पृथिवी आदि उपादान कारण तथा काये संपादक विपयो को तो सभी 
चेतन प्रत्यक्ष देखते है। अब भी प्रृथिवी, यागादि की प्रत्यक्ष अनुभूति 
होती है। यद्यपि, उपकरण रूप यागादि क्रिया की शक्ति “अपूर्व॑ शब्द 
वाच्य अदृष्ट का, प्रत्यक्ष साक्षात्वार नहीं होता, पर उसके चेतनों के 
क्तृ त्व में असगति नही आती क्योवि-कार्यारम्भ में अदृष्ट के साक्षा 
त्वार की अपेक्षा नहीं होती। कार्यारम्भ में वस्तु शक्ति का साक्षात्कार 
ही उपयोगी होता है। शक्ति मे भी ज्ञानमान्त ही उपयोगी होता है 
साक्षात्वार भी नहीं। कुम्भकार घट मटकी आदि कार्यों के निर्माण 
के लिए, कार्य के उपकरण दडचक्र की तरह, उसकी शक्ति वो जानकर 
ही, कार्या रम्भ करे, ऐसा कुछ आवश्यक नही है। इस सृष्टि कार्य में 
तो जीव, शास्त्र ज्ञात यागादि शक्ति विशेष को जानते ही है अत उतके 
लिए, कार्यारम्भ असगत हो ही नही सकता। 


कि च--यच्छक्यक्रियराक्योपादानादिविज्ञान च, . तदेव 
तदाभिज्ञकत्त 'कदृष्टम्‌ू । मही महोघरमहारंवादित्वशक्याक्रियम- 
शक्योपादानादि विज्ञान चेति न चेतनक्तुकम्‌ । भ्रतो घटमणिकादि 
सजातीयशक्यक्रियशक्योपादना दिविज्ञानवस्तुगतमेव कार्यंत्व बुद्धि- 
मत्कत्त्‌ पू्व॑कत्वसाधने प्रभवति। कि च--घटादिकायंमनीश्वरेणात्प 
ज्ञानशक्तिना सशरीरेण परिग्रहवता&नाप्तकामेन निर्मित #ष्ठमिति 
तथाविधमेव चेतन कर्त्तार साधयन्नयकायंत्वहेतु. सिपाधयिषिति 
पुरुषसावंज्ञ सर्वेश्वर्यादिविपरीत साघनात्‌ विरुद्धसस्थात्‌ । न चैतावता 
सर्वातुमानोच्छेद प्रसण. । लिंगिनिलिगबलोपस्थापिताविपरीत 
विशेषा. तत्ममाणप्रतिहतगतयो निवत्तन्ते | इह तु सकलेतर प्रमा- 
णाविपय लि ।निनिखिल निर्माण चतुरे, अ्नन्वयव्यतिरेकावगतावि- 
नाभावन्तियमा धर्मा सवएवाविशेषेण प्रसज्यन्ते । निवर्सक प्रमाणा- 
भावात्तयेवावतिष्ठन्ते । भ्रत भ्रागमादृते कथमीश्वर. प्ेल्स्यत्ि | 


जिस कार्य की क्रिया, शक्ति-साध्य होती है और जिसके उपादा- 
'वादि कारण विषय ज्ञान शक्‍य होते हैं, उसके अभिन्न व्यक्ति का कतृत्व 
देखा जाता है । मही, महीधर, महार्णंव आदि की क्रिया अशक्य है तथा 
उनके उपादान कारण भी अशक्य हैं, इसलिए वे चेतन जीव की कृति 
नही हो सकते। घट, मठकी आदि की तरह, अन्य जिन प्रदा्थों की 
क्रिया तथा उनके उपादानादि का ज्ञान ही शवय है, जीव उन्ही वस्तुओ 
को बुद्धिमत्तापूर्ण ढंग से कार्यान्वित कर सकता है। 


घट आदि कार्य, एक शरीरघधारी प्रभुताहीन ध्रल्पज्ञान कार्योपयपोगी 
वस्तुओं को सग्रह करने वाले, थोड़ी आवश्यकताओं वाले, सामान्य व्यक्ति 
( कुम्भकार ) द्वारा निभित होते है। यदि वैसे ही, चेतन कर्त्ता को, इस 
महान्‌ विश्व का कर्त्ता मानते हो तो, जिस विश्व के निर्माता की, सर्वज्ञता 
और सर्वश्वरता के बिना, विश्व का निर्माण हो नहीं सकता, उससे 
नितात विरुद्ध वात होगी। केवल इतनी ही बात से अनुमानों का 
भनुच्छेद भी नहीं हो सकता। जहाँ साध्य या साध्य विशिष्ट वस्तु, 
अनुमान रहित प्रमाण की सहायता से, जानी जाती है, वहाँ प्रतुमान 
रा, यदि उसके विपरीत घमं प्रमाणित हो सके तो, साध्य वस्तु 
( ईश्वर ) किसी भी प्रमाण का विषय नही रह जाता तथा निखिल वस्तु 
निर्माण निपुण उस साध्य से, अन्य व्यतिरेक की सहायता से, जो समस्त 
घर्मो का नियत संबंध निश्चित होता है, थे सारे ही धर्म सामान्यतः 
प्रसकत होते हैं। उतर धर्मों के विरोधी प्रमाणो के अभाव से, वे वैसे के 
यसे ही स्थित रहते है। इस प्रकार शास्त्र के अतिरिक्त ईश्वर सिद्धि 
का और दूसरा कौन सा उपाय हो सकता है ? 


प्रताहु--सावयवत्वादेव जगतः कार्यत्व॑न॒प्रत्या रव्यातुं 
शकयते । भवंति चर प्रयोगाः-विवादाध्यसितं भू-भूधरादिकार्य, 
सावयवत्वातू, घटादिवत्‌ । तथा विवादाध्यसितमवनि-जलधि- 
महीधरादि काये, महत्वे सति, क्रियावत्वात्‌ घटवत्‌ | तनुभुवनादि- 
कार्य महत्वे सति मूत्त त्वात्‌ घटवत्‌ इति । सावयवेषु द्रव्येप्‌ “इदमेव 
क्रियते नेतरत्‌” इति कार्य॑त्वस्थ नियामक सावयवत्वातिरेकि रूपा- 
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न्तरं नोपलभागहे । कार्य॑त्वं प्रतिनियतं रक्यक्रियत्वं, शषयोपदा- 
नादि विज्ञानत्वं॑ चोपलमभ्यत इति चेत्‌, न, कार्य॑वेतानुमौरषि 
विषयेज्ञानशक्ती कार्यातुमेये-इत्यन्यश्नापि सावयवास्वादिना कार्य 
शातमितति ते च प्रतिपन्ने एवेति न कश्चिद विशेष: | तथा हिं घट 
मणिकादिषुक्ृतेषु कार्यदशंनानुमितकत्त्‌' गततस्निर्माणशक्तिज्ञान 
पुरुषोधदृष्टपूर्व॑ विचित्र सन्निवेश नरेन्द्रभवनमालोव्यावयवसन्निगे। 
विशेषेण सस्य कार्य॑त्वं निश्चित्य, तदानीभेव कतुं.तत्‌ श्ञानशहि 
वैचित्र्यं प्रनुमिनोति। भ्रतस्तनुभुवनादेः कार्यत्वे सिद्ध सर्वसाक्षाला- 
रतन्निर्माणादिनिषुणः कश्चित्‌ पुरुषविशेषः सिद्ध यत्मेव। 


इस पर विद्वानों का कथन है कि साकार जगत की कार्यंता वो 
झुठला नहीं सकते, ऐसा कहा भी जाता है कि-विचारणीय विपय 
पृथिवी प्वेंत्त आदि काये, घट आदि की तरह साकार हैं तथा इनमे पट 
आदि की तरह, महत्ता और क्रियात्मकता भी है। देह और भवन भादि 
विषय और कार्य, घट आदि की तरह मूर्तत और महत्वपूर्ण हैं। साकार 
बस्तुओ मे-“यही कार्य है, दुसरा नही है”” ऐसा कार्यता नियामक, 
साकारता के बतिरिक्त कोई और कारण तो दीखता नहीं [मिसके 
आधार पर साकार वस्तु की कार्यंता को अस्वीकारा जाय] यदि कहो 
कि-निर्माण योग्यता और शक्ति-साध्य उपादानादि कारण विषयक 
विशेष ज्ञात ही विश्व का कारण हो सकता है। सो असभव वात है 
क्योकि-जों विषय कार्य रूपसे अनुमोदित है, उस विषय मे कर्त्तारे 
उपयुक्त ज्ञान भौर शक्ति सद्भाव का, काये द्वारा ही अनुमान हो सकता 
है। अन्यत्र ( घट भादि में ) भी साकारता गादि"से, कार्यता ज्ञात होती 
है; कार्य विषयक ज्ञान और शक्ति भी ज्ञात ही रहती है, कोई विशेष 
नही होती । घट मटकी आदि कृत कार्यों मे कार्यत्ता को देखकर ही, 
कत्त'गत निर्माण शक्ति का परिशान हो जाता है। कोई भी व्यक्ति, 
अदृष्ट पूर्व विचित्र राजा के महल को देखकर, उसकी बनावट से, शिल्पी 
की कार्यदक्षत्रा को मानकर तत्काल शिल्पी की शिल्पकारी की निपुणता 
वा अनुमान लगा लेता है। इसी प्रकार शरीर, विश्व आदि की कार्यती 
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निश्चित हो थाने पर, उन सबको देखकर, निर्माण निपुण शिल्पी विशेष 

का अस्तित्व भी मिश्चित हो जाता है । 
किच-सर्वच्ेतनाना धर्माघमंनिमित्तेष्प सुखदुःखोपभोगे चेत- 
नानधिष्ठितयोस्तयोरचेतनयो: फलहेवुत्वानुपपत्ते: स्वेकर्मानुगुण- 
सर्वेफन्नप्रदानचतुरः. कश्चिदास्थेयः.. वर्धंकिनाभ्रनधिष्ठितस्य 
घास्पादेरचेतनस्प देशकालद्यनेक्परिकरसन्निधाने अ्रपि यूपादि- 
निर्माणसाधनत्वादशतात्‌ । बीजाकुरादे. पक्षातरभावेन तैव्यंभिचा- 
रापादानं श्रोत्रियवेतालानामनभिज्ञता विजृम्भितम्‌ | तत एवं 
सुलादिभिव्यंभिचा रवचमपि तथेब । न च लाघवेनोभयवा दिसप्रति- 
पन्‍लक्षेत्रज्ञागामेव ईदृशाधिष्ठातृत्व कल्पनं युक्तम्‌, तेषा सूक्ष्मव्यव- 
हितविपक्षष्टदर्शनशक्तिनिश्वयात्‌ । दर्शनानुगुरोव हि सर्वश्रकल्पना 
नच क्षेत्रशवत्‌ ईश्वरस्थाशक्तिनिश्वयो$स्ति । प्रत. प्रमाणान्तरतो 
न॒तत्सिद्यनुपपत्ति,. समर्थेकर्तू,. पूर्वंकत्वनियतकायंत्वहेतुना 
सिध्यत्‌. स्वाभाविकसर्वायंसाक्षात्कारतल्तियमनशक्तिसंपन्‍तन एवं 

सिध्यति । 
चेतन मात्र के सुख् दु:ख का कारण, धर्म और अधमम है, किन्तु 
चेतन की प्रेरणा के बिना, धर्म अधर्म कमी सुख दु.ख के उत्पादक नही 
हो सकते। धर्म-अधेस की निर्मित समस्त क्रियाओं के अनुरूप फल 
प्रदात के लिए, किसी चतुर चेतन सत्ता को स्वीकारना होगा । उपयुक्त 
देशकालादि के होते हुए भी, बिना शिल्पी के, अचेतन कलापूर्ण स्तभभित्ति 
भादि निर्माण की साधनता, कीं भी देखी नही जाती । बीजाकुर आदि 
विषय, जिनमे किसी चेतन की प्रत्यक्ष प्रेरणा प्रतीत नहीं होती, वे भी 
बैंदिक देतालो (देवयोलि विशेष) की कृति हैं। सुख आदि के व्यभिचार 
की वात भी वैसी ही है । 

लाधव के कारण उभयवादियों (पू्वपक्ष-उत्तर पक्ष) के स्वीकार्य 
जीवों की ही अधिष्ठातृता की कल्पना करना भी उचित नहीं है (अर्थात्‌ 
जीव का कतूंत्व तो दोनो ही मानते हैं, ईश्वर को भी कहूँत्व मे 
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सम्मिलित किया जायगा तो एक व्यर्थ गौरव होगा, इसलिए जीवों को 
कर्ता मानमे से ही कार्य चल जाय तो लाघव होगा) जीवों में, यृक्ष्म, 
व्यवहित ( अन्य वस्तु द्वारा अंतरित ) और दूरवर्त्ती वस्तु को देखने की 
सामथ्थ नही होती । प्रायः दर्शन सामथं के अनुरूप ही हर जगह, शविति 
की कल्पना की जाती है [अर्थात्‌ जिसकी जितनी जानकारी है उसकी 
उतनी ही शक्ति है| जीवों की तरह ईश्वर में भी शक्ति का अभाव हो 
ऐसा तो कही नहीं सकते । अनुमान आदि प्रमाणों से ईश्वर की सिद्धि हे 
कोई बाधा नही है। शक्तिशाली कर्त्ता से ही विचित्र जग्रतु रूप कार्यो- 
त्पत्ति हो सकती है, इस अनुमान से ईश्वर का कतृ व सिद्ध होता है, 
सभी वस्तुओं में साक्षात्कार की स्वाभाविक शव्ित संपन्‍नता भी, ईश्वर 
की अनुमित कर्तृ वव से सिद्ध होती है। 

यक्त्वतैश्वर्याद्यापादनेन धर्मंविशेष विपरीतसाधनत्वनुल्वीतम्‌, 
तदनुमानवृत्तानभिज्ञत्वनिबन्धनम्‌ , सपक्षे सह दृष्टानां सर्वेषां कार्य 
स्पाहितुभूतानां च॑ धर्माणां लिगिन्याप्ते; । 

और जो ( कुम्हार के दृष्ढान्त कीं तरह जगत कर्ता में भी ) 

अनैश्वय संभावना से, अभीष्ड धर्म के विपरीत धर्म साधकता की वात 
कही गई, वह भी अनुमान प्रणाली की अनभिज्ञता के कारण ही वही 
गई | सपक्ष लर्यात्‌ कतू साध्यरूप घट आदि कार्य में, जो धर्म दीसते हैं, 
जो कि कार्य के हेतु नही हैं, वे सब पक्ष अर्थात्‌ विचाय॑ (जगतकर्ता 
ईश्वर) में संभाव्य ही नहीं हैं । 

एतदुक्त' भवति-केनचित्‌ किचित्‌ क्रियमाएं स्वोत्पत्तये कर्तु। 
स्वनिर्माणसामब्य॑ स्वोपादानोपकरराज्ञानं च श्रपेक्षते, ने 5 
अन्यसामर्थ्य॑ प्रत्यज्ञानं च, हेतुत्वाभावात्‌ । स्वनिर्माणसामर्ध 
स्वोपादातोपकरणज्ञानाभ्यामेव स्वोत्पत्तावुपपत्तायां. संबंधितयां 
दरशनमा्रेणाकिचित्करस्पार्थान्तराज्षानादेहेंतुत्वकल्पता योगाद इंति। 
कि च-क्रियमाणवस्तुव्यतिरिक्तार्थज्ञानादिक॑ कि सबवेविषर्य 
क्रियोपयोगि, उत कतिपय विषयम ? न तावतु स्वविषमं, नि 
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कुलालादि: क्रियमाणव्यतिरिक्त किमपि न जानाति । नापि 
कतिपय विपयम्‌ , सर्वेषु कतपु तत्तदज्ञानाशक्यनियमेन सर्वेपाम- 
ज्ञानादीनां व्यभिचारात्‌ ) श्रतः कार्यत्वस्यासाघकानामी श्वरत्वादीना 
लिगिन्यप्राप्तिरिति न विपरीतसाधनत्वम्‌ । 


कथन यह है कि-कोई किसी भी क्रियमाण कार्य की उत्पत्ति में, 
उसी काय॑ से संबंधी, कर्ता के निर्माण सामथ्ये, उपादान, उपकरण और 
उसके ज्ञान की अपेक्षा रहती है, अन्य विषयक सामथ्य॑ या ज्ञान से कार्य 
नही चलता | कर्त्ता के कार्य निर्माण सामथ्यें, उपादान और उपकरणों 
के ज्ञान से ही जब कार्य की उत्पत्ति सुसंपन्न हो जाती है तो, दिश्लावटी, 
'बिना मतलब के अन्य विषयक ज्ञान आदि की कल्पना करना ही 
व्यर्थ है। 
० - क्रियमाणवस्तु से अतिरिक्त विषयों का शाम, समस्त विषयो की 
क्रिया का उपयोगी होता है, या कुछ विषयो का ही उपयोगी होता है ? 
सर्य विययक तो हो नहीं सकता; ऐसा तो है मही कि-कुभकार आदि 
शिस्पी, क्रियमाण से भिन्न और कुछ जानते ही नहीं। कतिपय विषयवा 
भी नही हो सकता-समभी कर्त्ताओं में उन्ही उन्ही विषयो में अज्ञान और 
अशक्ति होगी ही, ऐसा कोई नियम तो है नहीं, अज्ञानादि कार्योपपीगिता 
के संबंध से अभियम ही रहता है इस प्रकार कार्यता के अमाधक, 
अनीएवरता इत्यादि फी, विचार्य विषय में प्राप्ति न होने से, उनकी 
विपरीत साधकता नहीं हो सकती । 

कुलालादीनां दण्डचक्राइ्धिष्ठानं शरीरद्वारेणैव दृष्टम्‌ इति 
जगदुपादानोपकरणाधिष्ठानमी श्वरस्याशरीरस्पानुपपत्तमिति बेत्‌- 
ते, संकल्पमाश्ेणेव परशरीरगत भूतवेतालगरलाश्पगमविनाश 
इशनात्‌ | कपमशरीरस्थ परप्रवत्तेनरूप: संकल्प एति चेत्‌, मेँ 
शरीराफेक्ष: संकल्प:, शरी रस्य संकल्प हैतुत्वाभावात्‌ । मन एवं हिं 
संकह्पहेतु: । तदभ्युपगतमीश्वरे४पि, कार्यल्वेनेव शञानशंक्तिवन्मनें- 
भें ये चात+भ-+] सात्नंसः सं शंरीिर वे सशरौरस्थेव स 
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स्कत्वादिति चेंतू , न-मनसो नित्यत्वेन देहापगमेषपि मनस.सदभावे- 
नानैकान्यात्‌ू । अतो विचिबावयवसन्निवेशविशेषतनुभुवनादि 
कार्यनिर्माएी पुण्यपापपरवश. परिमितशक्तिज्ञान. क्षेत्रज्ञों 
प्रभवतीति, निखिलभुवननिर्माणचतुरोअचिन्त्यापरिमित शीत- 
शक्तयश्वर्योहश री र. सकल्पमात्रसाधनपरिनिष्पन्नानतवित्तार 
विचित्र *चनप्रपच. पुरुषविशेष ईश्वरो5नुमानेनैव .सिद्धवति। 
भ्त्त. प्रमाणन्तरावसेयत्वात्‌ ब्रह्मयण नैतद्‌ वाक्य ब्रह्म प्रतिपाद- 
यति । 

कि च--प्रत्यतभिन्‍तयोरेव . मृद्द्धब्यकुलालयो . निर्मित्त 
पादानत्वदर्शनेन श्राकाशादेनिरवयवदब्वव्यस्थ कार्य॑त्वानुपपत्या ते 
सैकमेव ब्रह्म कृत्सतस्यथ जगतो निमित्तमुपादान च॒ प्रतिवादगित्ु 
शक्‍नोति इति। 

फुम्हार आदि अपने शरीर द्वारा ही, दडचक भादि कार्योंपफरणों 

का प्रयोग करते हैं, शरीर रहित ईश्वर, जगत के उपादान और उपकरण 
आदि का प्रेरक नही हो सकता ? ऐसा सशय भी मही करना घाहिंएं। 
प्राय देखा जाता है कि-इच्छामात्र से ही, पर शरीरगत भूत वेताल भादि 
ध्वारा, विप का विनाश हो जाता है। अशरीरी ईश्वर का पर प्रेरक हो 
सकलप हो कंसे सकता है ? ऐसी शका भी निर्मूल है, वयोकि-सर्क्त मे 
शरीर होना भावश्यक नही है, शरीर मे सकल्प हेतुता है ही गही, केक 
झभन ही सकह्प का हेतु है। ईश्वर का मन भी स्वीकारना होगा, उनकी 
फार्यकारिता से हो ज्ञानशक्तिमान्‌ मन की सत्ता अनुमित होती है। 
मानस सबल्प शरीर वाले को ही होता हो, शरौरी ही मनवातता हीं 
सकता है, ऐसा भी मही बह सकते। मन नित्य पदाय॑ है, देहू के समापँं 
हो जाने पर भी मन का अस्तित्व रहता है। मन घरीर संबद्ध होकर हो 
रहता हो ऐसा भी कोई मियम नही है। इससे निश्चित द्वोता है कि 
विचित्र अवयव सल्निवेश सपन्‍न शरीर और विश्व आदि के निर्माण में 
चतुर बचिन्त्य, अपरिमित, शान, शवित, ऐश्वयंशाली, अशरौर, संकत्प" 

साधन से बनाने वाले अनंत विस्तृत जगत बा रचयिता, पुष्प विशेष 
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ईश्वर अनुमान से ही लि& होता है ! शास्त्र प्रमाण के बिना ही, अनुमात 
प्रमाण से ही ब्रह्म जगत का कर्त्ता सिद्ध हो जाता है। “यतो वा इमानि” 
इत्यादि वाक्य ब्रह्म प्रतिपादक नही अतीत होते । 


तथा-घट के निर्माण में मिट्टी और कुम्हार दो कारण देखे जाते 
है, आकाशादि निराकार की कार्यता होती नहीं, इसलिए एक ही प्रह्म 
हो समस्त जगत का निममित्त और उपादान दोनों कारण मानना भी 


प्रक्य नही है । 


सिद्धान्त.--एवं प्राप्ते ब्रम-ययोक्त शक्षणं प्रह्म जन्मादि 
गक्यं बोधयष्येव । कुत- ? शास्त्रेफप्रमाणकत्वाद ब्रह्मणः। यदुक्त- 
गवयवत्वादिना कार्य सब॑ जग्रत्‌ | कार्य च तदुचितकतृ विशेषपुवेक 
ष्टमिति निखिलजगन्निर्माणतदुपादानोपकरणवेदनचतुर. करिचि- 
जुमेय., इति । तदयुक्तम्‌, महीमहाणंवादोना कायंत्वेः्प्पेकदैवैकेन 
ममिता इत्यत्रप्रमाणाभावात्‌। न चैकस्य घटस्येव सर्वेपामेक 
गर्यत्वं, येनैकदैनैक: कर्ता स्पात्‌ । पृथगूभूतेषु कार्यपु कालभेदकत्तू- 
ददरंनेत कत्त'कालैक्यनियमादरंतात्‌ । न च क्षेत्रज्ञावा विचित्र- 
गन्निमाणिशक्त्याकायंत्ववलेन तदतिरिक्तकल्पनाया श्रनेककल्पना- 
पपरोश्चैक, कत्तों भवितुमहंतीति क्षेत्रशञानामेवोपचितपुण्यविशेषाणा 
क्तिवैचित्यदर्शनिन ततेपामेवातिशयितादइष्ट्संभावनया च तत्तदि- 
क्षणकार्य हेतुत्वसभवात्‌ , वदतिरिवतात्यंत्तादृष्ठपुरुपकल्पनानु- 
प्लेए। न च युग्रपत्सवत्पित्तिविनाशदर्शनाच््च । कायत्वेन सर्वोत्प- 
तकबिनाशयो: कल्प्यमानयोदंशेनानुगुएयेन कल्पताया विशेधाभा- 
।हच्‌। प्रतो बुद्धिदेककत्तुकत्वे साध्ये कार्येत्वस्यानैकान्त्यम, 
क्षेस्थाप्रसिंद्धविशेषणत्वमू, / साध्यविकलता 'च दृष्टान्तस्म, 
वनिर्माणचतुरस्प एकस्याप्रसिद्धे. । वुद्धिमत्‌ कत्तुंकत्वमात्रे साध्ये 
परद्चसांधनती ।' ; 


( रेश्ड ) 


सिद्धात -जगत के जन्मादि बोधक 'यतो वा इमानि” इत्यादि वाक्य नी 
चत ही, ब्रह्म प्रतिपादक है, क्योकि-ब्रह्म एकमात्र शास्त्र द्वारा ही प्रमाणित 
है। जो यह कहा कि-कार्य रूप सपूर्ण साकार जगत किसी ऐसे चतुर री 
ही रचना हो सकती है, जो कि समस्त जगत के निर्माण सम्बन्धी 
उपादान, उपकरण आदि को भली भाँति जानता है, क्योंकि कार्य, 
उचित कर्त्ताविशेष द्वारा ही प्रतीत होता है। यह कथन युक्षित गगत 
नही है । विशाल पृथिवी, विस्तृत समुद्र आदि कार्य, एक ही समय, एकही 
निर्माता द्वारा निमित हुए हो, ऐसा कोई प्रमाण नहीं मिलता । पढ़ की 
तरह सारे पदार्थ एक ही उपादान के कार्य हो, अथवा एक ही समय 
एक ही कर्त्ता के कार्य हो, ऐसा भी नही कहां जा सकता। विभिल 
कार्यो मे कालभेद, कत्ताभद दखा जाता है कर्त्ता और काल की एकता मी 
निश्चित नही होती । जीवो की, विचित्र जगत निर्माण में शक्ति में होने 
से, जगत की कायंत्रा मे, जीवातिरिक्त कर्त्ता की कल्पना करने मे, 
अनेक कर्त्ताओं की कल्पना करनी पडेगी, इसलिए एक ही कर्ता हो 
सकता है, यह बात भी समीचीन नही है। जीवो में ही कुछ विशेष 
पुण्यशाली जो जीव होते हैं उनमे विचित्र शक्ति देखी जाती है; उ'ही 
में से कोई सर्वाधिक पुण्यवान इस विचित्र जगत का कर्त्ता हो सकता है। 
इसलिए जीवातिरिक्त, अत्यत अपरिदृष्ट (कभी न दीखने वाले) (एप 
विशेष की कल्पना करना उपयुक्त नही है। एक साथ ही सबकी सृष्टि 
गौर विनाश का तो कही प्रमाण मिलता नही अपितु सृष्टि विनाश की 
क्रमिक वणन ही मिलता है। का के अनुसार सब की उत्पत्ति बिता 
फी कल्पना करते हुए, यथादृष्ट कल्पना में भी कोई विरोध तो होती 
नही । इसलिए किसी एक बुद्धिमात की कतुता मानने से, कार्यतता री 
भनेकता (सर्वशता, सर्वशक्तिमत्ता आदि) पक्ष विशेषणों की अधिद्धि एए 
दृष्ठाल्त को साध्य विनलता होती है। क्योकि-किसी एक की स्व तिमश 
चातुर्य सम्बन्धी प्रसिद्धि नही है। एकमान्र बुद्धिमान का कहूँ त्व मानते ऐ 
सिद्ध साधनता होती है। 


सा्वज्ञसर्व शक्तियुक्‍तस्य कस्पचिदेकस्य साधकमिद॑ कायल 
कि युगपदुत्पयमानसवबंवस्तुगतम्‌ ? उतूक्रमेणोत्पद्यमानसबंवस्तुगतम ! 
युगपदुत्वद्मानसवंवस्तुगतत्वे कार्य॑त्वस्थासिद्वता । क्रमेणोत्मद्मात 
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68, ,प्‌ 
सर्ववस्तुगतत्वे अनेककत्तु कत्वसाधनात्विरुद्धता । अ्रन्नाप्येककर्त क- 
त्वसाधने, प्रत्यक्षानुमानविरोध: शास्त्रविरोधश्च, "कुंभकारों 
जायते रघकारो जायते” इत्यादि श्रवणात्‌ । 


सर्वज्ञ, सर्वेशक्ति-समन्वित, किसी एक कर्त्ता की, साधक, समस्त 
वस्तुओ को एक साथ होने वाली कार्यता है ? अथवा समस्त वस्तुओं 
ऋरमिक उत्पत्ति है? समस्त वस्तुओ की एक साथ उत्पत्ति मानने से 
वार्यता को असिद्धि होती है तया समस्त वस्तुओ की क्रमिक उत्पत्ति 
मानने से अमेक कतृत्व की सिद्धि होती है, जो कि साधन विरुद्ध है। 
यहाँ भी एक कं त्व मानने से प्रत्यक्ष भ्रौर अनुमान से विपरीतता और 
शास्त्र विपरीतता होती है--“कुभकार होता है, रथकार होता है” ऐसा 
भिन्न-भिन्न कर्त्ताओ का ही वर्णन किया गया हे । 


भ्रपि च-सर्वेषां कार्याणां शरीरादीनां न सत्वादिगुणकार्य॑ 
रूपसुखाद, यन्वयदर्शनेन सत्वादि मूलत्वमवश्याश्रयणीयम्‌ | कार्य 
बेचित््यहेतुभूवा: कारणगता विशेषा. सत्वादयः। तेयां कार्याणां 
तंन्मूलत्वापादनं तदयुक्तपुरुपान्तः करणविकारद्वारेश । पुरुपस्य 
च तदयोगः कर्ममूल इति कार्यविशेषा रम्भायेव, ज्ञानशक्तिवतकत्तु: 
कर्मसंवन्ध: ।” काय हेतुत्वेनिवावश्याश्रयणीय:, ज्ञानशक्ति वैचित्यस्य 
न कर्ममूलत्वात्‌ । इच्छाया: कार्यारम्महेतुत्वेशिे विपयविशेषविशे- 
पितायास्तस्यास्सत््वादिमूलकत्वेन कर्मसंबंधोध्वर्जनीय:, भ्रत: क्षेत्रज्ञा 
एवं कर्त्तार, न तद्विलक्षण: कश्चिदनुमानात्‌ सिध्यति । 


- देखा जाता है कि-शरीर आदि सारे कायं, सव*रज और तमोगुण 
कि परिणाम सुख भादिसे, संबद्ध रहते हैं; इसलिए सत््व आदि को 
इनका भूल कारण मानना पडता है। कार्य वेचित्य के मुल कारण 
पत्त्वादि गुण ही, कारणगत विशेष धर्मं है। सारे विचित्र काये सत्त्व 
आदि गुण मूलक ही होते हूँ । सारे काय, सत्वादि गुणो से युक्त पुरुष के, 
अन्त: करण के विकारों के ही परिणाम होते हैं | पुरुषों का गुणों के, 
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प्ाथ जो सम्बन्ध होता है, वह कर्म मूलक होता है। कार्या संपादन मैं 
जैसे भनुष्यों को ज्ञान शक्ति मानते हैं, बसे ही कम सम्बन्ध में भी मानता 
चाहिए, क्योंकि-ज्ञान शक्ति की विचित्रता भी कमंमूसक हो होती 
है, इच्छा कार्यारम्भ की हेतु होती है, फिर भी, विषय विशेष से विशेषित 
वजह इच्छा सत्व आदि गुण मूलक ही होती है, इस प्रकार उसका कर्म 
सम्बन्ध अनिवाय हो जाता है। इससे सिद्ध हो जाता है कि-जीव ही 
कर्ता है, उसके अतिरिक्त कोई और अनुमान प्िद्ध व्यक्तित्व 
नही है । 

भर्व॑त्ति च प्रयोगा:-तनु भुवनादि क्षेत्र शकतु कम्‌ , काय तवात्‌ 
घटवत्‌ । ईश्वर: कर्त्ता न भवत्ति, प्रयोजनशुन्यत्वात्‌ मुन्तारमवतू । 
ईश्वर: कर्त्ता न भवति, प्रशरीरत्वात्‌ तदवदेव । न च क्षेत्रज्ञाना 
स्वशरीराधिष्ठाने व्यभिचार:, तन्नाप्यनादे: सूक्ष्मश्रीर॒स्य सद- 
भावात्‌ विमति विधयः कालो न लोकशून्यः कालत्वात्‌ वर्तमास- 
कालवतू इति । 


प्राय: सामान्य लोग कहा करते हैं कि-शरीर, विश्व आदि, घट 
आदि की तरह, जीव के ही निर्माण है। ईश्वर को आवश्यकता ही गया 
है कि, वह सृष्ठ करे, वह तो मुक्त पुरुष की तरह ' स्वच्छन्द है। ईश्वर, 
मुक्त पुरुष की तरह शरीर रहित है, इसलि ए वह कर्त्ता हो ही कैसे सकता 
है / जीवों का कभी शरीराभाव ,तो हो ही नही सकता, जिससे सृष्दि 
उच्छेंद की शंका हो, सृक्ष्म शरीर की तो सदा स्थिति , रहती है । कोई 
भी ऐसा समय' नहीं होता जब कि-सृष्टि न रहे, काल का कमी उच्छेद 
नहीं होता/ पदों एकंसा काल का चक्र चलता रहता है। इत्यादि... 

प्रपि च--किमीश्वर: सशरीरोझारीरो था काय' करोति । मे 
तावदशरीरः प्रंशरीरस्य कत्तृ त्वानुपलब्धे: । मानसान्यपि कार्याणि 
सशरी रस्येव भवंति, मनसो नित्यत्वेध्यशरीरेपु मुक्तेवु ततंकायें 
प्रदर्शनात्‌ू । मापि सशरीरः विकल्पासहत्वातू। तच्छरीर॑ कि 
+.. ? उत्त नित्यम्‌ ? न तावन्नित्यम्‌ , सावयंवर्स्य तस्य नित्यंश्न 
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जगतो5पि नित्यत्वाविरोधादीश्वरासिध्दे: । नाप्यनित्यम्‌ , तदव्य- 
तिरिक्तस्य तच्छरीरहेतोस्तदानीमभावात्‌ ) स्वयमेव हेतुरिति चेत्‌ 
न, अरारीरस्य योगातू। श्रन्येन शरीरेण सशरीर इति चेतू, न, 
प्रमवस्थानात्‌ । 


, और भी तक॑ किये जाते हैं कि यदि ईश्वर जगत बनाता है तो 
मैया शरीर धारण करता है जयवा नही ? विना शरीर वाला होकर तो 
बह सूष्टि कर नही सकता, बिना शरीर वाले का कोई निर्माण कार्य 
देखा नही जाता । मानस कार्या भी शरीर धारी के ही होते है, मन के 
नित्य होते हुए भी, मुक्त पुरुषो मे मानस कार्यो का अभाव होता है। 
।ईश्वर शरीर धारण कर, सृष्टि करता है, यह भी धोथा तक है। यदि 
ईश्वर का शरीर है तो वह नित्य हैया अनित्य ? नित्य तो हो नही 
सकता, उसकी नित्य साकारता स्वीकारने से, साकार जगत को भी 
नित्य मानना पडेगा। और फिर नित्य जगत के उत्पादन में ईश्वर की 
“उपयोगिता ही क्या रहेगी ? ईश्वर का शरीर अनित्य भी नही हो सकता 

वयोकि-ईश्वर के शरोर के निर्माता का कोई वर्णव नही मिलता। वह 
स्वयं तो अपने शरीर का निर्माता हो नही सकता, कोई भी अशरीरी, 

शरीर का निर्माता नही हुआ करता । अपने अन्य शरीर से वह शरीर 
निर्माण फरता है, ऐसा मानने से अनेक अन्य निर्माता शरीरो की कल्पना 
करनी पड़ेगी, अतः अनवस्था उपस्थित होगी । 


स कि सब्यापारों निर्व्यपारों वा? श्रशरीरत्ादेव न 
>सब्यांपार:। नापि निर्व्यावारः का करोति मुक्तात्मवत्‌। कार्य 
“जगदिच्छामात्रव्यापा रक्त कमित्युच्यमाने. पक्षस्याप्रसिद्धविशेषणन 

त्वम्‌, दृष्दान्तस्य च साध्यदोनता । भतों दरानानुगुण्येन ईश्वरानु- 
भाम॑ दर्शनानुगुण्यपराहतमिति शास्त्रैकप्रमाणकः पर्वह्मभूतः 
/सवेश्वर: पुरुषोत्तमः । 

। बहु ईश्वर सचेष्ट है अथवा निश्चेष्ट ? ( यह भी विचारणीय है ) 
बहू शरीरी नहीं है, इसलिए सचेप्ठ नही कह सकते । निश्नेष्ठ भी नही 
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कह सकते, क्योकि-चह मुक्तात्माओ की तरह कार्य करता है। इच्दामार 
चेष्टा कतृ क, जागतिक कार्य मानने सै, पक्ष की अप्रसिद्ध विशेषता होती 
है (अर्थात्‌ जगत के लिए कोई भी ऐसा विशेषण नहीं मिलता, जिसमे 
यह कहा गया हो कि-वह्‌ इच्छात्मक है ) ऐसा मानने से दृष्टान्त भी 
साध्य नही होता (अर्थात्‌ सृष्टि के सम्बन्ध में जो कुम्हार का दृष्टान्त 
दिया जाता है, वह भी विपरीत सिद्ध होगा, क्योकि-इच्छामात्र से कुम्हार 
का कार्य होते नही देखा जाता) इस प्रकार प्रत्यक्ष के अनुसार ईश्वर 
सम्बन्धी अनुमान असिद्ध हो जाता है। इससे मांनना होगा कि-परबह्म 
रूप सर्वेश्वर पुरुषोत्तम, एकमात्र शास्त्र प्रमाण से ही परिज्ञातर हैं। 

शास्त्रन्तु सकलेतर प्रमाण परिदृष्टसमस्तवस्तु विप्तनातीय 
सार्वज्ञसत्य कल्पत्वादि मिश्नानवधिकातिशयापरिमितोदा रगुण 
सागर निखिलहेय प्रत्यतीक स्वरूपं प्रतिपादयतीति म प्रमाणान्त- 
रावसितवस्तु साधम्यंप्रयुक्तदोषगंधप्रसंग, । यत्तु निममित्तोपादात- 
योरैक्ममाकाशादेमिरवयवद्रव्यस्य कार्य॑त्व चानृपलब्धम्‌ प्रशवय- 
प्रतिपादनमित्युक्तम्‌ , तदप्पविरुद्धमिति “प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्ता- 
नुपरोधात्‌ ” न वियदश्रुते, “इत्यत्र प्रतिपादयिष्यते । भ्रत- 
प्रमाणान्त रागोचरत्वेनशास्त्र #विपयत्वात्‌ ध्यतो वा 
इमानि भूतानि” इति वाक्य उक्तलक्षणं ब्रह्म प्रतिपादयतीति 
सिद्धम्‌ । 

शाट्त्र-अन्यान्य प्रमाणो से सिद्ध होनी वाली समस्त वस्तुओं पे 
बिलक्षण, सर्वज्ञता, सत्यसकल्पता आदि से युक्त, सीमा और तारतम्य 
रहित, अत्यन्त अपरिमित, उदार गुणो के सागर, हीन और विकृष्ड गुणौ 


से रहित, उसी ईश्वर का वर्णन करते है इसलिए अन्य प्म्ाशों से निर्शात 
अन्य वस्तुओ से, ईएयर से समता की बात, फही नहीं जा सकती । 

और जो यह कहा कि--एक ही वल्तु की निमित्त और उपावान 
कारणता तथा निराकार आकाश आदि को उत्पत्ति कही देखी नहीं जाती 
ने शक्‍्य ही है। यह आपका कथन ठीक है, पर यह हमारे सि्तष्त से 
विरुद्ध नहीं द्वोता। इसकी अविरुद्धता का इम “अकृदि 
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दृष्टान्तानुपरोधात्‌ “न वियदश्रुते:” सूत्रों में सुष्ठ प्रतिपादन करेगे। 
अन्य प्रमाणों से अग्रम्य वह ईश्वर, एकमात्र शास्त्र का ही विषय है" 
“यतो वा इमानि” इत्यादि वाक्य, उतत लक्षणों वाले ब्रह्म के ही प्रतिपादक 
सिद्ध होते है । 
४ समन्वयाधिकरण :--- 

यद्यपि प्रमाणान्तरग्रोचरं ब्रह्म; तथापि प्रवृत्तिनिवृत्तिपरत्वा- 
भावेत सिद्धरूपं ब्रह्म न शास्त्र' प्रतिपादयतीत्याशंक्याह-- 

भ्रह्म, यद्यपि अन्य प्रमाणों का विषय नहीं है, फिर भी, शास्त्र 
कभी स्वत: सिद्ध ब्रह्म का, प्रतिपादक नही हो सकता, क्योकि-ईश्वर में 
प्रवृति निव॒ृति कुछ भी नही है-इस संशय पर कहते है-- 
तत्तू समत्वयात्‌ ।१॥१४-- 

प्रसक्ताशंकानिदृत्यथं: तु शब्द: । ततू शास्त्र प्रमाणकत्वं 
भ्रह्मण: संभवत्येव । कुत:? समन्वयात्‌-परमपुरुषाथंतयाउत्वयः 
समन्वयः, परम्‌ पुरुषा्थंभूतस्पेव ब्रह्मणोइभिघेयतयाउन्वयात्‌ । 

की गई आशका की निवृति के लिए, मूत्र में तु शब्द का प्रयोग 
किया गया है । ततू शब्द ब्रह्म की शास्त्र प्रमाणकता की सम्भावता का 
थोतक है। सारे शास्त्र, एक मात्र ईश्वर को ही पर पुरुपा्थ प्रतिपादन 
करते है। विभिपूर्ण अत्वय अर्थात्‌ सम्बन्ध को ही समन्वय कहते है, 
सर्थात्‌ सारे शास्त्र ईश्वर को पर॑ पुरुपार्थ मावने मे एकमत है, इसीसे 
ब्रह्म की शास्त्र प्रमाणकता सिद्ध होती है। 

एवमिव समन्वितों हिं औपनिपदः पदसमुदायः “बतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते”--'सदेव सोम्येदमग्र श्रासीदेकमेवाद्विती- 
यम्‌!-तदैक्षत्‌ बहुस्यां प्रजायेयेति तत्तेजोश्सृजत” “ब्रह्म वा 
इदमेकमेवाग्र आसीत्‌”-- “आत्मा वा इदमेक एवाग्र श्रासीत्‌”-- 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म “--तस्माद्‌ वा एतस्मादात्मन आझ्राकाशः 
समभूत:” -- “एको हू वै नारायण श्रासीत्‌ ” आननन्‍्दो ब्रह्म” 


इत्येवमादिः । 
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ओपनिषद्‌ पद समूह इसी प्रकार एक मत है--/जिससे यहु सारा 
भूत समुदाय उत्पन्न होता है-हे सौम्य। सुष्ठि के पर्व यह जगत 
निश्चित ही एक अद्वितीय सत था-उसने इच्छा की अनेक हो जाऊं तब 
उमने तेज की सृष्टि की-पह जगत्‌ सृष्टि के पूर्व एक ब्रह्म रूप ही था। 
सृष्टि के पूर्व यह आत्म स्वरूप ही था- ब्रह्म, सत्य-ज्ञान-आनन्द स्वरूप 
है-इस भात्मा से आकाश प्रकट हुआ-सृष्टि के पूर्व प्रसिद्ध यह नारायण 
स्प ही था-ब्रह्म आनंद स्वरूप है |” इत्य।दि। हक 


ते च थ्युत्पत्तिसिद्धपरिनिष्पस्नवस्तुप्रतिपादनसमर्थाना 
पदसमुदायाना अखिलजगदुत्पत्तिस्थितिविनाशहेतु . भूताशेपदीप 
प्रत्यनीकापरिमितोदा रगुणसाग रानवधिकातिशयानन्दस्वरुपे ब्रह्मणि 
समन्विताना प्रवृत्तिनिवृत्तिर्पत्रयोजन विरहादन्यपरत्व, 
स्वविषयाववोधपयंवसायित्वात्‌ सवव॑ प्रमाणानामुन च॒ प्रयोजवातु- 
गुणा प्रमाण प्रवृत्ति. । प्रयोजन हि प्रमाणानुगुणम्‌। न, च प्रवृत्ति- 
निवृत्यल्वमविरहिए. प्रयोजनशून्यत्वम्‌ परुरुषान्वयश्रतीते. ॥ तथा 
स्वरूप परेष्वषि “पुन्नस्तेजात: “चायंसप” इत्यादियु हर्पभयविवृत्ति- 
रूप प्रयोजनवत्व दृष्टम्‌ । 


शब्द व्युत्पत्ति के अनुसार सुब्यवस्यित वस्तु के प्रतियादन में समर्थ 
शास्त्रीय पदो का, जब समस्त जगत को सृषिट-स्थिति और प्रलय के हैतु 
निर्दोष, असीम उदार गुणों के सागर, अत्यन्त आनन्द स्वरूप ब्रह्म में ही 
ऐकमत्य है तब, प्रवृत्ति-निवृत्ति रूप प्रयोजन रहित ईश्वर के होने मे, 
शास्त्रों की जन्यपरता होगी, ऐसी शका भी असागत है। समस्त प्रमाणो 
की, अपने अपने विषयों को सुस्पष्ठ कर देने में ही चरितार्थता होती है। 
प्रयोजन के अनुसार श्रमाणों की प्रवृत्ति होती हो, ऐसा भी नही है, अपितु 
प्रयोजन ही प्रमाणो के अनुरूप होता है। श्रवृत्ति-निवृत्ति एकता पे रहित 
वाक्यों को प्रयोजन हीन भी नही कहा जा सकता, बयोकि-सारे वाक्य 
परमपुरुषार्थ मे एक मत प्रत्तीत होते हैं । उसी प्रकार “तुम्हारे पुत्र हुआ 
यह सर्प नही है” इत्यादि निष्पन्नार्थ बोधक वाक्‍्यों में भी, हर्ष और मं 
निवृत्ति रूप प्रयोजन दिखलाई देता है। 
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प्रत्राह-न वेदांतवाबयानि ब्रह्म प्रतिपादयतति, प्रवृत्तितिवृतत्यव्वय 
विरहिण. शास्त॒स्यानघंक्यात्‌ । यथपि प्रत्यक्षादीनि वस्तुयाथात्म्याव- 
बोघे पयंवस्मन्ति, तथा5पि शास्त्र' प्रयोजनपयंवसाय्येव न हि लोक- 
बेदयों प्रयोजनरहितस्य कस्यचिदपि वानयस्य प्रयोग उपलब्धचर । 
ते थे किचित प्रयोजनमनुदिश्य वाक््यप्रयोग, श्रवण वा सभवत्ति 
तच्च प्रयोजन प्रवृत्तिनिवृत्तिसाध्येष्टानिष्ट प्राप्तिपरिहारात्मकमृप- 
लब्धम्‌ “भर्थार्थी राजकुल गच्छेत्‌'--मदाग्निर्ाम्बुपिवेत्‌'--स्वर्ग- 
कामो यजेत्‌”---त कलज भक्षयेत्‌'--इत्येवमादिषु यत्पुन. सिद्ध- 
बस्तुपरेष्वपि “पुन्नस्ते जात.”-- “नाय सर्प रज्जुरेषा” इत्यादिपु 
हप-भयनिवृत्तिरुपपुरुषार्थान्वयों दृष्ट इत्युक्तम्‌ ॥ तत्न कि पुश्नजर्मा- 
दर्यातपुरुषार्थाचाप्ति. ? उत्‌ तत्‌ शञानादिति विवेचनीयम्‌ हताथ्प्य- 
ज्ञातस्यार्थस्यापुरुषाथत्वेन तत्‌ ज्ञानादिति चेत्‌ तहि असंत्यप्यर्थ 
ज्ञानादेव पुरुषार्थ, सिध्यतीत्ययंपरत्वाभावेन प्रयोजतपर्यवसाधि- 
नो४पि शास्त्रस्य नाथंसदर्भावे प्रमाएपम्‌ । तस्मात्‌ सर्वत्र प्रवृत्ति- 
निवृत्ति परत्वेन ज्ञानपरत्वेन वा भ्रयोजनपर्यचसानमिति कस्यापि 
ववियस्य परिनिष्पस्ने वस्तुनि तात्पर्यासभवान्त वेदाता परि- 
निष्पन्तं ब्रह्म प्रतिपादयति । 


(इस पर प्रतिपक्षी कहते हैं)-बेदात वावप ब्रह्म प्रतिवादव नही हो 
सकते, प्रवृत्ति-नियृत्ति भ्रतिपादव रहित शास्त्र व्यध होते है। यद्यपि 
प्रस्यक्ष जादि श्रमाण, वस्तु के यथार्थस्वरूप को ही ज्ञात कराने में चरि 
तार्ष हैं, तथापि शास्त्र अमाण एकमान्र प्रयोजन बोधक ही होता है। 
लोक और वेद कही भी प्रयोजन रहित क्सी भी वाक्य का प्रयोग नहीं 
देखा जाता, और न थोडे प्रयोजन के बिना वाक्य का प्रयोग ही मित्रता 
है [ अर्थात्‌ बिना प्रयोजन के कोई नहीं बोलता ] प्रयोजन, मनुष्य की 
प्रदुति और निवृति के अनुसार इष्ट प्राप्ति और अनिष्ट त्याग रूप ही 
होता है। “घन के इच्छुक को राजा के पाप्त जाना चाहिए? -मरशास्ति 
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ग्रसित व्यक्ति को जल पीता चाहिए--“स्वर्ग की कामना से यज्ञ करा 
चाहिये”--कल्नंज नही खाना चाहिए” इत्यादि प्रमाण उक्त बात की 
ही पृष्टि करते हैं (” 

जो यह कहा कि--सिद्ध वस्तु परक “तुम्हारे पत्र हुआ” “यह 
तर्प नही रस्सी है” इत्यादि वाक्यो में हुं और भय निवृत्ति रूप अभीष्ट 
निहित है; सो यहां विचारणीय यह है कि-पुत्र जन्म आदि धटना पे, 
अभीष्ट है, अथवा पुत्र जन्म विषयक ज्ञान मात से (अभीष्ठ होता है)? 
विद्यमान वस्तु भी ज्ञान की विषय हुए विना प्रयोजन साधक नही होती, 
तद्‌ विपयक ज्ञान ही अभीष्ट होता है उक्त मत मानने से; पदार्थ के 
बिना, केवल ज्ञान से ही अभीष्ट सिद्धि होगी, पदार्थ की सत्ता तो 
आवश्यक होगी नही तथा प्रयोजन पर्यंवसान ही शास्त्र का उद्देश्य होगा, 
बह पदार्थ का अस्तित्व सूचक तो होगा नहीं, पदार्थ के अस्तित्व में तो 
उसे प्रामाणिक कहा नहीं जा सकता। इससे स्पष्ट है कि-सब जगह 
प्रवृत्ति निवृत्ति परक और तदू विषयक ज्ञान प्रति पादक शास्त्र ही, स 
प्रयोजन या सार्थक है, शुद्ध स्वत: सिद्ध वस्तु “ब्रह्म” के प्रतिपादन मे 
किसी वाक्य का तात्पय॑ नही है, इसलिए वेदात वाक्य ब्रह्म प्रतिपादक 
सही हो सकते । 


प्रत्रकश्चिदाह-वेदांतवावयान्यपि. कार्यपरतयेव ब्रह्म 
प्रमाणभावमनुभंवति-कर्थं निष्प्रपंचमद्वितीयं ज्ञानैकरसं ब्रह्म श्रनदय- 
विद्यया स्‌ प्रपंचतया प्रतीयमान निष्प्रपंच॑ कुर्यादिति ब्रह्मणः प्रपंच 
प्रविलयद्वारिण विधिविषयत्वमिति । कोइसौ दृष्टदृश्यरूपप्रपंच 
प्रविलयद्वारेण साध्यज्ञानैकरसब्रह्मविषयो विधिः। न दृष्टें; वृष्टार 
पश्येन मर्म येन्तारं मन्‍्वीथा: “इत्यादि :। द्वप्ट दृश्यहूपभेदशुर्यं 
दृशिमात्र ब्रह्म कुर्यादित्यथ॑.! स्वतः सिद्धस्यापि ब्रह्मणों निष्प्रपंचता- 
रूपेण कार्यत्वमविरूद्धमिति । 


इस पर किसी का कथन है कि-वेदात वाक्य श्षिया प्रक होकर 
ही, ब्रह्म में श्रमाण भाव का अनुभव करते हैं। विष्मपत्र (सेंद रहित) 
एफमात्र ज्ञान स्वरूप, अद्वितीय ब्रह्म, अनादि अविद्यावश, सप्रपच प्रतीत 


जात 
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होता है। ब्रह्म को निष्प्रपंध बतलाने के लिए, ब्रह्म के प्रपंच विलय 
वर्णन की विधि कही गई है। जीव नामधारी ब्रह्म, 'प्रपंच से मुक्त 
जाय, इसीलिए अनुष्ठान की विधि कही गई है, इसलिए सारे वाइ 
ब्रह्म परक ही हैं। दृष्टि दृश्यात्मक जगत्‌-प्रपंच विलयन द्वारा ब्रह्म * 
जशानेकरूपता का साधन करने वाली वह विधि क्या है ? इसका उत्तर- 
“न दुष्ठे दूष्टारं पश्ये: न मन्ते्मन्तारं मन्‍्वीथा:” इत्यादि वाक्य में दिए 
गया है। अर्थात्‌ ब्रह्म को, दृष्टा और दृश्य भेद से शुन्य केवल दूशिमा 
रूपवाला जानों। स्वतः सिद्ध होते हुए भी, ब्रह्म की कार्यता निष्प्रपंचः 
रूप द्वोने से, विरूद्ध नही होती.। 


तदयुक्तम्‌-नियोगवाक्यार्थवादिनां हि. नियोगः, नियोज्ट 
विशेषय्म्‌ , विषयः कर॒णम्‌ , इति कत्तंव्यता, प्रयोक्ता च वक्तव्या: 
तत्र॒ हि नियोज्यविशेषशमनुपादेयम्‌॥ तच्च निमित्तं फलर्मिरि 
द्विभा । प्रत्र कि नियोज्य विशेषण, तच्च कि निमित्तं फल वेहि 
विवेचतीयम, । ब्रह्मस्वरूपयायात्म्यानु भवश्चेन्नियोज्यविशेषणम्‌ 
तहिं व तन्निमितम्‌, जोवनादिवत्तासिद्धत्वात्‌ निमित्तत्वे च तस्य 
नित्यस्वेनापवर्गोत्त रकालमपि जीवच्निमित्तारितहोत्रादिवत्‌ नित्य 
तदविषयानुष्ठानप्रसंगः ॥ नापि फल नैयोगिकफलत्वेन स्वर्गादि 
वदनित्यत्वप्रसंगात्‌ 


उक्त कथन असंग्रत है-नियोग को ही वाक्य का अथे बतलाने 
वाले को ही, नियोग, नियोज्य विशेषण विषय करण या साधन, इति 
कत्तव्यता (अनुष्ठान की पूर्वा पर कत्तव्य प्रणाली) और भ्रयोक्‍ता इन 
सबका निर्धारण करके कुछ कहना चाहिए। वहाँ पर (निष्प्रपंचीकरण में) 
नियोज्य-विशेषण की तो कोई उपादेयता ही नही है। नियोज्य-विशेषण, 
निर्मित और फल रूप से दो प्रकार का होता है। उकत स्थल में कौन 
सा नियोज्य-विशेषण हो सकता है, यह विवेचनीय विषय है। ब्रह्मस्वरूप 
के यथार्थ अनुभव को ही, नियोज्य-विशेषण कहा जाय, तो भी बह 
निमित्त तो हो नही सकता क्यो कि-वह जीवन की तरह सिद्ध अर्थात्‌ 
पुरवेनिष्पन्न तो है नहीं, जिससे वहूं चिमित्त हो सके। ब्रह्म के ययाये 
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अनुभव को निर्मिश्त माव भी लें तो, जीवन निर्ित्तक (आशीबवन) अग्नि 
होत्र भादि अनुष्ठान की तरह नित्य हो जायगा, जिससे मोक्ष के वाद 
भी उसका अनुष्ठान आवश्यक हो जायगा। फल नियोज्य विशेषण शी 
नही हो सकता, क्यो कि-फलस्वरूप होने से, नियोग निष्पन्न स्वर्ग आदि 
फल की तरह, ग्रह्म ज्ञान का फल भी मनित्य हो जायगा। 


कश्चात् नियोगविषय. ? ब्रह्मवेति चेत्‌ू, न-तस्य नित्यले 
नाभव्यरूपत्वात्‌, भ्रभावायंत्वाच्च । निष्प्रपचन्नह्म साध्यमिति चेत्‌, 
स्पध्यत्वेषि फललमेव ।  श्रभावार्थत्वान्तन विधिविषयत्वम्‌ | 
साध्यत्य च कस्य ? कि ब्रह्मण. ? उत्‌ प्रप॑चनिवृत्ते. ? न तावत्‌ 
ब्रह्मण. सिद्धत्वात्‌, श्रनित्यत्व प्रसक्त श्च । श्रथ प्रपंचनिवृत्ते |न 
तहिं ब्रह्मण. साध्यत्वम्‌। प्रपचनिवृत्तिरेकविधि विषय इति चेत्‌, 
न-तस्या. फलत्वेन विधिविपपत्वायोगात्‌ । प्रपचनिवृत्तिरेव' हि 
मोक्ष.) स च फलम्‌ ) प्रस्य च नियोग्रविपयत्वे नियोगातं अपँच- 
निवृत्ति: प्रपंचनिवृत््या नियोग इतीतरेतराश्रयत्वम्‌। *' 


यहाँ नियोग का विधय है .कौन ? ब्रह्म को 'लियोग का विपव 
कहना असगत होगा, क्‍यों कि-श्रह्म नित्य है इसलिए पह भाव्य अर्थर्त 
क्रिया सपांध नहीं हो सकता । निष्प्रपचीकरण रूप नियोग का विषय 
यदि ब्रह्म हो जायग्रा तो उसमे अभावात्मकता होगी, यदि ब्रह्म के 
निष्म्रपतभाव को ही साध्य मामते हो तो, वहू साध्य होगर फलमात्र 
ही रहेगा, अभावात्मक होने के कारण, विधिका विषय तो हो नहीं 
सकेगा । फिर यहाँ साध्यता हैं किसकी ? ब्रह्म की या प्रपचनिवृत्ति वी 
ब्रह्म की तो हो नहीं सफती, बयों कि वह तो नित्य सिद्ध है, साध्य मानने 
से वह बनित्य हो जावेगा। श्रपचविवृत्ति की साध्यता होने पर फिर 
ब्रह्म की तो साध्यता हो नद्दी सकती। प्रपच निवृत्ति को ही विधि की 
विषय नहीं कह सकते, क्यों कि-उसे विधि का फल बतलाया गया है 
इसलिए वह विधि का विषय नहीं हो सकता। भ्रपच की निवृत्ति ही 
मोक्ष है, और वही फल है। मोक्ष नामक फल को विधि का विंपय 
मतलान से अन्योत्यालय दोष द्वोगा, जर्यातू नियोग जैसे अपन्र विवृ्ति 
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का कारण है; उस्ती प्रकार प्रपंचनिवृत्ति मी नियोग का कारण 
हो जायगा । 


प्रपि ख-कि निवत्तंनीय: प्रपंचों मिध्या रूपो सत्योवा? 
मिध्यारुपत्वे ज्ञाननिवत्यंत्वादेव नियोग्रेन न किचित्‌ प्रयोजनम्‌ । 
नियोगस्तुं विवर्तकज्ञानमुत्याथतद्‌ द्वारेण प्रपंचस्य निवत्तंक ह॒ति 
चेतू तत्‌ स्ववाक्यादेव जातमिति नियोग्रेन न प्रयोजनम्‌ । वाकयार्ष॑- 
ज्ञानादेव ब्रह्मव्यतिरिक्तत्यकृत्स्तस्यमिथ्याभूतस्पप्रपंचस्थ वाधित- 
त्वात्‌ सपरिकरस्य नियोगस्थासिद्धिश्च । प्रपंचस्थ निवत्य॑ंत्वे प्रपंच- 
निवर्शंको नियोगः कि प्रह्मस्वकूपमेव उत्‌ तदव्यतिरिक्त:? यदि 
ब्रह्मस्वरूपमेव - निवत्तंकस्य नित्यतया निवत्यंप्रपंच सदभाव एवं न 
संभवति । नित्यत्वे न नियोगस्य विषयानुष्ठान साध्यत्वं चने 
घढते | प्रथ ब्रह्मस्वरूप व्यतिरिक्तः तस्य कृत्स्न प्रपंचनिवृत्ति रूप- 
विधयानुष्ठान साध्यत्वेत प्रयोक्ता च नष्ट इत्याश्रयामावादसिद्धि: : 
प्रपंचनिवृत्तिरूपविषयानुष्ठाने  नैव .. ब्रह्मस्वरूप. ष्यतिरिक्तस्थ 
फृत्स्नस्य निवृत्तत्वात्‌ न नियोग निष्पाध मोक्षास्यंफलं |... 


« भौर भी एक बात विचारणीय है-निवत्ततीय प्रपंच मिथ्यारूप 
है अयवा सत्य ? यदि मिथ्या है तो उसकी ज्ञान से ही निवृति हो सकती 
है, नियोग की कोई भावश्यकता ही नही, है । यदि कह्ठो कि-नियोग ही, 
निवत्तक ज्ञान को उत्पन्न करके, उसके द्वारा प्रप॑च की निवृत्ति कराते 
वाला निवर्सक है, तो श्रुति के वाक्य से ही जब ज्ञानोत्पत्ति हो 
जाती है तो तियोग की आवश्यकता ही वया है ? वावयार्थ ज्ञान से ही 
जब, भ्रह्म से भिन्न, मिथ्यारूप सारा श्रपंचमय जगत बाध्य है तो नियोग 
और तनिमोगांग सभी व्यर्थ है। यदि निमोग को प्रर्पंच निवर्त्तक मान भी 
लें, तो उस प्रपच निवर्तक नियोग का स्वरूप क्या होगा ? वह ब्रह्म 
स्वरूप है अथवा कोई भिन्न वस्तु है? यदि ब्रह्म स्वरूप है तो, ब्रह्म की 
सिध्यत्ा से निवत्पे प्रपच भी नित्य हों जायगा तथा वहु फिर प्रपच ती 
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रहेगा नही । नियोग की नित्यता होने से विषयानुष्ठान (यागादि क्रिया) 
की साध्यता भी समाप्त हो जायगी। यदि ब्रह्म परे भिन्न कोई वस्तु 
नियोग है तो उसकी संपूर्ण प्रपंचनिवृत्तिरूप विषयातनुष्ठान साध्यता और 
भ्रयोगता दोनों हीं नष्ध ही जावेंगे तथा आ्रियें के अभाव से वह स्वयं 
(नियोग) भी अस्तित्व हीन हों जायगा । प्रपचनिवृत्ति रूप अनुष्ठान वे, 
ही, ब्रह्म भिन्न समस्त वस्तुओ की भिवृत्ति हो जायगी, फिर नियोग 
निष्पाद्य, मोक्ष नामक फले भी न होगा । ही ही 

कि च॒ प्रप॑चनिवृत्ते नियोगकरणस्य इति-कंत्तव्यता&मौर्वात्‌ 
प्रनुपक्ृतस्य च कररंत्वायीगान्न करंणत्वं । कंथ॑ इतिकर्त्तव्यता 
प्रभाव इति चेत्‌ , इत्यम भस्येति कत्तंव्यता भावरूपा भ्रभावरुपा 
वा ? भावरूपा च॑ कर॑णंशरीर॑निष्पत्तितंदनुग्रंहकाय॑ भेदर्भिला । 
उभयविधों च न संभवत्ति । न॑ हिं भुंदगरादि धीतादिवते हत्स्ने 
प्रपचस्य निव॑त्तंकः कोईपि दृश्यत इति दुष्ठार्था न सं! अवैर्ति । 
नापि निष्प्॑त॑स्थ कंरएँस्य कार्योत्प॑त्ताव॑नुग्रहः संमेंवर्ति | अवुप्राहः 
कई संर्देशावित _कत्स्तप्रेप॑चनिदृत्ति रूपकर्रश स्व॑रूपासिय:। 
तह्णीदियत्वज्ञान प्रपेचेनिवृत्ति कुपकरण शेर र॑ निप्पादियंतीति 
चेत्‌ तेनैव प्रपंचनिंवृत्तिरुपों मोक्ष: सिंद्ध ईते न॑ करणादि 
निष्पाद्यम्‌, अ्वरिष्यत इति पू्वभेवोक्तम्‌। श्रभावरूपत्वे चाभावा” 
देव न करणशरीरं निष्पादयति । नाध्पयनुग्राहकः प्रतों निष्मर्वन 
ब्ह्मविर्षेगों विधिन॑ सेंभवति | 

नियोग की करण रूप प्रपंघनिवृत्ति की इति कर्त्तव्यता के अभाव 
से उसके अनुकर्त्ता करणता का भी अभाव हो जाने से, करणता ही समा 
हो जाती है (इसलिए श्रपचनिवृत्ति कमी नियोग का करण नही 
सकती) यदि कहे कि-इति कर्त्तव्यता का अभाव कैसे हो सकता है! 
तो सुतिये--इतिकर्त्तव्यता भावरूप या अभावरुप होती है। भावहप 
वह दो प्रकार की होगी, एक करण शरीर स्वरूप निष्पादक्क, दूसरी 
--करण की अनुग्राहक (उपकारी) सो, यहाँ दोनो प्रकार की नहीं हो 
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पकतो । तप्ड्ल निष्पादक मुदगर (मुसल)आदि के आम्नात की तरह, संपूर्ण 
प्रपंच का निवर्त्तक ऐसा कोई नही दीखता, जिससे उसकी निवृत्ति हो 
सके, इसलिए दृष्टार्थ इति कर्त्तव्यता तो संभव है, नही और न, निष्पन्न 
करण का कर्म योग्यता सपादक अनुग्रह ही संभव है । केवल अनुग्राहक 
अंश से ही निश्चिल जगत की प्रपंच की करणता हो सके ऐसा संभव नहीं 
है +,यदि कहें कि-ब्रह्म का अद्वं त रूप ज्ञान ही प्रपंचनिवत्ति रूप करण 
हारीर का निष्पादन कर सकता है | जव उसी से प्रपच निवृत्ति रूप मोक्ष 
हो सकता है त्तो, करण निष्पाद्य, कुछ भी शेष नहीं रह जाता, ऐसा 
पहिले भी कह चुके है। यदि इति कत्तंव्यता अभावरूप है तो वह 
अस्तित्वहीन होने से, न करण के शरीर का निष्पादन कर सकती है, न 
अनुग्रह ही ।इससे स्पष्ट होता है कि--म्रह्म के निष्प्रपंत्रोकरण की विधि 
संम्भव नहीं है / 
भ्रन्योष्प्याह-यय्पि वेदांतवाक्यानां न परिनिष्पन्त अहय 
स्थकृपपरतमा प्रामाण्यमू, तथापि ब्रह्मस्वरुपं सिद्धत्येव । 
कुतः ? ध्यानाविधिसामर्थ्यात्‌ | एवमेव हो समामनन्ति। “ 
आत्मा वाउरेदस्ष्टव्य: 'मिदिध्यासितव्य:-“यः प्रास्मा प्रपहतपाप्मा 
सोइ्वेष्टव्य: स विजिज्ञासितव्य”-“श्रात्मेत्येवोपासीत्‌/-“श्रात्मान- 
मेष ल्लोकमुपासीत्‌ “इति | ब्रथ ध्यानविषयों हि नियोगः स्वविषय 
भूतध्यानं, ,ध्येयेकनिरूपणोयम-इति ध्येयमाक्षिपति। स च॑ 
ध्येय: स्ववाव्य निर्दिष्ट प्रात्मा। स कि रूप इइत्यपेक्षायां तत्‌ 
स्वरूपविशेषसमर्पणद्वारेण “सत्यं ज्ञानमनस्तं ब्रह्म” सदेव सोम्येद- 
अर भासित्‌/इत्येवमादीनां वाक्यानां ध्यानविधिशेषतया प्रामाप्यंमः 
'इति विधिविषयभूतध्यावरारीरानुप्रविष्द ब्रह्म स्वरूपे प्रपि 
हाॉत्पय॑मस्त्येव । “प्रतः एकमेवाद्वितीयम्‌ ”  “तत्सत्यं -'स 
श्रात्मा तध्वमसि श्वेतकेतों: “नेह नामास्ति-किंचन”इत्याविभिर 
बरद्मस्वरूपमेकमेव सत्य तदव्यतिरिक्त' सर्व मिध्येत्मेवगम्पते । 
भ्रत्यक्षादिभिभेंदावलंबिना व कर्म शास्त्रेण भेद: प्रतीयते | 


( शै६९ ) 


भेदाभेदयो:  परस्परविरोधे सत्यनाथविश्ामूलत्वेनापि "भेद 
प्रतीत्युपपत्तेरभेद एवं परमार्थ इति निश्चीयते। तत्र प्रहा- 
ध्याननियोगेन तत्साक्षात्कारफलेन  निरस्तसमस्ताविद्याकृत 
विविधभेदा द्वितीयज्ञानैकरसब्रद्म रूप मोक्ष. प्राप्यते। 


एक वात और भी है यद्यपि वेदात वाक्यों की परिनिष्प्त 
सिद्धवस्तु परब्रह्म वे. स्वरूप निर्धारण में प्रमाणिक नहीं है फिर भी 
ध्यानविधि के सामर्थ्य से ब्रह्म का स्वरूप तो प्रामाणित होता ही 
है। ऐसा श्रृति प्रमाण भी है -“अरे! आत्मा द्रष्टव्य और घ्येय है' “जो 
निष्पाप है वह अन्वेषणीय है “वही विशेष रूप से जिज्ञास्य है “आत्मा 
का अस्तित्व स्वीकार कर उपासना करनी चाहिए “इत्यादि। यहाँ 
ध्यान के विषय में नियोग (विधि) है। नियोग का विषय रूप श्यात 
कार्य ध्येय सापेक्ष है। अर्थात ध्येय के जाने विना ध्यान!हो नहीं सकता, 
इस प्रकार नियोग ही घ्येय वस्तु का अस्तित्व ज्ञापन करती है। स्व 
पद वाच्य भात्मा ही छ्येय है,वह कसा है? ऐसी आकाक्षा होने 
पर“ब्रह्म सत्य ज्ञान और अनत स्वरूप है ' हे सौम्य | यह जगत एक 
अद्वितीय सत्‌ ही था “इत्यादि वाक्य आकाक्षित आत्मा फे स्वरूप का 
प्रकाशन फरके ध्यान विधि के अग रूप से प्रमाणित होते हैं। एस 
प्रकार विधि के विषय रूप ध्यान से सश्लिष्ट ब्रह्म का स्वरूप भी उक्त 
बावय का तात्पयें है, ऐसा स्वीकारना होगा। “एक अद्वितीय ही निश्चित 
है” जौ सत्य वही आत्मा है “जगत में कोई भिन्‍्मता नहीं है इत्यादि 
बाक्यों से एफमात्र ग्रह्म का स्वरूप ही सत्य! ज्ञात होता है। प्रत्यक्ष 
आदि भेवावलम्धी प्रमाणी और कर्मशास्त्र से भेद की प्रतीति होती 
है। मद्यपि इस प्रकार भेद और अभेद दो परस्पर विरुद्ध बातें हैं पर भेद 
प्रतीति को अनादि अविधामूलक मान लेने से विरोध का परिहार 
हो जाता है तथा अमेद प्रतीत ही परमार्थ रुप पर निश्चित होती है मोर 
फिरभ्रहा साक्षात्‌ रूप फल वाले,ब्रह्म ध्यान नियोग (विधि) से अविद्वार्टित 
भारे भेद समाप्त हो जाते हैं एंव अद्वितीय ज्ञानेकस्वभावइह्यस्तप 
भौ्त प्राप्त हो जाता है 


स॑ च॑ वौक्‍्यात्‌ वाक्यार्थज्ञानमात्रेण जहा भावसिदि 


है 


हुघ्रे ) 
-अनुपलव्धे. विविधभेददर्दनानुवृत्तेश्य । तथा च सति श्रवणादि 
“विधानमनर्थक॑ स्यात्‌ । 
वाबय या वादययाथें ज्ञान मात्र से,ग्रह्म भाव की सिद्धि नहीं हो 
सकती ऐसा कही देखा भी नही जाता यड़े बडे वाक्‍्याय॑ ज्ञानियो मे भी 
भेद दर्शन की अनुवृत्ति बनी ही रहती है | यदि याक्याय॑ ज्ञान मात्र से 
ब्रह्म भाव की सिद्धि सभव भी हो जाय तो श्रवण मनन बादि शास्त्रीय 
“विधि व्यर्थ हो जायेगी। 
_ . भ्रथोच्येतू--/रण्जुरेषा न सप:” इल्युपदेशेत सर्भयनिवृत्ति 
दरशनांत्‌ रज्जुसपंवत्‌ बन्धस्य च मिथ्यारपत्वेन ज्ञानवाध्यतया तस्य 
वाक्यजन्यज्ञानेनिव निवृत्तियु क्ना, न नियोगेन ) नियोग साध्यत्वे 
मोक्षस्यानित्यत्वं स्यात्‌ स्वर्यादिवत्‌ । मोक्षस्य नित्यत्वं हिं सर्ववादि 
, संप्रतिपत्नम्‌ । कि च--धर्माघमंयो- फल्नहेतुत्व॑ स्वफलानु भवानुगुण 
शरीरोत्पादनद्वारेणेति. ब्रह्मादिस्थावरान्तचतुविधशरी रसंवंधरूप 
ससार फलत्वमवर्जनीयम्‌ । तस्मान्नधमंसाध्यों मोक्ष:। तथा च॑ 
श्रुतिः--/स॒ हू' वै सशरीरस्य सतः प्रियाश्रिययोरपहतिरस्ति 
अगशरीरंधा यसंतं न प्रियाप्रियेत्पृशत. ।” इति, अशरीरत्वरूपे मोक्ष 
धर्माधमंसाध्यप्रिया प्रियविरहश्रवणात्‌, न धर्मसाध्यमशरीरत्वमिति 
-विज्ञायते । न च नियोगविशेष साध्यफल विशेषवत्‌ ध्याननियोग 
साध्यमशरीरत्वम्‌, प्शरीरत्वस्य स्वरूपत्वेनासाध्यत्वात्‌ । यथाहुः 
श्रुतप:-'भशरीरं शरीरेष्पनवस्थेष्नवस्थितम्‌, महान्त विभुमात्मानं 
भत्वा घीरो न शोचति” प्रप्नाणोह्ममनाश्शुभ्न”, भसंगोहायं पुरपः” 
' धत्याया: । प्रतोशशरीत्वरूपो मोक्षो नित्य इति व धरमंसाध्यः। तथा 
कब श्नतिः “अन्यत्॒ ध्मावन्‍यवादधमदिम्यवास्मात्कताकृतात्‌ प्रत्यत्र 
' भूताद्सव्याचंच यत्तत्पश्यतितदवद” इति। 
"७ इस पर कहते है “यह रस्सी है सर्प नहीं” इस उपदेश से सर्प 
। भयनिवृत्ति देक्ी जाती हैँ। रज्जुस्प को तरह बंधन जब मिष्या है तथा 
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मिथ्या होने से ही वह ज्ञान द्वारा निवाय॑ है, तो चाक्यार्थज्ञान से ही भेद 
बुद्धि का निवारण हो जायगा, नियोग (विधि ) की आवश्यक्रत्ा तो 
समझ में आती नही) मोक्ष को यदि नियोग साध्य मानेंगे तो स्वर्गादि 
की तरह उसकी भनित्यता भी स्वीकारनी पड़ेगी, जबकि मोझ्ष की 
नित्यता सभी लोग मानते है। + 

तथा जब, धर्म भौर अधमं, अपने फलभोग के उपयुक्त शरीरो- 
त्पादक होने से ही फल के हेतु कहे जाते है। ब्रह्मा से लेकर तृणपेगंग्त 
चारो प्रकार के शरीरो से सबधित सार की प्राप्ति अवश्यभावी हो 
जावगे इसलिए मोक्ष को धर्म साध्य नही मान, सकते । ऐसा ही श्रृतिका 
प्रमाण भी है--“शरीरधारी उसके प्रिय और अप्रिय (सुख और दुख) 
निवृत्त नही होते, शरीर रहित होने पर प्रिय अप्रिय स्पश नहीं कर 
सकते” इस प्रकार शरीर रहित मोक्ष मे, धर्मे-अधम से साध्य प्रियअप्निय 
की हीनता कही गई है। इससे ज्ञात होता है कि-- मोक्ष वस्तु श्वर्म॑ साध्य 
नही है। ऐसा भी नहीं है कि--तियोग ( विधि विशेष) साध्यफल विशेष 
की तरह, ध्यान नियोग से, अशरीरता साध्य हो सके । अशरीरता हौ तो 
आत्मा का वास्तविक स्वरूप है, इसलिए वह किसी भी प्रकार साध्य नहीं 
हो सकता । जैसा कि--श्र्‌ तियाँ कहती हैं--'स्वभाव 'से अशरीर, 
अनवस्थित ( क्षणभगुर ) शरीरो मे स्थित, महान और विभु आत्मा का 
मनन करके धीर व्यक्ति, शोक नही करते”--आत्मा, प्राण और मन 
रहित समुज्वल है “यह आत्मा अनासबत है, इत्यादि । इस प्रकार भण- 
रीरतारूप मोक्ष नित्य है, इसलिए घर्मंसाध्य ग्मही हो सकता । वैसा ही 
श्र,तिवाक्य भी है--/धर्म से पृथक अधर्म से प्रथक्‌, मूत-भविष्य-वत्त मान 
घदित पदार्थों से पृथक, छृतकार्य से पृथक अक्ृत से प्रथर्‌ जिस बस्ठ 
को प्लाप जानते हो उसे बतलावें।” 


प्रपि ध--उत्पत्तिप्राष्तिविक्ृतिसंस्कृतिरुपेण.. श्वतुविध हि 
साध्यत्व मोक्षस्य न संभवति । न तावदुत्पाद्य,, मोक्षत्य ब्रह्म 
स्वरुपत्वेन नित्यत्वात्‌। नापि प्राप्य. श्रात्मस्वरूपत्वेन ब्रह्मणो 
नित्य प्राप्तत्वातू। नापि विंकार्य; दष्यादिवदनित्यत्वप्रसगादेव | 
तापि संस्कार्थ: संस्कारों हि दोषापतयनेन वा ग्रुणाधानेन वा 
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साधयति। न तावत' दोषापनयनेन वा नित्यशुद्धत्वाद्‌ ब्रह्मण: । 
ताप्यतिशयाघानेन श्रनाधेयातिशय स्वरूपत्वात्‌ । नित्यनिर्विका रत्वेन 
स्वाश्रयायाः पराश्रयायाश्च क्रियाया श्रविषयतया न निर्मपंणोनादर्णा 
दिवत्‌ 'संस्कायंत्वम्‌। न च देहस्थया स्नानादि क्रियया ब्रात्मा 
संस्क्रियते । कितु श्रविद्यागृह्दीतः तत्संगतो5हंकर्त्ता, तत्फलानुमवो5पि 
तस्येव-। न चाहंकृतैवात्मा तत्साक्षित्वात्‌ । तथा च मंत्रवर्णा 
“तयोरन्यं पिप्पल स्यादवत्ति भ्रनश्नन्नयो भ्रभिचाकशीति इत्ति ।” 
प्रात्मेन्द्रयमनोयुक्तः भोक्त त्याहुमंनीषिण: “एकोदेवः सर्वभूतेषु गृहः 
सवेब्यापी सर्वभूतान्तरात्मा कर्माध्यक्ष: सर्वभूतादिवासः साक्षी 
चेता कैवलोनिगुणर्च” संपयंगाच्छुक्रमकायमन्रह्मणमस्ना विरं 
गुद्धमपाप्रविद्यम्‌" -इति व्व । श्रविद्यागृहीतावहुंकत्त, 'रात्मस्वरूपमनाघे 
यातिशयम्‌ नित्यशुद्ध' निविकारं निष्क्ृष्येत | तस्मादात्मस्वरूपत्वेन 
न साध्योमोक्ष: । 


उत्पसि, प्राध्ति, विकृति और संस्कृति रूप चार प्रकार की साध्यता 
भी-मोक्ष की तही हो सकती । मोक्ष की उत्पत्ति तो इसलिए संभव नहीं 
है कि--वह ब्रह्मस्वरूप होने से नित्य है। उसे प्राप्य इसलिए नहीं कह 
सकते कि--म्रह्म स्वरूप होने से नित्य प्राप्त है। उसकी विकृति भी संभव 
नही है, विकृृति मानने से वह दही आदि की तरह अनित्य हो जायगा। 
बह संस्कार 'भी नहीं है। सस्कार दोपो का पॉरिमार्जन कर ग्रुपी का 
संत्पापन करता है। नित्य शुद्ध ब्रह्म में दोषो के परिमार्जन की बात 
निर्तात असगत है। ब्रह्म, स्वरूपतः ही अतिशय गुणों वाले हैं इसलिए 
अधाधान हूप संस्‍्कार की बात भी उनमें लागू नहीं होती।॥ नित्य 
निधिकार होमे सै, स्वाश्नित या पराश्रित क्रियाओं के अविषय होने के 
कारण, दर्पण के धर्षण के / समान संस्कार का रूप भी नही हो सकता। 
परमात्मा ,.अशरीरी है, “इसलिए स्नान आचमन आदि रूप संस्कार भी 
असंभव है। अविद्या फे कारण, देह संश्लिष्ट अहुंकार करने वाला, कर्ता 
'ही संस्कृत होता है, संस्कार के फलस्वरूप वह्दी फततोप्मोग भी करता है। 
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अहकार करने वाला स्वाभाविक आत्मा नही है, वह,तो साक्षी मात्र है, 
जेसा कि मंत्रवर्णों से ज्ञात होता है-- “एक पिप्पल का आस्वाद करता है 
दूसरा देखता मात्र है।” मनीषी लोग, देह, इन्द्रिय, मन युक्त आत्मा को 
भोकता कहते है।” एक ही देव, समस्त भूतो के अन्दर छिपे हुए हैं, दे 
स्वेब्यापी, सर्वान्तर्यामी, जीवकर्मों के परिचालक सब भूतों में निवात्र 
करने वाले साक्षी, चेतन और निराकार है।” शुक्ल ( उज्दल अविद्य 
वासना ) रहित, अकाय ( सूक्ष्म शरीर रहित ) अद्रण ( अनज्ञानरूप कारण 
शरीर रहित ) अस्नाविर ( स्तायु शून्य स्पूल शरीर रहित ) काम्यकर्म 
आदि दोष शून्य, तिष्पाप परमात्मा हर जगह व्याप्त है। इत्यादि 
वावयों मे अविद्या रहित, अहकारी आत्मा के स्वरूप से पृथर बतिशा 
गुणवाले नित्य शुद्ध निविकार परमात्मा का निर्देश झिया गया है। 
इसलिए आत्म स्वरूपी मोक्ष साध्य तत्व नहों हैं ( अपितु सब 
सिद्ध है। ) पु 

यहेव किवाक्यायथ॑ज्ञानेन क्रियत इति ? चेत्‌, मोक्ष प्रतिवर्ष 
निमित्तमात्रमिति ब्रूम. | तथा चश्रुतय--त्वं हिं नः पितायीस्माक* 
मविद्याया, परपारंतारयसि” श्रुतं ह्योवमेव भगवंददू 
शोकमात्मविदिति सो5हंभगव. ग्रोचामि त मा भगवान्‌ शोकस 
पारंतारयतु”-तस्मै मृदितकषायाय तमस. पारदर्शयति भगवा 
सनल्कुमारः” इत्याद्याः। तस्मान्नित्यस्थैव मोक्षस्य प्रतिवधनिव्ति 
वक्यार्थज्ञानेन क्रियते । निवृत्तिस्तु साध्याअपि प्रध्वंसाभावधया हे 
विनश्यति । “ब्रह्मवेद ब्रहौवभवति” “तमेव विदित्वाःतिमंत्युमेति 
इत्यादि वचन मोक्षस्य वेदनानन्तरभाविता प्रतिपादयन्‌ तियोग 
व्यवधान प्रतिरणद्धि। न विदिक्तिया कर्मत्वेत या ध्यातक्रियाकमैलेत 
वा फार्यातुप्रवेश, उभयविधिकमत्वप्रतिपेघात्‌ “भ्रन्यदेव तदविदिती” 
दथो भ्विदितादपि” येंनेद सर्वे विजानाति तत्केन विजानीयार्द 
“इति । “देव ब्रह्मत्व विद्धिनेदं यदिदमुपासते” इति घ॑ । 


परदि कद्दो कि--मोक्ष स्वतः सिद्ध हे तो, "तत्वमति” झा 
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-वाक्यार्थ ज्ञान से फिर क्या होता है ? इसका उत्तर स्पष्ट है, बाक्यार्थ 
ज्ञान, मोक्ष प्रतिबन्धक अज्ञान की निवृत्ति मात करता है। जेसी कि 
श्रुति भी है-' आप हमारे पिता हैं, निश्चित आप हमे विद्या द्वारा पार 
उतार सकते है”-- 'आप ऐसे लोगो से हो मैंने सुना है कि--आत्मवेत्ता 
शोक से मुक्त हो जाता हे”--भगवन्‌ | मैं बडा शोकाकुल हू, कृपया 
मुझे शोक से मुवतत करिये” “भगवान्‌ सनत्कुमार ऋषि ने भोगवासना 
रहित उन नारद को अज्ञान से पार मायातीत आत्मस्वरूप ) का 
दर्शन कराया” इत्यादि। इससे ज्ञात होता है कि-वाक्‍्यार्थ ज्ञान, 
नित्यसिद्ध मोक्ष के प्रतिबन्धक अश्नान की निवृत्ति मान करता है। निवृत्ति, 
साध्य होते हुए भी प्रध्वस्ताभाव रूपा होती है, नष्ट नही होती (उत्पत्ति 
शील भाव का ही विनाश होता है, अभाव के विनाश का प्रश्न ही 
उठता) “ब्रह्मवेत्ता ब्रह्म हो होता है”-“उसको जानकर अमर हो जाता 

“है”-इत्यादि वाक्य, मोक्ष को, ज्ञान का ग्नन्तरभावी बतलाकर, नियोग 
व्यवधान का प्रत्यास्यान करते है ] अर्थात्‌--ज्ञान द्वारा ही मोक्ष का 
उपदेश दिया गया है, उसके मध्य मे विधि की अधीन क्रिया का कोई 
स्थान नही है ] बेदिक क्रिया, या ध्यान जिया द्वारा, मोक्ष काय॑ में प्रवेश 
होता हो, ऐसी कोई बात नही है, क्योकि -दोनो ही प्रकार के कमों. का 
निषेध किया गया है--“वह ब्रह्म विदित और अविदित दोनो से ही 
पुृथक्‌ है?”-"जिनसे यह सारा जगत ज्षेय है, उन्हें किससे जाना जाय” 
“तुम उसे ही ब्रह्म जानो, इस जगत को नहीं, जिसकी लोग उपासना 
करते है” इत्यादि । 

न पैतावता शास्त्रस्यनिविषयत्वम,  भ्विद्याकल्पितभेद- 
“निवृत्ति परत्त्वाच्छास्त्रस्य । नहीदन्तया ब्रह्मविषयी करोति शास्त्रम्‌, 
“झपितु झविषय प्रत्यगात्मस्वरूपप्रतिपादयदविद्याकल्पित ज्ञान 

शातृशषेय विभागं निवत्तंयति । तथा च शास्त्र-“ न दृष्टे, दृष्टारंपरये:” 
इ्त्पेवमादि । मच ज्ञानादेव बन्धनिवृत्तिरेव श्रवणादि विध्या- 
भरक्यम्‌ स्वभावप्रदृत्ततकलेतरविकल्पविमुखीकरणद्वारेण वाक्‍या" 
चावगतिद्वेतुत्वात्‌ तेषाम । न चर ज्ञानमात्रात्‌ बन्षनिवृत्तिनं दृष्ठेति 


वाध्यम्‌, बन्धस्य मिथ्यारूपत्वेन जश्ञानोत्तरकाल स्थित्यनुपपत्तें: 
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अतएव न शरोरपातादृध्व॑मेव बधनिवृत्तिरिति वक्तुयुक्तम्‌। नहिं 
मिथ्याज्यसर्पभयनिवृत्ति, रज्जुयाथात्म्यज्ञानातिरेकेण सर्पविधाश 
मपेक्षते । यदि शरीर सबंध. पारमार्थिक. तदा हि तद्‌ विनाशापेक्षा। 
स॒ तु बरह्मव्यतिरिक्ततया न पारमार्थिक. । यस्य तु बन्धो न निवृत्त, 
तस्य ज्ञाममेव न जातमित्यवगम्यते, ज्ञानकार्यादशंनात्‌। तस्माद 
शरौरस्थितिभंवतु वा, मा वा, वाययाथंज्ञानसमनन्तर मुझ 
एवासौ । श्रतों न ध्याननियोग साध्यो मोक्ष इति म ध्यानविधि 
वेषतया ब्रह्मणस्सिद्धि । अ्रपितु- सत्यज्ञानमनन्त अह्य"-वत्त 
मसि”-“अयमात्मान्रह्म” इति तत्परेणेव पदसमुदायेन पिध्यतीति। 


ब्रह्म की इयत्ता ( सीमा ) बोधक वाक्यों की नि्विधयता भी नहों 
हो सकती, क्योकि--अविद्या कल्पित भेद की निवृत्ति ही शास्त्र 
तात्पयं होता है। शास्त्र, कभी ब्रह्म को, प्रत्यक्ष वस्तु की तरह “इंद' भी 
नही कहते, अपितु वे, अविषय जीवात्मा स्वरूप का प्रतिपादन करे 
हुए, अविद्या कल्पित, ज्ञातृ ज्ञान ज्ञेय-के विभाग का निवारण कर देते 
है--जैसे कि--“दृष्टि के दृष्टा का दर्शन मत करो” इत्यादि । 


ज्ञान के द्वारा बन्धन निवृत्ति होने से, श्रवण, मनन आदि विर्षि 
व्यर्थ हो जायगी, यह कयन भी ठीक नही। ब्रह्म से अतिरिक्त विषयों 
में जीवो की जो स्वाभाविक विकल्प बुद्धि होती है, उसी की तिबृत्ति हैं 
लिए, श्रवण, भनन आदि का विधान है। यह भी नही कह सकते कि- 
ज्ञानमात्र से बधन मुक्ति नहीं देखी जाती। बधन मिथ्या वस्तु है। 
जशञानोदय के बाद उसकी स्थिति कदापि संभव नहीं है। स्पेदुद्धि हें 
विनाश में रज्जु का यथा ज्ञान ही बपेक्षित है, मिशथ्या सर्पमय हीं 
निवृत्ति, रज्जु के ययार्थ ज्ञान के अतिरिक्त फिसी अस्य मे सभव नहीं है। 
यदि शरीर के साथ आत्मा का पारमायिक सबंध होता, तो निशिदित॑ 
उस सबंध का बिनाश अपेक्षित होता, यह परव्रह्म से अंतिरिवत है, इसलिए 
पारमाधिक नही हो सकता। जिसकावधन मुक्त नही हुआ, उत्ते (हा 
मही हुआ, ऐसा जानना चाहिए, कयोकि-उसमे, ज्ञान के कारये मुक्ति फ़ा 
_ अ्रमाव है। शरीर रहे या न रहे, वानयाये शान के बाद ही थ्यक्ति गए 
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हो जाता है। इसलिए मोक्ष, ध्यान नियोग साध्य नहीं है। ध्यान विधि 
के वर्णन से ब्रह्म प्रमाणित भी नहीं होता । प्रपितु--/ब्रह्म सत्यज्ञान और 
प्रमंतरूप हैए--'तू वही है”--“यह आत्मा ब्रह्म है” इत्यादि तत्‌ परक 
पर्दी सें ही उसकी सिद्धि होती है । 
तंदेयुक्तम--वाक्याथ॑ज्ञानमात्रात्‌ बंधनिवृतत्यनुपपले: । यद्यपि 
मिध्याह्पोवेन्धो ज्ञानवाध्य;, तथापि बंधस्यापरोक्षत्वात्‌ न परोक्ष- 
रूपेए व्ाकयार्थज्ञेनेन स बाध्यते, रज्वादावपरोक्षप्रपंप्रतीतौ 
वर्शमानायां “नायं संर्पेरिज्जुरेषा” इत्याप्तोपदेशननितपरोक्ष सर्प 
विपरीत ज्ञानमात्रेण भयास्निवृत्तिद्शंधातू । श्राप्तीपदेशस्थतु 
मंयनिवृत्तिहेतृत्ववस्तुयायात्म्यापरोक्षनिमित्तप्रवृत्ति हेतुत्वेन । 
वर्थाहिं रंज्जुसपंदरशनंभयांत्‌ परावृत्तोपुरुषो “नायं सर्पोरिण्जुरेपा” 
इह्याप्तोप॑देशेत तेद्वस्तुयाथात्म्यदरशंये प्रवृत्तस्तदेव प्रत्यक्षेण दृष्टवा 
भंयोन्तिवेर्सते । न थे शब्दएव प्रत्यक्षज्ञावंजनयतीति वक्तृयुक्तम, 
तंस्यानिन्द्रियंत्वातू । ज्ञानसंमेंग्रीष्विन्द्रियांप्वेवें ह्मपरोक्षसाधनानिं । 
नें. चांस्यान्भिसंहितफलंकर्मनुष्ठानमृदितकेपयस्यशअ्रवेएमैनन- 
निर्दिध्यांसनरविंमुंखीकृतनवा ह्यविषयस्य॒ पुरुषैस्येवॉक्यमेंवापरो क्षज्ञानं 
जंन॑यतिं, निवृत्तप्रतिवन्धेतत्परेंईपि पुरुषें ज्ञानसामग्रीविशेषाणांमि- 
द्ियोदीनां स्वविषयनियमातिक्रमादर्शनेनेतंदयोंगात्‌ । 
उपयुक्त सब कुछ असंगत है-वाक्यार्य शान मात्र से बंघनमुक्ति 
नितील्त भ्रंस॑मव हैं। यंद्पि मिभ्या रूप बंधन शान वाघ्य है, फिर भी 
बंधन अपरोक्ष है, परोक्ष रूप वाक्याये शान से बह निबाय॑ नही है। 
रन्जु भादि में अत्यक्ष सर्पमय होता है।” यह सर्प नही रज्जु है” ऐसे 
प्रामाणिक व्यविस के कघन मात्र से भय की निवृत्ति नहीं देखी जाती, 
ममोकि--भीत ब्यवित्त के समक्ष तो, सर्प की ही प्रवृत्ति रहती है, उत 
आप्तवाक्य तो, अप्रत्यक्ष सर्प विपरीत ज्ञान मात्र ही है। आप्तोपदेश-- 


अयनिवृति हेतुर्ता, वस्तु के ययाय प्रत्यक्ष ज्ञान पर आधारित रहती है, 
जैसे कि रम्जु को सर्प मामकर भयभीत पीछे हुदा हुमा व्यक्तित “महू सर्प 
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नहीं रज्जु है” ऐसे प्रामाणिक व्यक्ति के कथन से, वस्तु को यथार्थरुप से 
देखने में प्रवत्त होता है, उसको भलीमाँति देख समझकर ही भग पे निवृत्त 
होता है ( केवल कहने मात्र से नहीं होता ) इसलिए शब्द को भी प्र्यत 
शान का उत्पादक नही कह सकते, ययोंकि बह अतीन्द्रिय तत्त्व है। गितने 
भी ज्ञान के साथन हैं, उनमें केवल इन्द्रियाँ ही प्रत्यक्ष ज्ञान की सावन 
हैं। निष्फाम कर्मानुष्ठान से निर्मल मन, श्रवण-मनन-निदिश्याध्षत है, 
विपयपराइसमुख पुरुष का ज्ञान भी वाय्यार्थ मात्र से नही हो सकता । जब 
निर्मल मन वाले, साधन तत्पर व्यक्ति में ही, ज्ञान की सर्घिन, इम्िणों 
की स्वविषक निवृत्ति नही देखी जाती, तो सामान्य साधनानुष्ठाव विहीय 
व्यक्ति की चर्चा ही कया है? 3 ; 
न सच ध्यानस्यवाक्यार्थज्ञानोपायता, . इतरेतराश्रयलाद्‌ 
वाक्या्थज्ञानेजाति तदविषयध्यानम, ध्यानेनिवृत्ते वाक्याय॑ज्ञानम- 
इति न च ध्यानवाषयार्थज्ञानयोमिन्तविषयत्वम्‌, तथासति ध्यानत्म 
वाक्याथ॑ज्ञानोपायता न स्थात्‌। त॑ ह्मन्यध्यानमन्यौन्यमुस्यमुत्ताद- 
यति। शातार्थस्मृतिसंततिरूपस्यध्यानस्थ वावयार्थज्ञातपूर्वकतत- 
मवर्जनीयम । ध्येयब्रह्मविषयज्ञानस्य हेत्वंतरासंभवात्‌ न च॒ ध्यात- 
मूल॑ ज्ञानं वावयान्तरजन्यम्‌ निवत्तंकज्ञानं तत्त्वमस्यादिवाक्यजन्यमित्ति 
युक्तम्‌ । ध्यानमूलमिदं वाक्यान्तरजन्यम्‌ शानं तत्त्वमस्यादि वागयज- 
ज्ञानेनेतिकविषयम्‌, भिन्‍नविपयं वा एकविपयत्वेतदेवेतरेत राश्नयत्वम्‌ | 
भिन्‍नविपयत्वे ध्यानेन तदौन्मुस्यापादनासंभव: | कि च-ध्यावत्म 
ध्याधाध्येकप्रपंचापेक्षत्वान्निष्प्रपंचब्रह्मात्वेकल्पविषयवाक्यारथ शानों* 
त्प्तौदृष्टद्वारेण नोपयोग इति वाक्याथेज्ञानमात्रादविद्यानितर्ति 

बदत; श्रवणमनननिदिध्यासन विधोनामान थंक्यमेव | 
ध्यानमूलक ज्ञान, किसी अन्य वाक्यजन्य भी नहीं हो सकता भीर 
न तत््वमसि आदि वाक्यजन्य ही हो सकता है। ध्यान का मूल कारण 
याक्यान्त रजन्य ज्ञान, तत्त्वममसि आदि वायय जम्य ज्ञान से मिन्‍न विधयाःर 
. होता है अथवा एक विपययक ? यहूं विचारणीय है। एक विषयक होने 
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से अन्योन्पाश्रयता होगी तथा भिन्न विषयक होने से, ध्यान द्वारा, वाक्य- 
भरत विषय मे एकायता असभव होगी। ध्यान मे--ध्येय, ध्याता आदि 
भेद अपेक्षित है। निष्प्रपच॒ ब्रह्मात्मैंकत्वविषयक वाक्‍्याथंजन्य ज्ञानो- 
त्पत्ति मे, प्रत्यक्ष तो कोई उपयोग दीखते नही, इसलिए वाक्या् ज्ञान 
मात्र से विद्या निवृति बतलाने वालो के लिए, श्रवण-मनद-निदिष्यासन 
आदि विधियाँ भी व्यर्थ ही होगी । 


यतो वाक्यादपरोद्षयश्ञानासभवात्‌ वाक्यार्थज्ञानेनाविद्या न 
निवत्तते, तत एवं जीवन्मुक्तिरपिदूरोत्सारिता। का चेष जीवस्पुक्ति,? 
प्शरीरयेव मोक्ष इति चेत-“माता मे वन्ध्या” इतिवद सग्रतार्ष 
बच, यत श्रशरीत्वमेव सशरोत्वमेव बन्ध मोक्ष इति त्वयेव श्रुति 
भिरुपपादितम्‌ । भ्रथ सशरीरत्वप्रतिभासे वर्चमाने यस्याय प्रतिभा- 
सोमिध्येति प्रत्यय तस्यसशरीरस्य निवृत्तिरिति । न मिथ्येति प्रत्ययेन 
त शरीरत्व निवृत्त चेत्‌, कथ स शरी रस्य मुक्ति. ? भ्रजीवतो5पि मक्ति. 
प्शरीत्वमिध्याप्रतिभासनिवृत्तिरेवेति को5य जीवन्मुक्ति रितिविशेष । 
प्रय्तशरीरत्वप्रतिभासो बाधितोडईपि यस्‍्य द्विचद्रज्ञानवदनुवर्तते, 
उणीवन्मुक्त इति चेतू-त, ब्रह्मम्यतिरिक्त सकलवस्तुविपयत्वादबाधक 
तानस्य । कारणभूताविद्याकर्मादिदोष सशरीरत्व प्रतिभासेन सह 
गैनैव वाधित इति बाघितानुवृत्तिनंशक्यतेवक्तूम। द्विचन्द्रादी तु 
तत्प्तिभ!सहेतुभूतदोषस्प. वाधकज्ञानभूतचन्द्रेकत्वज्ञानाविषयत्वे- 
वाबाधितत्वात्‌ द्विचद्रभ्रतिभामानुवृत्तियुंक्ता । कि च--“तस्वताव- 
रैवचिर यावन्नविमोध्ये श्रथ सम्पत्स्ये इति सदविद्यानिष्ठस्थ शरीर- 
ग़तमात्रमपेक्षते मोक्ष इति बदन्तीय श्रुति. जीवन्पुक्ति वारयति। 
पैपा जीवस्मुक्तिरापस्तवेनाथि निरस्ता “वेदानिम लोकममु च 
परित्यज्यास्मानमन्विच्छेत्‌, बुद्धे क्ैमप्रापण तच्छास्त्रे विप्रतिपिद्धम्‌ । 
बुद्ध चेतुक्षेम प्रायशमिहैव त दुःखमूपलभेत्‌, एतेन पर न्यास्यातमु” 
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इति। भ्रनेन ज्ञानमात्रान्मोक्षरच्र निरस्त. । झत. सकलमेद निवृत्त 
रूपा मुक्तिजवितो न संभवत्ति । 


वाक्य से प्रत्यक्ष ज्ञान वो हो नहीं सकता, परोक्षवाक्या्प शात 
द्वारा भी अविद्या की निवृति सभव नहीं है, इसलिए जीवम्मुद्तित की 
बात भी दूर से ही त्याज्य है। फिर यह जीवस्मुवित है क्या वस्तु? 
सशरीर अवस्था मे ही जीवन्मुक्ति कहना "मेरी माता बरूया है' के 
समान असगत हास्यास्पद बात है। सशरीरता को बधन तथा अशरीरता 
को मोक्ष ती तुमने भी स्वय श्रुति प्रमाणो से सिद्ध किया है। यदि बहो 
कि--सशरीर के प्रतिभास मे ही उसकी मिशथ्या प्रतीति हो जाने मे 
मिश्यामय सशरीरत्व की प्रतीति निवारित हो जाती है। नही ऐसा नहीं 
कह सकते, क्योकि-- यह शरीर मिथ्या है” ऐसे श्ञान से ही सशरीखा 
की निवृति कैसे हो जायगी? मृत की मुक्ति भी, मिथ्यामय शरीखा 
भिमान की निवृत्ति हीतो है, जीवन्मुवित की ही क्या विशेषता है! 
यदि कद्दी कि--जिसकी, सशरीरता की प्रतीति बाधित होते हुए भी 
द्विचद्र दशन ज्ञान की तरह अविलुप्त भाव से रहती है, वही जीव 
है। यह कथन भी असगत है--बाधक ज्ञान, ब्रह्म से अतिरिक्त सभी 
विपयो से सबद्ध होता है, तो शरीरता की प्रतीति, उसकी कारण अविदां 
कर्म आदि दोष भी तो, उस ज्ञान से बाध्य होगे, इसलिए शरीरता की 
प्रतीति को, द्विचद्र ज्ञान की तरह अनुबृत्त नही कह सकते [अर्थात्‌ हा 
के अतिरिक्त जब सभी कुछ मिथ्या हो जायगा तो उसका कोई भी धश 
अवभासित हो भी कैसे सकता है] द्विचन्द्र के आभास मे, द्विचद्ध परतीत्ति 
का हेतुमूत दोष, कभी भी, तद्वाधक हिचन्द्रैकता के ज्ञान का विषय तो 
होता नहीं, विषय न होने से, वह बाधक ज्ञान से बाधित भी नही होता, 
इसलिए वहाँ द्विचन्द्र दर्शन की अनु बृत्ति बना रहना स्वाभाविक है। 


“उसकी मुक्ति में तभी तक का विलम्ब है जब तक देह हें 
छटकारा नहीं होता”-सद्विद्या ( उपासना ) निष्ठ व्यक्ति का मोक्ष 
शरीराबसान अपेक्षित होता है, यह बतसाने बाली उक्त श्रुति, जीवन 
स्मुक्ति का भ्रत्यास्यान करती है। इस जीवन्मुक्ति का आपतस्तम्ब गा 
में भी प्रत्याश़््यान इस प्रकार क्या गया है--/बंदिक लीविक कर्मों हों 
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त्याग करके आत्मचितत करना चाहिए, केवल आलमज्ञान बुद्धि से मोक्ष 
होने की बात शास्त्र से प्रतिबद्ध है; यदि बुद्धि से ही मोक्ष की प्राप्ति, 
इस शरीर मे ही संभव हो सकती है तो, फिर दुःख नही मिलना चाहिए, 
सो ऐसा होता नहीं" (अर्थात्‌ दुख होता देखा जाता है) इस वाक्य पे 
शानमात्र लक्य मोक्ष की बात का निराकरण हो जाता है। इसलिए 
समस्त मद निवृत्तिर्पामुकिति शरीर रहते संभव नही है। 

तस्माद ध्यानतियोग्रेत ब्रह्मापरोक्षज्ञान फलेनैव बंधनिवृत्ति:। 
न चल नियोगसाध्यत्वे मोक्षस्यानित्यत्वप्रसक्ति: प्रतिबंधनिवृत्ति 
मात्रस्येव साध्यत्वात्‌ । किच॑ त-नियोगेत साक्षात्‌ बंध नचिवृत्ति: 
क्रियते, कितु निष्प्रपंचज्ञामैकरसब्रह्मापरोक्ष्यज्ञानेन । नियोगस्तुत- 
दापरीक्ष्मज्ञानं जनयति । 

इससे निश्चित होता है कि-म्रह्म के अप्रत्यक्ष ज्ञान के उत्पादक, 
श्यान तियोग (विधि) से ही बंध निवुत्ति होती है।नियोग की 
साधनता से मोक्ष की अनित्यता नहीं हो सकती; बयी कि-नियोग 
की, प्रतिबंध निवृत्ति मात्र ही, साभ्यता है। नियोग से सीधे बध निवृत्ति 
नहीं होती, अपितु निष्प्रपंचशानस्वरूप ब्रह्म के परोक्ष शान से मुक्ति 
होती है। नियोग तो उसमें अपरोक्ष ज्ञान का उत्पादन करता है। 

कृथं नियोगस्य शानोलत्तिहेतुत्वमिति चेत्‌ ,कर्थ वा 5483 
भ्रनभिसंहित फलानांकर्मणा वेदनोल्पत्तिहेतुत्वम्‌ ? मंत्य- 
द्वारेणेति चेत्‌ ,ममाषि तथेव,मम तु निर्मले मनसि शास्त्रेण 
ज्ञाममुत्पाथते। तव तु नियोगेन मनसि निम्मत्रे ज्ञानसामग्री 
वक्तध्येति चेतू, ध्याननियोगनिर्मंलंमत एव. साधनमित्ति 
धूम: । कैलावगम्यते इति चेत्‌ ,भवतों वा कमंमिमेनोनिमल 
अवसि, निर्मेलेसनसि अ्रवणमनवनिदिध्यासनैः तकलेतर विषय 
विमृस॒स्थैव शास्त्र निवत्तंकज्ञानमुत्पादयतीति कैनावगम्यते ? 
“विविदिषन्ति. यज्ञेनदानेनतपसानाशकेन”-श्रोतव्यो मंतत्यो 
निदिध्यासितव्यः”-'ब्रह्म वेद बह्ेव भवति”इत्यादिभिः* « 
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चेत्‌ ,ममापि-“श्रोतव्योमतव्यो निदिध्यासितव्य, ”-“ब्रह्मविदाप्नोति 
परम्‌/-न चक्षषरा गृह्मते नापि वाचा” मनसा तु विशुद्धेत 
हृदाभनीषा मनसा5पि कलुप्त.”इत्यादिभि. शास्त्रे. ध्यान नियोगे 
मतों निर्मेल भवति, निर्मल च मनो ब्रह्मापरोक्षज्ञानजनयती- 
त्यवगम्पते-ईति निरवद्यम्‌ । 59० "28 


यदि पुछें कि-नियोग की शानोतपत्ति हेंतुता कंसे है ? (अर्था् 
नियोग प्रत्यक्ष ज्ञान कैसे कराता है? ) तो मै ही आप से पूछता हूँ कि 
आपके मत से निष्काम कर्म ही ज्ञानोत्पत्ति का हेतु कंसे है” यदि 
आप कहे कि-निर्मेल मन मे सभव है, तो , वैसे ही मेरी हेतुता भी 
सभव है। आप कहें कि-हमारे मतसे तो मन तमिल होने पर शल 
की सहायता से ज्ञानोत्पत्ति होती है, तुम्हारे मत से मियोग॑ हो 
निर्मल मन मे ज्ञानो पत्ति होती है,तुम्हें शानोत्पत्ति की सामग्री वंततारी 
होगी। इस पर हमारा कथन है कि ध्यान नियोग से मिर्मेल मत हीं 
ज्ञानोत्पत्ति का साधत्र है ! यदि पूछे कि-पह कैसे जाना ? हो मैं पूछता 
हैं कि-आपके मत मे कर्म द्वारा मत्त की न्िर्मलता तथा श्रवण मत 
निदिध्यासन द्वारा समस्त विषयो की पराड्मुखता में ही, मोर् 
शास्त्र, बंध निवर्तक ज्ञान'का उत्पादन करता है, यही रे 
जाना ? इस पर पदाहरण प्रस्तुत करें |कि- यज्ञ-दान-तप, और भोग 
त्याग द्वारा ब्रह्म को जानने वी इच्छा करते हैं. आत्म तत्त्व अवर्णय' 
मननीय और चिन्तनीय है-“ब्रह्म वेत्ता ब्रह्म ही होता है“ इत्यादि बावयों 
से हमारे मत की पुष्ठि होती है। तो हमारे मत में भी-,आत्म ते 
श्रवणीय- मनमीय और चिन्तनीय है” “ब्रह्म वेता ब्रह्म को प्राप्त करती 
हैवह नेत्र या। वाणी से ग्राह्म नही है विशुद्ध, मत से ही दी 
है”-"वशीकृत मन से ही,वह परिज्ञात है”-हत्यादि शास्त्र, ध्यात ४ 
से मन की निर्मलता वा प्रतिपादन करते है। निर्मेल मन ही 6 
। च्ाक्षात्कार करता, अत यही निर्दोष मत है। [कर । 7708 
"भेद यविदमुपासते” इत्युपास्यत्व प्रतिपिद्धमिति 'चैत 
नैंवम-वात्र ब्रह्मण उपास्यत्व प्रतिपिध्यते, श्रपितु ब्रह्मणों जग 
“- बैरूप्य प्रतिपायते | यदिद जगदुपासते प्राणिन ,नेद ब्रह्म, वें 


( २७६ ) 


चाभिन्तस्यभिन्‍्तस्य च॒ वस्तुनोइ्मेदो भेदश्व एक एवाकार 
इतीश्वराज्ञा । 

कोई (ध्यान नियोग वादी मेदाभेद मतावलबी भास्कर) ऐसा भी 
कहते है कि-जीव जगतृ-ब्रह्म और माया से भेदाभेद सवध मानने से 
कोई विरुद्धता नहीं होती। यह मत भी भसगत है-शीत-उष्ण, तम- 
प्रकाश श्रादि की तरह, मेद और अभेद, दोनो एक ही वस्तु में हो नही 
सकते । वे कहते हैं कि-सारी वस्तुए प्रतीति के अनुसार व्यवस्थापनीम हैं, 
सभी भिन्‍्नाभिम्न रूप से प्रतीत होती है सभी वस्तुए, कारणरूप और 
जाति छझूप से अभिन्‍न तथा कार्य रूप और व्यक्ति रूप से भिन्‍न हैं। पूप 
और छाया गादि मे तो एक साथ न रहना तथा स्थानों मे रहना ये दो 
विरुद्धतायें रहती हैं; पर कार्य-कारण और जाति व्यक्ति में ऐपी 
विरद्धतायें नहीं रहतीं, अपितु एक ही वस्तु दो रूपो मे प्रतीत होती हैं। 
जैसे कि-“घट मिट्टी का है” पण्ड गौ “मुण्डगौ” इत्यादि । लोक में कोई 
भी वस्तु एक रूप की नहीं दीखती। अग्नि जैसे तृण आदि को मत्म 
करती है, वैसे ही मेंद को नप्ठ करने वाला अभेद भी दृष्टिगत नही 
होता, इसलिए वस्सु विरोध नाम की कोई वस्तु नही है। मिट्टी, सुवरं, 
मो अश्व आदि वस्तुओं को ही प्रकारान्तर से घट, मुकुट, पण्ड और 
घोडी आदि रूपो में देखा जाता है। अभिन्न वस्तु (जाति) केवल 
अभिन्न ही रहेगी, तथा भिन्न वस्तु (व्यक्ति) भिन्‍न ही रहेगी, ऐसी 
ईश्वराज्ञा तो है, नही । 


प्रतीतत्वादेकरूप्य॑ चेत्‌,- प्रतीतत्वादेव. भिन्‍नामिन्‍्तत्वमिति 
द्वेरूप्यभ्युपगम्यताम्‌। न॒हि विस्फारिताक्ष: पुरुषों घटशरावप८- 
मुण्डादिपुवस्तुपूपलम्पमानेपु “इसे मृतु-यय॑ घट-इदं गोलरः 
इयव्यक्ति/ इति पिवेक्तुं शक्‍नोति | झ्पितु-'मृदयं घट., पण्डो गौ" 
इत्येब प्रत्येति । श्रनुवृत्तिवुद्धिदोदयंकाय व्यक्तिर्चेति विवि: 
क्षीति चेत-मैवम्‌ विविकाकारानुपलब्धे:। नहि सुसुक्ष्मपि तिरी् 
सारण: इदमनुवत्तमान इंद्र व्यावत्तमानं” इति पुरोध्््ति 
वस्तुन्याकारसेद. उपलब्यते । गया संप्रतिपन्तैनमेकार्मेनिशेर 


| ३७७ ) + 


चैकत्वबुद्धिर्पजायते, . तथेव... सकारणेससामान्येचैकत्वबुद्धिर- 
विशिष्टोपजायते । एवमेव.. देशत-कालतश्चाका रत्तश्चात्यन्त 
विलक्षणेष्वपि वस्तुषु तदेवेदमिति प्रत्यभिज्ञा जायते। भ्रतो स्वात्मक- 
भेव बस्तुप्रतीयते इति, कार्यकारणयोर्जातिब्यक्त्योश्चात्यम्तभेदोप- 
पादन॑ प्रतीति पराहतम्‌ । 


यदि कहा जाय कि-प्रतीति से ही एफरूपता होती है तो ऐसा 
मानने से, भेदामेद भी, प्रतीति का विषय होगा, इसलिए वस्तु की 
द्विरपता (मेद और अभेद) अनिवायं हो जायगी। खुली आखो वाला 
कोई ध्यक्ति-घट, पण्ड, मुण्ड आदि को देसकर “यह मिट्टी है, यह घट 
है यह गाय जाति है, यह गाय व्यवित है” इत्यादि प्रकार से कार्यकारण 
जातिव्यक्ति की पृथकता नही बतला सकता; अपि तु-"यह्‌ मिट्टी का 
घट है” यह पण्ड गो है" ऐसा ही अनुभव करता है। यदि कहे कि-जाति 
और व्यक्ति की आकृति, अनुवृत्ति बोध्य तथा कार्य और व्यक्ति की 
व्यावृत्ति बोष्य होती है, इसी से उनकी पृथकता प्रतीत होती है। सो 
बात नही है, दृश्यमान वस्तु मे आकारगत पार्थक्य प्रतीत नहीं होता । 
सूक्ष्म रूप से देखने पर भी “यह अश अनुगत्त तथा यह गश व्यावृत है” 
ऐसी सामने स्थित वस्तुओं में, आकार भेद की प्रतीति मही होती। 
पूर्व निश्चित ऐक्सवाले कार्य विशेष मे, जैसी एकत्ता की प्रतीति होनी है, 
सकारण सामान्य कार्य मे भी यँसी ही एकता प्रतोत होती है। इसी 
प्रकार देश-काल और झाकार से अत्यन्त भिन्‍न वस्तुओं में भी “यह वही 
वस्तु है” ऐसी (जातिगतऐक्य) की प्रत्यभिज्ञा होती है [पृव॑दृष्ट वल्तु 
को बाद में देखे जाने पर होने वाली प्रतीति को प्रत्यभिज्ञा कहते हैं] इस 
अकार हुए यएत दो प्रकार से (भिन्न अरभिन्‍त) अ्रतेत होती है ५ इसफलिए, 
कार्य-कारण ओर जाति-व्यक्ति में अत्यन्त मिन्‍नता कहता, अनुभव 
विरद्ध बात होगी । 

श्रेयोच्येतू-मृदयंघटः पण्डो गौ” इतिवत्‌ “देवो5ह मनुष्योष्ह' 
इति सामानाधिकरणयेनैक्यप्रतीतेरात्मशरीरयोरपि भिन्‍नाभिननत्व॑ँ 
स्यात्‌ , प्रत इद भैदाभेदोपपादन मनिजंसदननिहिितहुतंवहज्वालायतं 


इति; तदिदमताकलितभेदाभेदसाघनसामानाधिकरण्यतदर्थया* 


( शष्ठष | 


थोत््यावबोधविलसितम्‌ । तथा हि अवाधित एवं 'प्रत्यय, सर्वत्नाय 
व्यवस्थापयति । देवाद्यात्माभिमानस्तु आत्मयाथात्मप्यगोचरे. सर्वे 
प्रमाएबाध्यमानों रज्जुसर्पादि वुद्धिवन्तात्मशरीरयोरभेद साधयति। 
“बण्डो गौ मुएडो गौ.” इति सामरानाधिकरएयस्य न केनविंद- 
व्वचिदवाधो दृश्यते | तस्मान्नातिप्रसय भ्रतएव जीवो5पि ब्रह्मणो 
नात्यन्तभिन्‍्न । अ्रपि ब्रह्माशत्वेन भिन्‍्नाभिन्‍न.। त्त्राभेद एवं 
स्वाभाविक , भेदस्त्वौपाधिक. कथमवगम्यत इति चेत्‌-“तत्त्वमसि” 
“नान्योप्तो5स्तिद्रष्टा” “श्रयमात्मा ब्रह्म” इत्यादिभि श्रुतिभि। 
“ब्रह्म म्ेद्यावापृध्वी” इति प्रकृत्य-“ब्रह्मदाशा ब्रह्मदासा वरहांमे 
कितवा उत्त, स्त्री पुसौ ब्रह्मणो जातौ स्त्रियों ब्रह्मोश्त वा पुमाव 
इत्याथवंणिकाना सहितोपनिषदि बह्मसूक अभेद श्रवणाच्च | 


वे कहते है--यह घट मिट्टी का है, यह पण्ड गाय है” इन 
प्रतीतियों की तरह “मै देवता हूँ, में मनुष्य हूँ. ऐसी सामानाधिकरप्य 
ऐकय प्रतीति से शरीर बात्मा की भी भिन्नाभिन्नता हो सकती है। ऐसा 
भेदाभेद का समर्थन, अपने घर मे आग लगाने के समान है, ऐसा विषार 
शून्य भेदामेद का साधन, वे ही करते है, जो सामानाधिकरण्य और 
उसके सही अर्थ को मही जानते । ॥ 
जो प्रतीति किसी प्रमाण द्वारा बाधित नही होती (कर्यात्‌ भरत 
मही कही जाती) वही सब जगह पदार्थ निर्धारण वी हेतु हो सकती है। 
आत्मा के देवत्व आदि का अभिमान, आत्मा के यथार्थ वोधक सभी 
प्रमाणों से बाध्य है। रज्जुसपं की तरह, उक्त प्रतीति भी, बाला 
शरीर वी एकता का साधन नही कर सकती । "घण्ड गौ मुण्ड गौ” छ॒ 
सामानाधिकरण्य में कोई बाधा नहीं दीखती, इसलिए उसमे कौई वियम॑ 
भंग नहीं होता। इसी प्रकार जीव भौ ब्रह्म से अध्यत भिन्न मही 
अपि बढ़ पह्ा का अश होने से भिन्नानिन्न है। उसवा अभेद तो स्वामार्दिक 
है, और मेद औपाधिक है। यदि पूछे वि-यह कंसे जाना “तु यही ऐ 
द्रप्टा कोई भिन्न नही है “यह आत्मा ही भिन्न है” इत्यादि श्रुतियो से 
+ ॥त होता है। “ये वृक्ष और यह प्र्थिवीआकाश" यहाँ से सेकर-- हई 


(, २७६ ), 


द्राश, ब्रह्मदास जोर, फ्रितव सभी ब्रह्म है स्त्री और पुरुष दोनो ही ब्रह्म 
जात्‌ है ब्रह्म ही स्त्री पुरुष है” इस अथर्वणीय सहिता के ब्रह्मसूत्र मे कहे 
शेए अभेर्द से भी उक्त बांत'निश्चित हो जाती है 
“नित्योनित्यानाचेततश्वेतनानामेको बहुना यो विदधाति 

कामान्‌-+-/ज्ञाज्ौद्यावजाबीशनीशौ'---क्रियागुण रात्मगुणेश्चतैवा 
संयोगहितु रपरो5पि द्रष्ट,--/प्रधानक्षेत्रज्ञ पतिगुंणृश, ससार मोक्षस्थिति- 
ब्धदेतु”-सकारणंकरणाधिपाधिप”--“तयो रनन्‍्य. पिप्पल स्वादव- 
त्यतश्तन्नन्यो श्रभिचाकशीति”- स प्रात्मनि तिष्ठन्‌- प्राशेनात्मना 
संपरिष्वक्तों न वाह्य किचन वेद”-प्राश्ञेनात्मनाउन्वारूढ. उत्स्ज- 
न्याति-"तमेवविदित्वा5तिमृत्युमेति” इत्यादिभिभेदभ्नवणाच्च जीव- 
परयोभेदाभेदाववश्याश्रयणीयौ तत्र-'ब्रह्मवेद ब्रहोव भवति इध्यादि 
भिर्मेक्षशाया जीवस्य ब्रह्मस्वरूपापत्तिव्यपदेशात्‌ । , “यत्रत्वस्य 
सबंमातवाभूप्तत्केन क॑ पश्येत्‌” इति तदानी भेदेनेश्वरदर्शननिपे- 
धाश्चाभेद- स्वाभाविक इत्यवगम्यते । 

ल्‍गफ आफी,के त्ित्य चेतनों के चेतन वह अकेले ही अनेकों वी 
कामनाओ को पूर्ण करते है--ज्ञाता और अज्ञ, ईश और अनीश दो अज 
है--फ़िग्रागुण और आत्मग्रुण द्वारा उनका सयोग कराने वाला एक 
अन्य (जीव) ' भी « ज्ञात होता है--अधान (प्रक्रति) और क्षेतज्ञ (जीव) का 
अधिपत्ति सचालक तीनो भरुणों का स्वामी (ईश्वर) अधिपति हैं--उन 
दोनो मे ।एक पिप्पल का/आस्वाद करता है दूसरा केवल देखता मात्र हैं। 
जो आत्मा मे स्थिति/है-प्राश (जीव) परमात्मा से आलिगित होकर 
बाप्माम्यनर जाए, से. रहित हो जाता है--प्राश, आत्मा द्वारा परित्रालित 
दैह का परित्याग कर चला।जाता है-उसको जानकर मृत्यु का अतिक्रमण 
फरता।है ।' "हत्यादि' भेद परफ श्रुतियों से भी जीव और परमात्मा का 
भेदाेदः अवष्य मान्य है। " बहावेत्ता प्रह्म हो होता है" इत्यादि 
श्रुतियों से मोक्षदशा में जीव की ब्रह्मस्वश्पावाप्ति बतलाई गई है तथा 
/जब सब) कुछ आद्म्य है तो विससे किसको देखा जाय”? इत्यादि मे 
कहें गए; भेड्र प्रक ईश्वर दर्शन के निषेध से, स्वाभाविक अभेद प्रतीत 
द्वोता है॥॥ ६.५४ 


(्‌ १ ० ) 


ननुच-सोड्श्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्ता” इति 
सह श्रुत्या तदानीमपि भेद. प्रतीयते वक्ष्यति च-“जगद्ज्यापारव्॑ 
प्रकारणादसन्निहतत्वाच्च “भोगमात्र साम्यलिगाक्च” इति 
नैतदेवम्‌-“नान्योह्तोडस्ति द्वष्टा” इत्यादि श्रुतिशतै रात्मभेद 
प्रतिषेधात्‌ । “सो&एनुत्े सर्वान्‌ कामान्‌ सहब्रह्मणा विपश्चिता”इति 
सै :कामै:सह ब्रह्माश्नुते-सबंगुणान्वित्त ब्रह्माश्नुत इत्युक्नः भवति। 
अ्रन्यथात्रह्मणा सहेत्यप्राधान्य ब्रह्मणः प्रसज्येत्‌ “जगदव्यापारवर्ण 
इत्यन्र मुक्तस्प भेदेनावस्थाने सत्येश्वय॑स्थ न्यूनता प्रसंगो वब्यते, 
अ्रन्यया “संपद्माविर्भाव: स्वेनशब्दात्‌” इत्यादिभिवि रोपात | 
तस्मादभेद एवं स्वाभाविक: । भेदस्तु जीवानां परस्मात्‌ ब्रह्मए 
परस्पर च॒ बुद्धीन्रियदेहोपाधिकृतः । 


(प्रश्न) “बह मुक्त पुरूष,सर्वज्ञ ब्रह्म के साथ समस्त कामताओं 
का भोग करता है "इस श्रुति से तो मोक्ष दशा में भी भेद प्रतीति हो 
रही है सूतकार मौ-/जगद्‌ व्यापार वर्ज०” तथा “भोगमात्र साम्य- 
लिगाच्च” में ऐसा ही कहते है- 


(उत्तर) बात ऐसी नही है-"“इससे भिन्न कोई द्रष्ठा नहीं है" 
इत्यादि सैकड़ो श्रुतियों से ब्रह्मनजीव के भेद का निषेध किया है। “सोः 
श्नुते” इत्यादि का तात्पयं है कि-मुक्त पुरुष समस्त कामनाओं 
युक्तग्रह्व का भोग करता है। ऐसा अथ न मानने से-श्रह्म अप्रधान दीं 
भोग प्रधान हो जायगा। “जगद्व्यापारवर्ज'” सूत्र मे भी, मुक्त (४4 
फो भर से पृथक मानने से, मुक्त के ऐश्वर्य की न्‍्यूनता सिद्ध होगी। 
प्रत्यधा “संपय्याविर्भावस्‍्वेन शब्दात्‌” सूत्र से विरुदता होगी। इससे 
सिद्ध होता है कि-अभेद स्वाभाविक ही है, जीवों का, परश्रह्म से भेद, 
धुद्धि*इन्द्रिय-देहादि उपाधि कंत है। 

ब्रह्म, यद्यपि निराकार व्यापक हैफिर भी घट आदि भेद मैं 
आकाश की तरह, बुद्धि आदि उपाधियों से संबंद्ध ब्रह्म में भी, भेद संभव 

। भिन्न ब्रह्म मे, बुद्धि बादि उपाधियों का संयोग संभव नहीं है ता 
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बुद्धि आदि उपाधियों के सयोग से, ब्रह्मगत भेद में, अन्योग्याश्रयता 
भी घटित नही होती है।क्यो कि-उपाधि और उसके सथोग का कर्मकृत 
होने से अनादि प्रवाह है। 


एतदुक्त' भवत्रि-पूवंकर्म संधधाज्जीवात्‌ स्वसंवद्ध एवोपाधि- 
उत्पद्यते तथुक्तात्कमं,एवं बीजाकुरन्यायेन कर्मोपाधिसंबधस्थाना- 
दित्वान्न दोष »इति। अ्रतो जीवानापरस्परब्रह्मणाचाभेदवत्‌ 
भेदोर्षप स्वाभाविक., उपाधीतामुपाध्यत्राभावात्त तदभ्युपगमनेष्म- 
वस्थानाच्च | ग्रतो जीवफर्मानुरूप ब्रह्मणो भिन्‍नाभिन्‍नस्वभावा 
एवोपाधय उत्पचन्तेइत्ति । 

क्यन यह है कि-पूर्वजन्माजित शुभाशुभ कर्म सबद्ध जीव से 
ही उपाधि की उत्पत्ति होती है और उस उपाधि सबद्ध जीव से शुभा 
शुभ कर्म की उत्पत्ति होतो है, फ़िर भी बीजाकुरन्याय से, दोनों में 
परस्पर अस्योन्याधिता नहीं होतो। जीवों का पारस्परिक भौर जीव 
ब्रह्म का भेद स्वाभाविक न होकर ओपाधिक है , बुद्धि आदि उपाधियों 
से जीघो का पारस्परिक और ग्रह्म के साथ जो भेद अभेद है, उसमे अभेद 
स्वाभाविक और भेद ओऔपाधिक है। यह बात- उपाधियों की अन्यता 
के अभाव तथा उनके सभावना से होने थाली अनवस्था से,निश्चित 
होती है। इससे ज्ञात होता है कि-अपने कर्मानुसार ही जीवों की 
अनुरूप उपाधियाँ होती हे,नो कि ब्रह्म से भिल्तामिन्न हैं । 

भत्रोच्यते -- प्रद्वितोयसच्चिदानन्दब्रह्मण्यानविपयविधिपरं 
वेदांतवाक्यजातमिति वेद्धांतवाक्येरभेद: अतीयते । भेदावलंबिशिः 
करमंशाने: प्रत्यक्षादेभिश्व भेदः अतीयते। भेदामेदयों: परस्पर 
विशेधाह्‌ भ्रनाद्मविद्यामूलतयाअपि भेद प्रतोत्त्युपप्तेरभेद एव 
परमार्थ इत्युक्तम्‌ । 

दे कहते हैं कि+-अद्वितीय सब्चिदानद ब्रह्म ध्यानविषपक विधि 


के विधायक वेदांत वाक्‍्यों के होने से, उन पेदात वावयों से जभेद की 
प्रतीति द्वोती है। मेदावलम्धी कर्मेविघायक शास्त्र बाक्यों तथा प्रत्यक्ष 


| रेषरे ) 


आदि प्रमाणों से भेद की प्रतीति होती है। भेद और अभेद को परस्पर 
विरुद्धता तथा अनादि अविद्यामूलकता से भेद की प्रत्तीति निष्पन्न हीती 
है, एकमात्र प्रभेद ही परमार्थ है। 
तन यदुक्त --भेदाभेदयोरुभयो रपि प्रतीति सिद्धत्वान्न विरोध.- 
इति-तदयुक्तम--कस्माच्चित्कश्यचितविलक्षणत्वहि तस्मात्तस्य 
भेद तदविपरीतचार्ेद. । तयोस्तथाभावातथाभावरूपयोरेकंत्र 
सभवमनुन्मत्त. को ब्रवीति ? कारणात्मना जात्यात्मना-वाभैद, 
कार्यात्मनाव्यक्रयात्मनगा च भेद.-इत्याकारभेदादविरोध इति चेत्‌, 
न विकल्यासहत्वात्‌ । आकारभेदादविरोध बदत., किमेकस्मिन्ना- 
कारे भेद आकारान्तरेचाभेद--इत्यभिप्राय' उत्ोग्राकारद्ववयोगि 
बस्तुगतावुभावपीतति ? पूव॑स्मिन्कल्पे-व्यक्तिवतो भेद , जातिगतश्चा- 
भेद इति नेकस्यद्वयात्मकता । जातिव्यक्तिरिति चैकमेव वस्त्विति 
चेत्‌ तहिं आकारभेदादविरोध. परित्यक्त'स्यात्‌ एकश्मिश्व विलक्षण- 
त्वतद्विपर्ययों विरुद्धावित्युक्तम्‌। द्वितीये तु कल्पे श्रन्योन्यविलश्रश 
माकारद्यमप्रतिपन्त च तदाश्रयभूतं वस्त्विति ! तृतीयाज्भ्युपग्रमे४पि 
अयाणामन्योन्यवैल्क्षण्पमेवोपादित स्यात्‌ न पुनरभेद.। श्राकारदय 
मिरुह्ममाणा विरोध तदाश्रयभूते वस्तुनि भिन्‍्नाभस्‍िल्तत्वमिति 
चेत्‌-स्वस्मादविलक्षण स्वाश्रयमाका रदयस्वस्मिनविरुद्ध धर्महय 
समावेश निर्वाहक कथंभवेत्‌ ? श्रविलक्षणंतु कथन्तराम्‌ । प्राकार 
द्यतदवतोश्च |द्यात्मक्त्वाभ्युपगमे निर्वाहकान्तरपेक्षयाइतवस्था 
ध्यात्‌ । | |; हह ७ + 
.... यह कहना भी असगंत है कि-भेदामेद दोनो को हो प्रतीति होती 
है, इसलिए दोनो में परस्पर विरोध नही होता | किसी एक पदार्या फो, 
किसी प्रन्य पदार्थ से जो विलक्षणता होती है, वही उनका भेद है और 
उससे विपरीतता ही प्रभेद है। इस प्रकार परस्पर विरुद्ध भावाणप्न भेद 


और अभेद की एक ही स्थान में सभावना की बात, कोई अध्रमत्त व्यक्ति 
कर नही सकता | यदि बहे कि-कारणरुप भौर जातिरूप से अभेद तया 
ह 


[( ३४३ ) 

कार्यरुप झौर व्यक्तिह्प से भेद मानने से विरोध नही होगा, यह बात भौ 
विचारपूर्ण नही प्रतीत होती । मै पूछता हूँ कि--भराकार भेद से अविरोध 
बतलाने का, क्या एक आकार मे अभेद तथा अन्य आकार में भेद ही 
तात्पर्य है? अथवा दोनो प्रकार के आकारो मे भेदाभेद तात्पयं है? 
पहिली बात--ब्यक्तिगत भेद और जातिगत अभेद मे-एक ही वस्तु 
की द्रयात्मकता नहीं है ( जाति और “व्यक्ति एक पदार्थ नही है) यदि 
जाति श्र व्यक्ति को एक ही वस्तु मानते हो तो” झ्राकारभेद से अविरोध 
वाली बात का आग्रह छोडना होगा, क्योंकि एक ही पदार्थ में वैलक्षण्य 
और अवं॑लक्षण्य, दोनो मनितात विरुद्धतायें हो नहीं सकती ऐसा पहिले 
भी 'वह चुके, है। दूसरी वात मे-परस्पर विजातीय दो श्राकार, 
उपलब्धि के विषय नही हो सकते । जाति और व्यक्ति की आश्रयमृत 
तीसरी बचत का अस्तित्व मानने से भी, अभेद-का प्रतिपादन नही होता, 
क्योवि--जव वे दोनो ही परस्पर विलक्षण है तो, तीसरी की विलक्षणता 
भी ज्वाभाविक है ।. दोनो आकारो से विशिष्ट, तीसरी वस्तु मे भ्ाकार 
भेद से हँताद्वत भाव मानने से सशय होता है कि--प्रपने से विलक्षण, 
अपने आश्रय को, ये दोनो आकार, अपने विरुद्ध दोनों धर्मों मे, समा- 
विंप्ट कैसे कर सकेंगे ? तीनो वस्तुओ को अविल्क्षण मानकर भी, ऐसा 
कैसे सभव हो सकेगा ? दोनो आकार और उसके आकार की विलक्षणता 
मानने के लिए, किसी चोथी वस्तु के अस्तित्व की , कल्पना करनी पडेगी 
जिससे अनवस्था होगी । ] 

। ने च संप्रतिपल्नेवयव्यक्तिप्रतीतिवत्‌ ससामान्येईपि वस्तुस्थेक- 
रूपा प्रतीतिरुपजायते । यतः “इदमित्यं” इति सर्वत्र प्रकारप्रकारित 
मैब सर्वा प्रतीति.। तत्र प्रकाराशों जातिप्रकार्राशों व्यक्तिरिति 
नैकाकारा प्रतीतति-। भ्रतएव जीवस्यापि ब्रह्मणो भिन्‍ना भिन्‍्तत्व॑ मे 
संभवति । तंस्मादभेंदस्पानन्यंथासिद्धशास्व्रमूलस्वादनादयविदया* 
मूल एवं भेदप्रत्ययः 

मिविवाद ऐक्प्र व्यक्ति की प्रतीति की तरह, सामान्य वस्तु मे भी 
एकरूपा प्रत्तीति, सभव नहीं हो सकती, नर्योकि-"यह वस्तु ऐसी है” 
ऐसी प्रकार प्रकारी ( सामान्य-विशेष या विशेषण-विशेष्य भाव ) प्रतीति 
ही, प्रायः सब जगह होती है। वहाँ प्रकार जाति, तथा प्रकारी व्यक्ति 


हि 


( शव४ है 


है, इसलिए एकाकार प्रतीति सभव नही है। अतएवं जीव की भी 
भिन्नामिन्नता, ब्रह्म के साथ नही हो सकती। शास्त्रमूलक अभेद हौ यथाव॑ 
है, भेद प्रत्यय को अनादि अविद्यायूलक ही मावना चाहिए। 


ननु एवं ब्रह्मणएवाशत्व तन्मूलाश्व जन्मजरामरणादयो दोषा. 
प्रादृष्यु:। ततश्च-"य. सर्वेज्ञ. सर्ववित्‌” एबप्रात्माप्पहतपाष्मा” 
इत्यादीनि शास्वाणि वाध्येरन्‌ | 


नैवम--प्रज्ञानादिदोषाणामपा रमार्थववात्‌ । भवतस्तृपाधि 
बह्म्यतिरिक्त' वस्त्वन्तरमनभ्युपगच्छतो ब्रह्मस्येवोपाधि ससमंस्त- 
त्कृताश्च जोवत्वाज्ञत्वाययोदोषा: परमाथंत एवं भवेयु,, न हि 
ब्रह्मणि निरवयवेश्रच्छेधे संबद्ययमाना उपाधयस्तल्छित्वाभित्ता 
वा संबंध्यन्ते ! अपितु ब्रह्मस्वरूपे संयुण्य तस्मिन्नेव स्वकार्याणि 
कुर्वेस्ति । 

(इस पर भेदाभेद वादों कहते हैं) जीव ब्रह्म का नित्य अद्वौत 
सबंध होने से, जीव के जन्म, जरा, मरण आदि दोप श्रह्म को भी दूषित 
कर देंगे जिससे--“'जो स्वज्ञ सवेविद्‌ है” वह निष्पाप है” इत्यादि 
ब्रह्मपरक श्रुतिया बाध्य हो जायेंगी। 

( उक्त कंयन का निराकरण )--आयपने जिन दोयो कौ चर्चा वी 
है ये अज्ञानादि दोष पारमाथिक नही हैं। 

( वाद ) आप उपाधि और ब्रह्म के अतिरिक्त किसी अन्य वस्तु का 
अस्तित्व तो स्वीकारते नहों, इसलिए ब्रह्म का उपाधि संसर्ग स्वाभाविक 
ही होगा, नया उपाधिकृत जीवता, अज्ञता भादि परमाये रूप से ब्रह्म में 
चदित होगे । 


(दिवाद ) निरवयव और अच्छे ब्रह्म में संश्लिष्ट उपाधियाँ 

ब्रक्म का छिदव भेदन करके उसमे प्रविष्ठ हो जाती हो, ऐसा तो संभव 

है नही, अपितु ब्रह्म के स्वरूप से सश्लिष्ट होकर, उनमे अपने पपने 
बा भ्योग मात्र करती हैं। 


( २८५ ) 


यदि मन्वीत-उपाध्युपहितं ब्रह्मणीवः स॑ चाएपरिमाण: 
भणुत्वं चावच्छेदकस्य मनसो5एुत्वात्‌, स चावच्छेदो5नादिट, एवम्‌ 
उपाध्युपहितलेंशे संबंध्यमाना दोषाः भ्रनुपहिते परेब्रह्मणि न संवध्यन्ते 
इति। प्रय॑ प्रष्टव्य:---किमृपराधिना छिल्नो ब्रह्मसएडोइएरूपोजीव: ? 
उताच्छिन्नएवाणुरूपोपाधिसंयुक्रोब्रह्मप्रदेश. विशेष: उतोपषाधि 
संयुक्त ब्रह्मस्वरूपम्‌ ? प्रथोपाधि संयुक्त चेतनांतरं ग्रथोपाधिरेव ? 
इति। भ्रच्छेद्यत्वात्‌ ब्रह्मण: प्रथम: कल्पो न कल्पते । आदिमत्त्वं च 
ज्ञोवस्थ स्मात्‌ । एकस्य सतोद् धीकरण हि छेद । द्वितीये तु कल्पे 
बहाए एव प्रदेशविशेषे उपाधिसंबंधारोपाधिकाः सर्वे दोषास्ग्येस्व 
स्थः। उपाधौगच्छत्यपाधिना स्वसंयक्त ब्रह्मप्रदेशाकर्षणायोगादसु: 
क्षणमुपाधिसंयूक्त ब्रह्मप्रदेशभेदात्‌ क्षणेक्षणे बंधमोक्षी च स्थाताम्‌। 
आ्राकर्षपे चाच्छिल्तत्वात्‌ कृत्स्तस्य ब्रह्मण: झाकषणं स्यथात्‌ । 
निरशस्य व्यापित: श्राकपंणं न संभवतीति चेत्‌ तहिं. उपाधिरेव 
गच्छती तिपूर्वोक्त एव दोषः स्यात्‌ । अ्रच्छिल्न ब्रह्मप्रदेशेषु सर्वोपाधि- 
संसर्गे सर्वेधां च जीवानां ब्रह्मण एव प्रदेशत्वेनिकत्वेन प्रतिसंधानं न 
स्यात्‌ । प्रदेशभेदादप्रतिसंघाने चैकस्पापि सोपाधौ गच्छत्ति प्रति- 
संधानं न स्थात्‌। तृतीये तु कल्पे ब्रह्मस्वरूपस्थेवोपाधिसंबंधेन 
जीवत्वापातात्‌ तदतिरिक्तानुपहितब्रह्मासिद्धि: स्थात्‌ । तुरीये तु 
कल्पे अह्मणोधत्य एवं जीव इति जीवभेदस्यौपाधिकत्वं प्रित्यक्ता 
स्यात्‌ । तस्मादभेदशास्त्रबलेव इृत्स्नस्पभेदस्याविद्यामूलत्वमेवाभ्यु- 
पग्रंतव्यम्‌ । प्रत: प्रवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनपरतयवशास्त्रस्य प्रामाण्येअपि 
भ्यानविधिशेषतया वेदांतवाक्यानां ब्रह्मस्वरूपे प्रामाण्यमुफ्पतन्नम, 
इति । 


गदि ऐसा मानते है कि--उपाधि परिच्छिन्न ब्रह्म ही, जीवनाम' 
घारी, सणु परिमाण वाला होता है। जीव का अवच्छेदक मन, अखु 


( २८६' ) 


परिमाण का है इसलिए जीव में भी अणुता है। वह्‌ जीव का भअवच्छेदक 
भी अनादि है, इसलिए उपाधिविशिष्ट देश ( जीव ) में जो दोष होते 
है वे अनुपहित ( उपाधि सबंध रहित ) ब्रह्म से संबंद्ध नहीं हो सकते । 


इस पर अ्रष्टव्य'यह है कि--भणु परिमाणवाला जीव उपाधि 
परिच्छिन्त ब्रह्म का अंश है, अथवा उपाधि अनवच्छिलन्न ब्रह्म का? 
झणुरूप उपाधि संयुक्त ब्रह्म का प्रदेश ( अंश ) विशेष है, प्रथवा उपाधि 
संयुक्त ब्रह्म का ही रूप है ? उपाधि संयुक्त कोई दूसरा चेतन है, अथवा 
उपाधि ही है ? 


इसमे--उपाधि परिच्छिन्न ब्रह्म का अश तो कहा नही जो सकता, 
वंयोकि--ब्रह्म अविच्छिन्न है। उक्त कल्पना से जीव की भादिमता भी 
होती है, जबकि जीव अनादि है । एक वस्तु को दो करना ही 
परिच्छिब्नता है। स्‍त् पा 


॥॥॥ + +77 ७ [ 


दूसरे कल्पानुसार जब जीव ब्रह्म का ही ; प्रदेश माना गश्ना हैतो 
जीव के उपाधि से संवद्ध होने से,सारे;औपाधिक दोप ब्रह्म के ही मार्ने 
जायेंगे। उपाधि कभी स्थिर तो रहती नहीं, इसलिए जब, वह एक 
स्थान से दूसरे स्थान पर जायगी तो अंपने साथ, संयुक्त उस ब्रह्म॑ प्रदेश 
को ले त जा सकेगी, उस समय निश्चित” ही उसका उस प्रदेश से सर्वध 
बिच्छेद हो जायगा, इस प्रकार जीव का क्षण-क्षण | मे बधन और मोक्ष 
हीता रहेगा । यदि वह्‌ उपाधि उस प्रदेश को भी ,आह्ृष्ड करके से 
जायगी तो उस प्रदेश का अभिन्न अंगी ब्रह्म भी ,खिंचता चला जायगा। 
यदि अभखड, सर्व॑व्यापी ब्रह्म का खिचाव असभव मानते हो तो, फिर भी 
क्षण-क्षण बधन मोक्ष का दोष तो, घटित होगा ही। उपाधि से अविच्छिन्न 
ब्रह्म के प्रदेशों मे, समस्त उपाधियो की।संसर्गता, से, ज्ञान की बभिन्नता 
प्रतीत होने लगेंगी। जीवों हक ब्रह्म के सिन्न-मिन्र प्रदेशों का, माने 
और उस नाते उनके शांनों को भी विभिन्नता मात लें तो एक ,की अपनी 
उपाधि दूसरे के प्रदेश भे चले जाने पर, एक ही व्यक्ति को' पूर्वापर स्मृति 
ही न रह जायगी। हि 


तौसरी कल्पता में, उपाधि संबद्ध होने से, स्वरुपत ब्रह्म ही जब 
"को आप्व करता है तो, जीव से विलक्षण, अनुपहित (द्रपावि- 


[ र्घ७ ) 


रहित / ब्रह्म की चर्चा ही समाप्त हो जायगीं। तथा सभी शरीरो में एक 
ही जीव का साम्राज्य होगा (जीव की भिन्नता भी समाप्त 
हो जायगी ) 
/! चौथी कल्पना में जब जीव को ब्रह्म से भिन माना गया है तब, 
जीव के भेद की भोपाधिकता समाप्त हो जाती है (अर्थात्‌ उपाधि 
सबंध से सभाव्य भेद की चर्चा समाप्त हो जाती है ) 

अतिम पाचवी कल्पना तो चार्वाक मत में ही हो सकती है। 
इसलिए अभेद शास्त्र की बलवत्ता से, सारे भेदों की श्रविद्यापुलक्ता ही 
स्वीकारनी होगी । प्रवत्ति या निवृत्ति रूप प्रयोजन के प्रकाशक बेदात 
वाक्‍्पो की प्रामाणिकता, ब्रह्म के स्वरूप्राववोध में, ध्यननविधिपरक 
होने से ही चरितार्थ होती है। 
». तद्प्ययुक्तम--ध्यानविधिशेपत्वेषपि वेदातवावयानाम्॑सत्यत्वे 
प्रामाण्यायोगात्‌ ।  एतदृक्त भवति-न्रह्मस्वरूपगोचराणिवाक्यानि 
कि-ध्यानविधिमैकवाक्यतामापन्‍नानि ब्रह्मस्वरूपे प्रामास्य प्रत्य- 
पच्चन्ते, उत्‌ स्वतनाण्येव ? एकवावयत्वें ध्यावविधिपरत्वेन ब्रह्म- 
स्वरूपे तात्पर्य न समवति | भिन्‍नवाब्यत्वे प्रवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजन- 
विरहादनवोधकत्वमेद । त घ वाच्यम-ध्याव नाम स्मृतिसतति- 
रूपम्‌ |, तच्च स्मर्तव्यकनिरूपणमिति ध्यानविधे स्मत्तंव्यविशेषा- 
काक्षायाम्‌ “इद स्व यदयमात्मा” ब्रह्म सर्वादुभू-” सत्यज्ञानमवत्त- 
ब्रह्म” इत्यादीनि स्वरूप तद्विशेषादीनि समर्पयन्ति । तैनेकवाकया- 
तामापन्‍्नान्यर्थ सदभावे प्रमाणमिति। ध्यानविधे. स्मत्तंव्यविशेषापेक्ष- 
त्वेषपि “नामब्रह्म” इत्यादि दृष्टिविधिवदसत्मेनाप्यर्थविशेषेश ध्यात 
निवृत्युपपत्ते, ध्येय सत्यत्वानपेक्षणात्‌ । श्रतोवेदातवाक्याना प्रवृत्ति- 
सिवृत्ति प्रयोजन विधुरत्वात्‌ ध्यानविधिशेषत्वेईपि ध्येयविशेषस्वरूप 
समपंणमात्रपयंवसानात्‌ स्वातत्येषपि बालातुराद्ाच्छन्दनवावयवत्‌ 
,शानमाश्रेशेव पुरुषार्थपयंन्तता सिद्ध श्च परिनिष्पन्नवस्तुसत्यता 
गोचरत्वाभावातु ब्रह्मण. आास्त्प्रमाणकत्व न सभवतीति प्राप्तमु । 


( र८ध८ ) 


उक्त कथन भी युश्ति सगत नहीं है--वेदात वाक्यों की ध्यानविधि 
शेषता होते हुए भी, पदार्थ सत्यता का कोई प्रमाण वही मिलता । कथन 
यह है कि--बश्रह्म स्वरूप बोधक वाक्य, ध्यानविधि के साथ, एकवाकक्‍्यता 
आराप्त कर, ब्रह्म स्वरूप के प्रकाशन में प्रमाणित होते है, अथवा स्वत 
रूप से होते हैं ? ( यह विचारणीय विषय है ) एक वाक्यता मे होने से, 
जब वह ध्यानविधि परक हैं, तो, ब्रह्म स्वरूप के शापन में उनका तात्पय॑ 
नही हो सकता यदि वह स्वतश्न रूप से होते हैं तो, प्रवृत्ति निवृत्ति हूष 
प्रयोजन रहित होने से, उनमे सत्यार्थ वीधकता का अभाव है ही । यह 
नही कह सकते कि-स्मृति प्रवाह ही ध्यान है और वह केवल स्मर्त्तव्य 
रूप से ही निरूप्य है। स्मत्तंव्य विशेष उस ध्यानविधि के निरूपण की 
आकाक्षा होने पर “यह सारा दृश्य आत्मा ही है” यह आत्मा ही सर्वानु- 
भावक ब्रह्म है “ब्रह्म सत्य-ज्ञान-अनतस्वरूप है" इत्यादि वेदात वाषय 
बहा स्वरूप और ब्रह्मगत विशेष भावों का प्रकाश करते हैं; क्या ये 
ध्यानविधि के साथ एकवाक्यता को भ्राप्त कर प्रतिपाद्य अथं की सत्यता 
को प्रमाणित करने में श्रमाण हो सकते हैं ? ध्यानविधि की स्मत्तेव्य 
सापेक्षता होते हुए भी--/मन की ब्रह्म रूप से उपासना करनी चाहिए” 
इत्यादि दृष्टि विधि की तरह असत्यवाबयायं द्वारा भी जब ध्यान क्रिया 
मिष्पन्त हो सकती है तो, ध्यातकार्य मे, ध्येय पदार्थ की, थोड़ी भी 
सत्यता अपेक्षित नही है। इसलिए वेदात वाक्‍यो के, प्रवृत्ति निवृत्ति 
प्रयोजन रहित होने से, ध्यानविधिशेषता होते हुए भी, ष्येयविशेष के 
स्वरूप प्रकाशन मे ही पर्यवर्सित होते से, स्वतन्र होते हुए भी, बालक 
और रोगियों को फूसलाने वाले चाक्यों की तरह, वाबयार्थमात्र से ही, 
पुरुष के वास्तविक अयोजन की सिद्धि हो पाती है, स्वत सिद्ध वस्तु की 
सत्यता के बोधन में, शास्त्र को सामर्थ्य नहीं है! इसलिए ब्रह्म की शास्त्र 
प्रमाणता सभमव नही है 

( सिद्धान्त ) तत्र प्रतिपश्चते-तत्तुसमन्वयात्‌ इति समत्वय, ८ 
सम्यगन्वय, पुरुषाथंतयाअत्वय इत्यये. । परमपुरुषायभूतस्यातवधि- 
कातिशयानन्दस्वरूपध्य ब्रह्मणों भभिषेयतयान्वयात्‌ तत्‌ शास्त्र 
प्रमाणकर्त्व॑ सिद्धय॒त्येवेत्य्थ, निरस्तनिखिल दोषनिरतिताबानद 


, <भभा-न अहाबोधयन्‌ वेदात वावयगण. प्रवृत्तिनिवृत्ति 


( रद ) 


परतावि रहान्त प्रयोजनपरयंवसायीति ब्रुवाणों “राजकुलवासितः 
पुरुषस्य कौलेयककुलाननुप्रवेशेद प्रयोजनशन्यता” बूते । 


उक्त प्रस्तुत मत के उत्तर में “तत्तुसमस्वयात्‌” सूत्र कहा गया 
है। समन्वय का तात्ययें है, सम्यक्‌ रूप से अन्वय, अर्थात्‌ मधोपयुवतरूप 
से पुरुषा के साथ सबद्ध निस्सीम, निरतिशय, ब्रह्म ही, परमपुरुषार्थ 
हैं, ऐसा समस्त वेदांत वावयों का वाच्याथं है, ब्रह्मा की शास्त्र 
प्रमाणकता, इसी से निश्चित होती है। निर्दोष, भत्यत आनदस्वरूप 
प्राप्प ब्रह्म के बोधक, वेदात वाक्य, प्रवृत्ति-निवृत्ति परक ने होने से, 
निष्प्रयोजन है, ऐसा कहना “राजकुलवासी व्यक्ति, स्लेच्छ के घर 
निष्प्रयोजन नही जाता” इस क्यन के समान ही है । 


एतदुफ'ः भवति-पश्रनादिकर्मरूपाविद्यावेष्टनतिरोहितपरावर 
तत्वयाथात्म्यस्वस्वरूपावबोधाना देवासुरगंधव॑सिद्धविद्याधरकित्तर 
किपुरुषयक्ष राक्षसपिशा चमनुजपशुशकुनतरीसपवृक्षगुल्मलत्ादूर्वादीना 
सत्रीपुंस्सपुंसकभेदभिन्ताना. क्षेत्रज्ञानाव्यवस्थितधघा रकपोषकभो ग्य 
पिशेषाणा मुक्ताना स्वस्थ चाविशेषाणामनुभवसभवे स्वरूपगुणविभव 
चेष्टिति रतवधिकातिशयानन्दजनन परब्रह्मास्तीति बोधयेंदेव वाक्य 
प्रयोजनपर्यवसायि । प्रवृत्तिनिवृत्तिनिष्ठ तु यावत्पुरुषार्थात्ववबोध 
न प्रयोजनपरयंवसायि । 


कथन यह है कि--अमादिकाल से प्रवृत्त कर्मरूप अविद्यामय 
जावरण से, जिनका परव्रह्म और अपरबग्रह्म का यथार्थ भाव, तथा अपना 
प्रत्यक्स्वरूपता का श्ञान तिरोहित है, एवं जिनके देहधारण पोपणोप- 
योगी भोग्य विषय सुन्यस्थित हैं, उन स्त्री, पुरुष, मपुसकर्मदों से विभिन्न, 
देवता-अशु र-सिद्ध-विद्याघर-फिन्चर - किपुरुष-यक्ष - राक्षस-पिशाच-मनुष्य- 
पशु-पक्षी सर्पन्वृक्ष-गुल्म-लता-दूर्वा आदि रूपो वाले जीवों का, अनुभव 
मी जब, मुक्त जीवो बौर अपने मे समानरूप से हो सकता है, तो स्वरूप- 
गुण-वैभय चेप्टा आदि में बेजोड, अतिथय आनदजनव परबह्म के 
अस्तित्व के प्रतिपादक वेदात वावय निश्चित ही प्रयोजनावसायी (सायंक) 


६ २६० ) 


हैं। प्रवृत्ति निवृत्ति बोधक वावय, पुरुष के परिमित अभीष्ट प्रतिपादक 
होते हुए भी, वास्तविक प्रयोजन (आत्यतिक दु ख निवृत्ति पी मुक्ति) 
के साधन में समर्थ नही है। 
भूत ब्रह्म कथ प्राप्यत इत्यपेक्षाया “ब्रह्मविदाप्नोतिपरम”” 
प्रात्मानमेवलोकमुपासीत्‌ “इति वेदनादिशब्देसपासन ब्रह्मप्राप्त्युपाय- 
तयो विधौयते । यथा “स्ववेश्मतिनिधिरस्ति” इति वाक्येन निधभि- 
सदभावं ज्ञात्वा तृप्त.सन्‌ पश्चादुपादाने च॒ प्रवत्तंते। यथा च-- 
कश्चिद्राजकुमारों बालक्रीडासक्त नरेद्रभ्वनादनिष्क्रान्तो मार्गाद- 
अ्ष्टो नष्ट इति राज्ञा विज्ञात. स्वय चाज्ञातृपितृक. केनचिद्द्विज- 
वर्येण वधितोडईधिगतवेदशास्त्र. पोडशवर्पः सर्वकल्याणगुणाकर. 
तिष्ठन्‌ “पिता ते सर्वलोकाभिपति. गास्भीयों दार्यवात्सल्यशौशोल्य 
वीयंपराक्रमादिगुएसंपसन, त्वामेवनष्ट पुत्र दिदृक्षु. पुरवरेतिष्ठति” 
इति केैर्नाचदरभियक्ततमेन प्रयक्त वाबयं श्वृणीति चेतू, तदानीमेव- 
“अ्रह तावत्‌ जीवतः पुत्र, मत्पिता च॑ सं सपतूसमृद्ध.” इति निरति- 
शमहष॑समत्वित्तो भवति । राजा च॒ स्वपुत्न जीवन्तमरीगमति 
मनोहरदर्शन॑ विदितसकलवेदश्र॒त्वाईवाप्समस्तपुरुषा यों. भवति । 
पश्चात्तदुपादाने च प्रवरत्तते । पश्चात्ताबुभौ संगच्छेते च इति ।' 
ऐस्ता अदभुक्त ब्रह्म कैसे प्राप्त हो सकता है? ऐसी आकाक्षा होमे पर- 
“ब्रह्मवेत्ता परतत्व को प्राप्त करता है “आत्मा की ही दुष्टव्य रूप से 
उपाप्तना करनी चाहिए” इत्यादि वाक्य में “वेदन” आदि, शब्द बोष्य 
उपासना ही, प्राप्तव्य ब्रह्म के उपाय छूप से विहित है। 
जैसे कि--कोई व्यक्ति--' भपने घर मे धनगडा है” इस बात को 
जानकर प्रसन्नता से उप्ते निकालने के लिए प्रयत्नशील होता है। तथा 
से-कोई राजकुमार बालकों के साथ खेलता हुआ राजमहल से निकल 
कर खो जाता है, राजा उसे जानता है, पर वह अबोध होने के कारण 
पिता को नही जानता, वह कदाचितू किसी श्रेष्ठ बिह्यन ब्राह्मण द्वारा 
_प्रोषित और वेदशास्त्र का पारगत होकर जब बयस्क होता है, तब किसी 


( २६१ ) 


' व्यक्ति द्वारा “सर्वेलोकाधिपति, गाभीय औदार्य॑-वात्सल्य-सौशील्य-शौर्य॑- 
वी पराक्रम बादि गुणों समन्न तुम्हारे पिता खोये हुए तुम्हे देखने के 
लिए महल मे आकुल हैं” ऐसा सुनते ही “तो मैं जीवित पिता का पुत्र 
हू, मेरे पिता वैभव सपन्न है” हुए विभोर हो जाता है तथा वह राजा 
अपने पुत्र को निरोग, अतियुरदर-सर्वंगुण सपन्न सुनकर इत।र्थ हो जाता 
है, उसे बुलवाने की चेष्टा करता है, प्रयास के बाद वे दोनों एक दूसरे 
से पल जाते है [ब्रह्च प्राप्ति सबधी उपदेश भी इसी प्रकार है) 


यत्युत.--परिनिष्पत्तवस्तुगोनरस्य वाक्यसर्य तत्शानमात्रे- 
एछापि पुष्ठपार्थपयंबसानात्‌. बालातुराद्युपच्छन्दनवाक्यवन्ताथ॑ 
सदभावे प्रामाएयम-इति । तदसत्‌-अ्र्थशदभावाभावे निश्चित 
ज्ञातोष्प्पर्ं. पुरुषार्थाय न भवति । बालातुरादीनामप्यर्थसद्भाव 
ज्ान्या हर्षायुत्पत्ति. | तैपामेव तस्मिन्नेव ज्ञाने विदयमाने 
यद्यर्थाभावनिश्चयों जायेत्‌, तत- तदानीमेव हर्षादयों निवरत्तेंरन्‌। 
श्रौपनिषदेष्व॒पि वाक्येषु ब्रह्म॒स्तित्वतात्पर्याभाव निश्चये ब्रह्माज्ञानि 
सत्मपि पुए्पा्थ॑पर्मवरस्तान ने स्पात्‌ । अत. “यत्ती वा इमानि भूत्तानि 
जायते”  इत्यादिवाक्य॑ निखिलजगदेकका रणं . निरस्तनिखिलदोध 
गन्ध सादेज्ञसत्यसंकल्पत्वादयतत्तकल्या एगुणाकरमनवधिकातिशया- 
नन्दं ब्रह्मास्तीति बोधयतीति सिद्धम्‌) ... 

«जो यह कहा कि--स्वत. सिद्ध वोधक वाक्य की वाक्यार्थ प्रतीति 
केवल पुरुषार्थवयंवसित होने से, बालक और व्यधित धुरुष के फुसलाने 
दे दावण की तरह, पदारे के अस्तित्व में प्रामाणिक नही हो सकती! 
सह असगत बात है--अर्थ की भसत्यता प्रमाणित हो जाने पर, ज्ञात 
अर्थ भी पुरुषार्थ नही हो सकता । बालक और व्ययित पुरुष को जो हर्ष 
होता है. वह उन्हें, अपने अनुकूल प्रतीत होने से भ्रात होता है, उस 
वबाकयार्थ की जब उन्हे यथार्थता ज्ञात द्वोती है, तो तत्काल ही उनका 
हुए समाप्त भी हो जाता है। उपनिपदो के वाक्यो में भी यदि, ब्रह्म के 
प्रस्तित्व॒ विषयक तात्पर्य का अभाव होता, तो ब्रह्मविषयक ज्ञान होते 
हुए सी वह ज्ञान कभी पुरुषार्य साधन में पर्यवल्लित न हो सकता | 


(६ ६२ ) 


हसलिए--“यनो वा इसानि” इत्यादि वाक्य--समस्त जगत के एकमात्र 
कारण, निर्दोपता, सत्यसवल्पता, सर्वश्षत्ता आदि अनेक कल्याणमयगरुणो 
के आकर, अतिशय आनद स्वसूप ब्रह्म के अस्तित्व का ही बोधक है। 
यह निश्चित मत है । 


५, भ्रधिकरण,-- 


थतो वा इमानि” इत्यादि जगत्‌कारणवादिवाक्यप्रतिपाद्य 
सर्व सर्वशक्तिसमस्तहेयप्रत्यतीककल्याणगुणैकतानब्रह्म णिज्ञास्य- 
मित्युक्तम्‌ | इदानी जगत्‌कारणवादिवाक्याना आ्रानुमानिकप्रधानादि 
प्रतिपादनानहंतोच्यते- ईक्षतेर्नाशब्दमित्यादिना । 


जगत्‌ कारणता बोधक “'यतो वा इमानि” इत्यादि वाक्य प्रतिपाद् 
सर्वेज्ञ, सवंशक्ति, समस्त तुच्छगुणरहित, कल्याणमय गुणों के धाम, ब्रह्म ही 
जिजास्य हैं, यंहू बतलाया गया। अब जगत्‌कारणबादी वाक्‍्यों से अनु- 
मानिक प्रधान आदि का प्रतिपादन नहीं हो सकता यही ईक्षतेनाशब्दम्‌ 
इत्मादि आठ सूत्रों से सिद्ध करेंगे। 


ईक्षतेतशिव्दम १।१५॥ 


इदमास्तायते छादोग्ये-/सदेव सोम्येदमग्र श्रासीदेकमेवा- 
द्वितीयम्‌, तदैक्षत बहुस्या प्रजागेयेति तत्तेजोन्‍सुजत” इत्यादि- 
तत्र संदेह. कि सच्छब्दवाच्यं॑ जगत्‌कारणं परोक्तमानुमानिक 
प्रधानम ? उक्तोक्त लक्षणं ब्रह्म इति । 


छादोग्योपनिषद्‌ मे जो यह कहा गया कि-- है सोम्य ? सृष्टि के 
पूर्वे एकमाव यह सत्‌ ही था, उसने इच्छा की अनेक होकर प्रकट हो 
जाऊं, तब उसने तेज की सृष्टि की” इत्यादि इसमे सदेह होता है कि- 
उक्त वाक्य भे जगत्‌ कारण के लिए प्रयुक्त सतू शब्द वाच्य साख्य दशन 
का आनुमानिक प्रधान (प्रकृति) है अथवा पूर्वोक्त लक्षण वाला ब्रह्म 
जहै? 


| रे६३ ) 


कि प्राप्तम्‌ ? प्रधानमिति । कुतः ? “सदेव सौम्येदमर्ग- 
आसीदेकमेव” इत्यादि शब्दवाच्यस्थ चेतनभोग्यभूतस्य सत्तवरज- 
स्तमोमयस्य वियदादिनानारूपविका रावस्थस्य वस्तुन: कारणावस्थां 
बदति । अती यदद्वव्यं यत्स्वभावं च कार्यावस्‍्थम्‌, तत्स्वभाव॑ तदेव 
द्रव्य, कारणावस्थम्‌ सत्वादिमयं च्‌ कार्यमिति गुणसाम्यावस्थं 
प्रधानमेवः हि. कारणम्‌ | तदेवोपसंहतसकलाविशेष॑ सन्मात्रमिति 
“सदेव सोम्पेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌” इत्यभिधीयते । तत एवं 
च कार्यकारणयोरनन्यत्वम्‌ । तथा सत्येैवैकविशञानेन सर्वविशान 
प्रतिज्ञोपपत्ति:, प्रन्यथा “यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन इत्यादि भृत्पिण्ड 
तत्काय॑ दृष्टान्तदा््टान्तिकयोबेंरूप्यं चेति जगद्कारणवादिवावयेन 
महर्षिणा कपिलेनोक्त प्रधानमैव प्रतिपाद्यते ! प्रतिज्ञादृष्टान्तरूपेणा- 
नुमानवेपमेव चेदं वाक्यमिति सच्छब्दवाच्यमानुमानिकमेव । 


उक्त संदेह होने पर आनुमानिक प्रभान को हो सत्‌ शब्द वाच्य मानसे 
का वक्ष प्रस्तुत करते है-/सदेव सोम्य इदमग्र आसीत्‌” इत्यादि-इस बावय 
का 'इदं” शब्द, चेतन भोग्य भूत सत्वरजतमोमय, अनेक रूपों में विकृत 
आकाश भादि यसस्‍्तु की ही कारणावस्था बतलाता है [अर्थात्‌ एवं शब्द 
प्रत्यक्ष प्राह्म सपन्निहित वस्तु का ही बोधक है] कारण वस्तु को अवस्था- 
न्तर प्राप्ति ही कार्यावसथा होती है [आकाश आदि महामूत ही गुणमय 
होकर स्थूलाकार में जगत्‌ रूप से प्रकट होते है यही प्रधान कारणवाद 
का प्िद्धान्त है) जिस द्रव्य का जो स्वभाव कार्यावस्‍था में होता है वही 
कारणावस्था में भी होगा। सत्द रजतमोमय जगत ही कार्य है तथा 
साम्यावस्था वाला त्रिगुणात्मक प्रधान ही उप्तका करण है। अपनी 
संपूर्ण विशेषताओं को छिपाये हुए यह प्रधान ही "सत्‌ ' था, ऐसा 
“सौम्येदमग्र” आदि में कहा गया है। इस प्रकार कार्य कारण की 
अभिन्नता भी प्रमाणित हो जाती है। तथा ऐसा मानने से “एक के 
विज्ञान गे सबका ज्ञान हो जाता है” यह सिद्धाम्त भी सुसंगत हो जाता 
है [मर्पाते जैसे पके हुए चावलों मे से एक चावस के देखने से सारे 
आावलों की अवस्था का ज्ञान हो जाता है, बसे ही भिगुणात्मक अधान को 


६ रृह० ) 


जान लेने से सपूर्ण जगत उसी के समान है, ऐसा सिद्ध हो जाता है] यदि 
प्रधान को कारण न मानेगे तो “हे सौम्य ! एक ही मिट्टी के ढेले से! 
इत्यादिवाक्य मे कथित मिट्टी के ढेले और उसके निर्माण पृथिवी के 
दृष्टात और द्वार्ष्टन्तिक में विषमता हो जावेगी। ऐसा जगत्‌ कारण 
वादी वाक्‍्यों के विश्लेषण के प्रसंग मे “प्रधान ही जगत का कारण है” 
प्रतिपादन करते हुए, मह॒पि कपिल ने कहा है। प्रतिज्ञा, दृष्टान्त 
आदि सभी से सिद्ध होता है कि “सदेव” इत्यादि वावय आनुमानिक 
प्रधान का हो बोधक है तथा वह्‌ प्रधान ही “सत्‌” शब्द वाच्य है । 


क॒ 

इत्येव प्राप्त ईभिघीयते “ईक्षत्तेनाशब्दम्‌” इति । यस्मिन्‌ शब्द 
एवं प्रमाण न भवति, तदशब्दमानुमानिक प्रधान इत्यथें । न 
तज्जगत्का रणवा दिवाक्य प्रतिपाद्यम्‌ कुत. ? ईक्षते, सच्छब्दवाच्य 
सबधबव्यापा रविशेषाभिघायिन ईक्षते- धातो. श्रवणात्‌ । “तदेक्षत 
बहुस्या प्रजायेयेति” ईक्षतक्रियायोगाश्चाचेतने प्रधाने न सभवत्ति । 
प्रत ईवृशेक्षणक्षमश्चेतत विशेष सर्वेज्ञ सर्वेशक्ति. पुरुषोत्तम: 
सच्छब्दाभिधिेय.। तथा च॒ सर्वेप्वेव सृष्टिप्रकरणेध्वीक्षापूर्वकिव 
सृष्टि प्रतीयते “स ईक्षत्‌ लोकान्नुसृजा इति स इमाल्लोकानसृूजत” 
"प ईक्ष।चक्र -स प्राणानसृजत्‌” इत्यादिपु । 


+ उक्त मत के निराकरण के लिए “ईक्षते्नाशब्दम्‌” सूत्र प्रस्तुत करते 
है। प्रधान के लिए शब्द (आगम) प्रमाण का नितात अभाव है, इसलिए 
आनुभानिक प्रधान जगत्‌ कारण वाबयोयत “सत्‌” शब्द का वाच्याय॑ 
नही हो सकता, यही इस सूत्र का तात्पय है। यह प्रधान जगतकारण- 
थादी वाषय का प्रतिपाच तत्व नही है, कयोकि-शास्त्र मे जगतकर्ता के 
लिए ईक्षण क्रिया का प्रयोग किया गया है। “उसने सकल्‍्प किया कि- 
अमेक होकर भ्रकट्टँ” इस श्रुति मे सत शब्द बोध्य कारण का, सबंधी 
व्यापार विशेष “ईक्षण” क्रिया का प्रयोग क्या गया है। ईक्षण क्रिया का 
योग अचैतन प्रधान में समव नही है। इससे सिद्ध होता है कि-ईक्षण की 
क्षमता वाले चेतन विशेष, सर्वक्ष) स्वशवित सपन्न पुरुधोत्तम ही “सत्त्‌! 
शब्द बाह्य है। सारे सृष्टि प्रकरण मे “ईक्षा” ही मुख्य करण बतशाया 


है कई )ओ 
गया है, अर्थात्‌ सृष्टि संकल्पात्मिका है ऐसा बतलाया गया है। 
जैसा कि-उन्होंने इच्छा की कि-लोकों की सृष्टि करूँ, तव इन लोकों 
की सृष्टि की “उन्होंने इच्छा को और प्राण की सृष्टि की” इत्यादि 
वाक्‍यों से सिद्ध होता है । 


ननु थ॒ कार्यगुणेनैव कारणन भवितव्यम्‌ , सत्यम्‌ सर्वकार्यानु- 
गुण एवं सर्वज्ञ: सर्वंशक्ति: सत्यसंकल्प: पुरुषोत्तम: सृक्ष्मचिदचिद- 
वस्तुशरीरक: । यथा$ह-“पराञ्स्य शक्तिविंविषैव श्रूयते स्वाभाविकी 
ज्ञानवलक्रिया च” यः सर्वज्ञ: सर्वविद्‌ यस्य ज्ञानमयं तपः “यस्या' 
व्यक्त शरीरम्‌ यस्याक्षरंशरीर यस्‍्य मृत्युःशरीरम्‌, एप सर्वभूता- 
न्तरात्मा".इति । तदेतत्‌ “न विलक्षणत्वात्‌” हत्यादियु प्रतिपाद- 
यिष्यते। श्रत्र सृष्टि वाक्‍्यानि न प्रधानप्रतिपादनयोग्यानी तित्युच्यते 
वस्तुविरोधरतु तत्रैव परिहरिष्यते यतुक्त-प्रतिज्ञादृष्दान्तयोगात्‌ 
झनुमानरूपमेवेदंवाक्य इति तदसतू-हेत्वनुपपादनात्‌। “येनाश्रुत्त 
श्रुतं” इत्येफविज्ञानेन सव॑विज्ञाने प्रतिपादयिषिते सर्वात्मना 
तदसंभवं भन्वमानस्य तत्संभवमात्रप्रदर्शनाय हिं दृष्टान्तोपादानम्‌ | 
ईक्षत्यादिश्रवणादेव हि भनुमानगंधाभावोध्वगत्तः । हि 


(शंका) काये के अनुकूल पदाथे ही, कारण हो सकता है (जड़ 
जगत के अनुकूल णड़ प्रकृति ही कारण हो सकती है) ऐसी जो शंका की 
जाती है, बहू ठीक है, सर्वकार्यानुगुण सर्वज्ष, सर्वशक्तिसंपन्न, सत्य- 
संकल्प पुरुषोत्तम्‌ सृक्ष्मचिद्‌ अचिदू सभी वस्तुओं के रूप में स्थित हैं-- 
जेंसा कि-- “उस परमात्मा फी ज्ञान बल-क्रिया जादि अनेक स्वाभाविक 
शक्तियाँ धुनी जाती हैं-बह तर्वज्ञ। सर्वविद्‌ और ज्ञान रूपी तपवालो, 
है” अव्यक्त और मृत्यु (प्रकृति और जगत) जिसके शरीर हैं, यही प्राणि* 
मात्र के अंतरात्मा पापरहित हैं” इत्यादि वावयों से शात होता है। 
इसको विशेष प्रतिपादन “न विल्क्षणत्वात्‌” इत्यादि सूच् में करेंगे। 
पहाँ-बतलावेंगे कि सृष्दि-प्रेतिपादक वाक्य प्रधान परक नहीं है। ५+ -! 


(६ रह६६ ) 


जौ यह कहते है कि-प्रतिज्ञा और दृष्टात के अनुसार, वैदात 
वाक्य, प्रधान के अनुरूप ही घटढित होते है, यह भी असगत बात है, 
इसका कोई कारण उपलब्ध नही होता । “जिम्तके द्वारा अश्रुत विषय भी 
श्रुत होता है” एक के जानने से सबका ज्ञान होता है “ये वाक्य निम्नाकित 
शका “सर्वात्मा ब्रह्म में ऐसा होना असभव है” के निवारणार्थ ही प्रस्तुत 
किए गए हैं “ईक्षण” क्रिया श्रवण-से ही सबधित है, आनुमानिक प्रधान 
में सकलप श्रवण आदि का नितात्त अभाव है। 


ग्रथ स्थातू-न चेतनगत मुख्यमीक्षणमिहो च्यते, भ्रपि प्रधानगत- 
गौणमीक्षणं “त्त्तेज ऐक्षत वा श्राप ऐक्षन्त” इति गौशेक्षण 
साहचर्यात्‌ । भवति चाचेतनेष्वपि चेतनधर्मोपचार, यथा-"वृष्ठि 
प्रतीक्षा. शालय.” “वबर्षेण वीज॑ प्र तिसजहपं” इति श्रतो गौरमीक्षण- 
मित्तीमामाशकामनुभाष्य परिहरति ! 


जो यह कहते हैं कि-सृष्टि प्रकरण मे जिस ईक्षण क्रिया का प्रयोग 
किया गया है, वह चेतन सबधी मुख्य ईक्षण नही है, अपितु प्रधान सबंधी 
गौण ईक्षण है, जैसा कि-“तत्तेज ऐक्षत” इत्यादि में तेज और जल आदि 
जड पदार्षों की ईक्षण क्रिया के प्रयोग से निश्चित होता है। जड़ पदार्थों 
में भी चेतन पदार्थों का सा ओपचारिक प्रयोग किया जाता है, जैसे कि- 
“शालि (धान) के पौधे वृष्टि की प्रतीक्षा करते हैँ वर्षा से बीजो को हर्ष 
होता है” इत्पादि से गोण ईक्षण ही सिद्ध होता है इस शका का परिहार 
कर रहे हैं-- 


गोणश्चेन्नात्म शब्दातू १।१।६॥ 


अदुक्तम--गौणेक्षणसाहचर्ग्यात्‌ सत्तोध्पीक्षणव्यपदेश' सर्गनियत॑- 
पूर्वावस्थाभिप्रायो गौंरा इति । तन्‍न “ऐत्तदात्म्यमिदं सब॑ तत्सत्य॑ 
स भ्रात्मा” इति सच्छबव्दप्रतिपादितस्य श्रात्मशब्देन व्यपदेशात्‌। 
एतदुक्त' भवति “ऐत्दात्म्यमिदं स्वमु स भ्रात्मा” इति चेतना- 
श्वतनप्रपश्ोई शेन सत्‌ झात्मत्वोपदेशोश्यं वाचेतने प्रधाने संगष्छत 


( १६७ ) 


इंति, प्रतस्तेजोध्बन्नानामपि परमात्मैवात्मेति तेजअमभृतयोअपि शब्दा . 
परमात्मम एवं वाचका-। तथा हि हन्ता&हमिमास्तिल्रो देवता 
भ्नेन जीवेनात्मनाष्नुप्रविश्य नामहूपे व्याकरवाणि” इति परमात्मा- 
नुप्रवेशादेव तेजअभृतीना वस्तुत्व॑ तत्तन्‍्नामभाक्तवं॑ चेति “तत्तेज 
ऐक्षत--ता श्राप ऐक्षन्त” इत्यपि मुख्य एवेक्षणव्यपदेश., अत. साह- 
चर्यादपि “तदैक्षत” . इत्यन्न. गौगत्वाशडूूदू रोत्सारितेति 
सूत्राभिष्राय- 


जो यह कहते हैं लि--गौण ईक्षण के साहचर्य से सत्‌ के ईक्षण का 
ही ध्यपदेश हैं, जो कि, सृष्टि पूर्व की एक स्पन्दर जियामालर के अधभिप्राय 
से कहा गया है अतएवं गोण ही है । यह क्यन सुसयत नही है क्योकि--- 
' यह सारा जगत प्रात्म स्वरूप है, यह आत्म स्वरूप है, यह आत्मा सत्य 
स्वरूप है” इत्यादि वाक्य मे आत्मा शब्द से सत्‌ तत्त्व का उल्लेख किया 
गया है। इसी अभिप्राय से यह भी कहां गया कि---/सारा जगत आत्म्य 
है वही आत्मा है” यहां चेतन अचेतनात्मक जगत प्रपत्र के उद्देश्य से 
आत्मतत्त्व का उपदेश किया गया है अचेतन प्रधान का कोई प्रसग नहीं 
है | परमात्मा ही तेज, जल आ्रादि की झात्मा हैं, इसलिए तेज आदि भी 
परमात्म वाची है--जसा कि--“में जीवछप से प्रविष्ट होकर उन तीनो 
( पृथ्वी जल-तैज ) देवताओं को नाम रूप से व्यक्त बरूँ” इस परमात्मा 
के सकहप वोधक वाक्य से सिद्ध होता हैं कि--परमात्मा ही, आत्माध्प 
पे प्रविष्ट होकर तेज आदि वस्तुओं के नाम्र रूप का विस्तार करते 
हैं। “तत्तेज ऐक्षत' आदि वावयो मे मुख्य ईक्षण का ही वर्णन है। सत 
के ईक्षण के साथ, तेज आदि के ईक्षण के उल्लेख में गोण ईक्षण की 
आशका नहीं करनी चाहिए, यही इस सूत्र का अभिप्राय है! 


इतश्व न प्रधान सच्छब्दप्रतिपाद्यम--> 


५, इसलिए भी साख्य शास्त्रोक्त प्रधान सत्‌ शब्द बाध्य नहीं हो 
सकता कि 


( ई६६ ) 

तल्निष्ठस्थ मोक्षोपदेशात्‌ ११।छ॥ 

मुम॒क्षो: श्वेतकेतो: 'तत्त्वमसि' इति सदात्मकत्वानुसन्धानमुप- 
दिश्य तन्निष्ठस्य "तस्य तावदेव चिरं यावन्त विमोक्ष्ये ग्रथ' सम्प- 
त्थे” इति शरीरपातमात्रान्तरायों ब्रह्मसम्पत्तिलक्षणों मोक्ष इत्यु- 
परदिशति, यदि च प्रधानमचेतनं कारणमुपदिश्येत; तदा तदात्म- 
कत्वानुसन्धानस्य मोक्षसाघनत्वोपदेशो नोपपद्यते “यथा क्रतुरस्मिन्‌ 
लोके पुरुषों भवति तथेत. प्रेत्म भवति” इति तन्निष्ठस्थाचितन- 
सम्पत्तिरेव स्थात्‌ । न च मात्तापितृसह्न भ्योशपि वत्सलतरं शास्त्र- 
मेवंबिघतापत्रयाभिहितहेतुभूतामचित्सम्पत्तिमुपदिशति । प्रघान- 
का रणवादिनो$पि हि प्रधाननिष्ठस्य मोक्ष' नाभ्युपगच्छन्वि । 

मुमुक्ष श्वेत केतु को /तत्त्वमसि' ऐसा तदात्मकता के अनुसघाम 
का उपदेश देकर “तभी तक मोक्ष का विसंब हैँ जब तक शरीर से छूट 
नही जाता, उसके बाद वह सत्त्‌ रूप हो जाता है” ऐसा शरीर पात मात्र 
के अन्तराय बाला ब्रह्म सपत्ति रूप मोक्ष का उपदेश दिया गया है । यदि 
भचेतन प्रधान को जगत के कारण रूप से बतलाया जाता तो, तंदात्मक- 
त्वानुसधान रूपी मोक्षसाधनत्वोपदेश का मेल नही बैठता ।” पुरुष इस 
लोक में ज॑सा सकल्‍प और अनुष्ठान करता है, वैसी ही मरणोत्तर उसकी 
गति होती है” इस वाक्य से कैसे मान लिया जाय कि--अचेतन की 
काराधता से भी गति प्राप्त हो सकती है। माता भौर पिता से हजारो 
गुना बात्सल्य भाव से जीवो को रक्षा करने दाले शास्त्र, कहीं तापत्रय की 
शात्ि के लिए, जड़ की जाराघता का उपदेश दे सकते है ? प्रधांन कारण 
बादी भी प्रधान की भाराधना करके मोक्ष नही पा सकते । 
हतरच ने प्रधातस्‌-- 

प्रधान इसलिए भी जगत का कारण नहीं हो सकता कि-- | 

हेयत्वावचनाक्ष्च १।१।८॥ 

यदि प्रधानमेव कारणं सच्छब्दाभिहितं भवेत्‌ तदा मुमुक्षो: 
इवेतकेतो स्तदात्मकत्वं मोक्षविरोधित्वाद्व यत्वेनिवोपदेश्यं स्थात्‌ । सं 


(१६६ ) 
चे तत्क्रियते, प्रत्यत उपादेयत्वेनेव “तत्वमसि” “तस्य तावदेव 
चिरम्‌” इत्यूपदिश्यते । 


सांस्योक्त प्रधान ही यदि, जगत का कारण, सत्‌ शब्द से वेदों को 
अभिप्रेत होता तो, मोक्षविरोधी, आत्मवादी सिद्धान्त को मानने वाले , 
श्वेतकेतु को, उसे हेय बतलाकर उसे व्यागने का उपदेश दिया जाता, 
परंतु ऐसा न करके “तुम वही हो” घुम्हे उसे प्राप्त करने में तभी तक ' 
का विज्नम्व है, जब तक कि शरोर का बधन है” इत्यादि उपदेश 
दिया गया। | 


इतश्व न प्रधानम्‌ू--- १ 
* प्रधान को इसलिए भी कारण नही मान सकते कि-- 


प्रतिज्ञाविरोध/त्‌ ११११६॥ 
- प्रधानकारणात्वे  प्रतिज्ञाविरोधश्च॒ भवति । वावयोपक्रमे , 


ह्कवरिज्ञानेत स्व विज्ञान , प्रतिज्ञातम्‌। तच्च कार्य्यकारणयोरन- 
न्यत्वेन , कारणभूतसहिज्ञानात्तत्कायँभूतचेतनाचेतनप्रपश्वस्य॒ज्ञात्त- 
त्येदीपपादनीयम । तत्त प्रधानकारणत्व चेतनवर्गस्प प्रधानकाथ्य॑ 
त्वाभावात्‌ प्रधानविज्ञानेन चेतनवगंविज्ञानासिद्ध विरुठ यते । 


प्रधान की कारण मानने से प्रतिज्ञा से भी विरुद्धता होती है। 
बेदांत.वाकयों के उपक्रम (प्रारंभ ).,ें ही, नियम बतलाय। गया कि-- 
“एक के ज्ञान से समस्त का ज्ञान होता है। ” उस नियम के अनुसार, 
कार्य और कारण दोनों में अनन्यता होनी चाहिए अतः कार्यरूप चेतन 
अचेतन समस्त प्रपंचरूप जगत कारण रूप उस ब्रह्म के स्वरूपानुसार ही 
प्रतीत होता है। यदि प्रधान को कारण मान ले तो, चेतन वर्ग में, जड 
प्रधान की कार्यता कहाँ से आवेगी। प्रधान के शत से, चेतन वर्ग के 
ज्ञात कौ सिद्ध करनी, सवंथा विरुद्ध है। , 


$: 9 
इंतश्व न प्रधानमू-- ा 
प्रधान इसलिए भी कारण नही है कि-+ 


रा 


( ३०० ) 


स्वाप्ययात्‌ १४११० 

रु तदेव सच्छब्दवाच्य प्रकृत्याह--'स्वप्मान्त में सोम्य विजानीहीति 
तत्रंतत्युरुष. स्वपिति नाम सता सोम्य तदा सम्पन्तों भवति स्वम 
पीतो भवत्ति तस्मादेन स्वपितीत्याचक्षते स्व ह्मपीती भवति” इत्ति 
सुषुप्त जोव' सता सम्पन्त, स्वमपीत.--स्वस्मिन्‌ प्रलोन इति व्यप- 
दिशति। प्रलयश्व-स्वकारणे लय. न चाचेतन प्रधान चेतनस्य 
जीवस्य कारण भवितुमहँति । स्वमपीतो भवति प्रात्मानमेव जीवो5$ 
पीतो भवतीत्यथे. । चिह्रस्तुशरीरक तदात्मभूत ब्रहोच जीवशब्देना5 
भिधीयत इति नामरूपव्याकरणश्र॒त्योक्ततू । तज्जीवशब्दाभिधेय 
ब्रह्म सुधुप्तिकालेषपि प्रलयकाल इब नामरूपपरिष्वड्भाभावात्‌ 
केवलसच्छन्दाभिधेयमिति 'सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति स्वम- 
पीतो भवति” इत्युच्यते। तथा समानप्रकरणे मामरूपपरिष्वज्धा- 
भावात्‌ भप्राशैनैव परिष्वद्धात्‌ “प्राशेतात्मना सम्परिष्वक्तो न वाह्म॑ 
किश्वन गेद नान्तरम” इत्युच्यते । आमोक्षाज्जीवस्य लामरूपपरिष्व- 
ज्भादेव हि स्वव्यतिरिक्तविपयज्ञानोदय. । सुशुप्तिकाले हि नामरूपे 
विहाय सता सम्परिथ्वक्त. पुनरपि जागरदशाया नामरूपे परिथ्वज्य 
तनन्‍नामरूपो भवतीति श्रुत्यन्तरे स्पष्डमभिधीयते “यदा सु. स्वप्न 
न कथश्वन पश्यति श्रथ हास्मिम्‌ प्राण एवैकधा भवति” “तस्माद्दा 
झ्रात्मन, प्रांणा यथायतन विप्रत्तिष्ठन्ते” तथा “त इह ब्याप्रों वा 
सिहो वा वृको वा वराहो वा दंशो वा मशको वा ययद्भवन्ति तथा 
भवन्ति” इति । तथा सुपुप्त जीव' 'प्राशेनात्मना सम्परिष्वक्त/ इति 
च वदतति । तस्मात्सच्छब्दवाच्य. परत्रह्म सर्वज्ञ. परमेश्वर, पृरुधो* 
त्षम एवं। तदाह व्‌ त्तिकार. “सता सोम्य तदा सम्पन्तो भवतीति, 
सम्पस्यत्त्पत्ति्पामेतदध्यवसीयते 'प्राशेनात्मना सम्परिष्वक्त' इति 


चाह्ेति 


( ३०१ ) 


ब्रह्म ही सत्‌ शब्द का स्वाभाविक वाच्यार्थ हैं, जेसा कि--“हे 
सोम्य ! मेरे निकट स्वप्नात ( सुषुप्ति कालीन जीव की अवस्था ) को 
जानो, जिस समय वह पुरुष ( जीव ) सोता है, तब सत्‌ सपन्न (ब्रह्मलीन) 
हो जाता है, स्वस्वरूप को प्राप्त हो जाता हे, इसीलिए उसे "स्वपिति" 
कहते हैं, उस समय वह स्वरूप में अपीत ( लीन ) हो जाता है” इस 
वाक्य में सुपुप्त जीव को सत्‌ से संपन्न अर्थात्‌ “स्वमपीत अपने मे 
प्रतीन” कहा गया है। प्रलय का अर्थ होता है अपने कारण में तीन 
होना । इससे स्पष्ट होता है कि--अचेतन प्रधात, चेतन जीव का कारण 
नहीं है। “स्वम पीतो भवति'” कहने का तात्पर्य है कि--जीव स्वीय 
(परमात्मा) को प्राप्त होता है । 


बिन्मय वस्तु अर्थात्‌ चेतन ही जिसका शरीर है और जो जीवात्मा 
मे, अन्तगंत व्याप्त है, उसे ही उक्त प्रसग मे जीव शब्द से बतलाया गया 
है ( अर्थात्‌ जो जीव का भी जीव है ) “मैं इसमे प्रवेश कर जीवात्मा के 
रूप से, पस्तुओ के नाम एप को अभिव्यक्ति कछंगा” ऐसे नाम रूप के 
व्यक्तीकरण के उपदेश से भी उक्त तथ्य की पुष्टि होती है। 


प्रलयकाल की तरह, सुपुष्ति काल मे भी, नाम और रूप का 
संबंध नही रहता, इसलिए जीव शब्द से उल्लेख्य वह अहम ही, सुपुप्ति 
काल में “सत्‌” शब्द से कहा गया है | जैसा कि--”हे सौम्य | उस समम 
जीव सत्‌ संपन्न होता है, स्वछूप प्राप्त करता है।” 

इसी प्रकार के भन्य प्रकरण मे भी नाम रूप का सवध न दिखला- 
कर, प्राज्ञ ( परमात्मा ) से ही संबध दिखलाया गया है। जैसे कि- 
“जीव प्राज् आत्मा के साथ सम्मिलित होकर वाह्य और आशभ्यल्तर 
किसी भी विषय को नहीं जानता (आत्म विभोर हो जाता है)” 

मोक्ष न होने तक केवल नाम रूप के साथ सबंध होने से 
जीवात्मा को स्व ( परमात्मा ) से भिन्‍म विषयक ज्ञान ( इस जगत मे ) 
हुआ करता है। जो जीव सुपुप्ति काल में नाम रूप को छोडकर 
सत्‌ ( ब्रह्म ) से संतक्‍त हो जाता है, वही जाग्रत अवस्था मे नामरूप 
से संसक्‍त होकर पुन. पूर्व रूप में हो जाता है, ऐसा अन्य श्रूत्ति में 
स्पष्ट उल्लेख है--' जिस समय यह स्वप्न रहित सुपुप्तावस्था में रहता 
है उस समय प्राण ( परमात्मा ) से एकाकार हो जाता है! जागमे पर 


( ३०२ ) 


इसकी इल्द्रियाँ जपने आशय स्थान में यथावत स्थित हो जाती हैं।" 
मौर जागने पर-“व्याप्न-सह-वराह-मशक्‍-दश-जो कुछ भी हैं वे जैसे 
सुपुष्ति के प्रथम प्रतीत द्वीते थे बसे ही प्रतीत होते हैं।” सुपुप्त जीव 
को “प्राज्ष परमात्मा से ससकक्‍त रहता है” ऐसा वतलाया गया है। इन 
सबसे निश्चित होता है कि-“सत्‌” शब्द वाच्म परंत्रह्म सर्वेश्ष परमेश्वर 
पुरुषोत्तम ही हैं। उक्त श्ुति वादर्यों का समर्थन वृत्तिकार भी करते 
हैं--“उतप्त अवस्था में जीव सत्‌ से सम्पन्त हो जाता है।” ऊपर जो 
जीव की सत्‌ के साभ सम्पत्ति मौर असम्पत्ति दिखलाई गई है उससे 
निश्चित होता है कि जीव ' प्राश्ष परमात्मा से ही सलग्न होता है ।” 


इतश्च न प्रधानम्‌ू-- 
प्रधान को इसलिए भी जगत का कारण नही कह सकते कि-- 


गति साम्तान्यात्‌ (।१११॥ 


“आत्मा वा इदमेक एवाग्र ग्रासीम्नान्यत्‌ किश्वन मिपत्‌ । स 
ईक्षत लोकास्तु सृजा इतिस इमॉल्लोकानसूजत” “तस्माद्वा एतस्मा- 
दाट्मन झाकाशस्सम्भूत.। श्राकाशाद्ायु. वायोरग्ति. श्रग्तेरापः 
प्रद्धुय. पृथिवी” तस्य हू वा एतस्य महतो भूतस्य निश्वसितमेत- 
धदृग्वेद” इत्यादिसृष्टिवावयाना या गति.-न्रवृत्ति, तत्सामान्यात्‌ 
तत्समानापंत्यादस्य तेषु च सर्वेपु सर्वेश्वर. कारणमवगम्यते । 
तस्मादत्रापि सर्वेश्वर एवं क्रारणमिति निश्चीयते । 

“मुष्टि से पूर्व यह गगत, एक भात्म स्वरूप ही था,उसके भतिरिक्त 
कोइ स्पत्दित पदार्थ नही थां, उसने सकल्प किया कि लोगो जी सृष्टि 
करूँ तब उसने सृष्टि की -उस मगांत्मा से आवाश हुआ और फिर क्रमश 
आकाश प्ले वायु,वायु से अग्नि, अग्नि से जेल और जंत् से पृथिवी हुई 
“ऋग्वेद परमात्मा निश्वास मात्र है”-इत्यादि सृष्टि सूचक वंबयों की 
गति प्रवृत्ति (प्रकाशनश्नक्ति, तत्सामान्य हेव॒ भर्थात्‌ _उस स्वज्ञ सर्वेश्वर 
परमात्मा के अनुरूप ही है। इसलिए यहाँ भी सर्वेश्वर ही जगद़ने 

< निश्चित होते हैं। 


( ३०३ ) 


इतश्व त प्रधान 
प्रधान को कारण मानना इसलिए भी कठिन है कि- 


भ्रुतत्वाच्च १११।१२॥ 


ह श्रुतमेव हि भ्रस्यामुपतियदि भ्रस्प सच्छब्दवाच्यस्प आत्मत्वेन, 
नामरूपयोव्याकत्तृ त्व,सर्वशत्व,सर्वेशक्तित्व,सर्वावार॒त्व॒अपहतपाप्म- 
त्वादिक, सत्यकामत्व, सत्यसकल्पत्व च-“्रनेन जीवेनात्मनाइनुप्रविश्य 
भामरूपे व्याकरवाशि”-सम्मूला सौम्येमा सर्वा प्रजा सदायतता सत्प- 
तिष्ठा -' ऐतदात्यमिद सर्व तत्सत्य स आत्मा”यच्चास्पेहास्ति- 
यच्च नास्ति स्व तदस्मिन्‌ समाहितम्‌ तस्मिन्‌ कामान्समाहिता - 
/एप प्रात्मा श्रपहतपाप्मा विजरोविमृत्युविशोकोविजिधत्सोइपिपास 
सत्यकाम- सत्यसकल्प ” इति । 


हस उपनिषद मे,इस सत शब्द वाच्य की,भात्मारूप से नाम और 
रुप की व्याकृति, स्वश्ञता, सर्वेशक्तिसपन्‍लता, सर्वाधारकता, निर्दोषता, 
निष्पापता, सत्यक्ञामता सत्यसकल्पता आदि स्पष्टत बतलाई गई है जैसे 
“इसमें जीवात्मारूप से प्रविष्ट होकर नामझूप का विस्तार करूंगा 
“सत्‌ ही हस प्रजा का मूल आश्रय और प्रतिष्ठा है --' सारी वस्तुए 
सदात्मक ही है,वही सत्य और आत्मा है”- 'इस जगत मे जो कुछ भी 
विद्यमान है,या जो कुछ नही ( अतीत) है,वह सब परसात्मा मे ही समाहित 
(लीन) है,सपूर्ण कामनायें और अभिलापायें भी उन्ही मे प्रविष्द हैं 
“महू भात्मा तिष्पाप जरा मृत्यु शोक तथा भूख प्यास रहित सत्य काम 
सौर सत्यसकल्प है” 


तथा च श्रुत्यतराशि-/ न तस्यकश्चित्‌ पतिरस्य लोके न 
भेशिता नैव च तस्य लिगम्‌, स कारणकरणाधिपाधिपो न चास्य 
कश्चित्‌ जनिता न चाधिप."-'सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो 
तामानिकृत्वा$भिवदन्यदास्ते”-“भन्त,प्रविष्ट, शास्ताजनाना सर्वा 


( ३०४ ) 


त्मा”- विश्वात्मान परायणम्‌ ”-“पत्ति विश्वस्यात्मेश्वरम्‌ “-यच्च 
किचिज्जगत्यस्मिन्‌ दृश्यते श्रूयतेजपि वा, श्रन्तवैहिश्च तत्सव॑ व्याप्य 
तारायण. स्थित -/एप सर्वभूतान्तरात्मा5पहतपाप्मा दिव्योदेव 
एकोनारायण.” इत्यादीनि । तस्माज्जगत्‌कारणवादिवाक्य न 
प्रधानादिप्रतिपादनयोग्यम्‌ । श्रत, स्वेज्ञ, सर्वेश्वरों निरस्ता- 
निखिलदोपगन्धोइ्नववधिकातिशय अ्सख्येयकल्याणगुणगणौघम- 
हाणँव पुरुषोत्तरो नारायण एव निखिल जग्देककारण जिज्ञाल्य 
ब्रहति स्थितम्‌। 


तथा अन्य श्रुतियाँ भी-/इस जगत में उनका कोई स्वाप्ती और 
शासक नहीं है न उनका ज्ञापक कोई चिन्ह ही है वही एकमात्र कारणा- 
घिपतियों के अधिपति है उनका कोई अधिपति जनक या प्रतिपालक 
नहीं है। वह धीर (अविकृतात्मा) ईश्वर ही समस्त रूप सपन्‍न वस्तुओ 
का विस्तार करके,उन बस्तुओ का नाम तथा नामों का व्यवहार करके, 
उनमे स्थित है। वही प्राथिमात्र के अन्त करण मे प्रविष्ट होकर, 
शासन करते हैं, इसलिए सर्वात्मा है। विश्वात्मा, परमाश्रय, जंगरण्ति, 
आत्मा के स्वामी को जानो । इस जग्रत में जो कुछ भी पदार्थ दीखते 
या सुनाई पढते है, नारायण उन सव मे वाहुर और भीतर विद्यमान 
हैं। ये तारायण ही प्राणिमान के अन्‍्तरात्मा, निष्पाप, अलोकिक, 
प्रकाशमय और एक हैं।” इस प्रकार सर्वज्ञ, सर्वेशक्ति, सर्वेश्वर, तिर्दोष, 
असस्य अपरिमित अपार कल्याणकर ग्रुणो के महासागर पुरुषोत्तम 
नारायण को ही समस्त जगत का एकमात्र कारण बताती हैं, वही 
जिज्ञास्प ब्रह्म हैं। उक्त जगतू्‌ कारणादि के वोधक वाक्य, प्रधानादि के 
अतिषादत के घोग्प कद्घापि नहीं हैं। 


पतएव निविशेषचित्मातन्नह्यवादोषपि सूत्रकारेण झ्राभि- 
श्रतिभि, निरस्तो वेदितव्य , पारमाथिकमुस्येक्षणादिगुणयोगि जिज्ञा- 
स्थ ब्रह्मेति स्थापनात्‌। निविशेषयादे हि. साक्षित्वमप्यपारमाथिक 
बेदातवेथब्रह्म जिज्ञास्यतयाप्रतिज्ञातम्‌ | तच्च चेतनमिति ईक्षते- 


| ३०५ ) 


नरिच्दम-इत्यादिभि, सूत्रे. प्रतिपाद्यते | चेतनत्व नाम चैतन्यगुणयोग.। 
प्रत ईक्षणगुरविरहिण. प्रधानतुल्यत्वमेव 


ऐसे ही, निविशेष चिन्मात्र ब्रह्म का पोषफ शाक रमत भी सूतक्ार 
हारा धस्तुत इन श्रृत्ियों से निरस्त जानया चाहिए, क्यों कि-सूनकार 
ने वास्वबिक ईक्षण आदि गुण सपन्‍न ब्रह्म को ही जिज्ञास्य ब्रह्म रूप से 
सिद्ध किया है। निर्विशिषववाद मे, जवास्तविक साक्षीवाले ब्रह्म को 
वेदातवैद्य जिन्नास्य, सिद्ध किया गया है। और उसे ही चेतन रूप से 
४ ईक्षतेना शब्दम्‌” इत्यादि सूत्रों से समर्थन कया गया है। जब कि- 
चैतन्यगुणथोग ही चैतन्यता है, तब यदि ये लोग ईक्षण को ग्रुण नहीं 
मानते तो इसका मत भी प्रयानकारणवादी सारय के समरात ही 
अप्रामाणिक है। 

किच-निविशेषप्रकाशमात्रन्नरह्मवादे तस्य प्रकाशत्व श्रपि 
दुश्पपादम्‌ । प्रकाशों हि नाम स्वस्थ परस्य च व्यवहारयोग्यता- 
मापादयन्‌ वस्तुविशेष.। निर्विशेषस्य वस्तुनस्तदुभयछूपत्वाभावात्‌ 
घ्रटादिवाचित्वसेव । तदुसयरूपत्वा मावेषपि तत्क्षमत्वमस्तीति चेत्‌ , 
तन्‍्न, तत्क्षमत्वं हि तत्‌ सामथ्यंमेव । सामध्यंगुणयोगे हि निर्विशेष- 
वाद , परित्यक्त-स्यात्‌ | 

एक वात और है कि-ब्रह्म को तिविशेष प्रकाशमात्र कहने से 
उसके प्रकाशत्व वए उपपादन नही होता क्यों कि- स्वत और दूधरे की 
व्यवहारथोग्यता सपादक वस्तु विशेष को प्रकाश कहते है। इस प्रकार 
प्रकाशत्व एक गुण हो जाता है जो कि-निरविशेष वस्तु की भी जडता ही 
सिद्ध होती है। यदि वहा जाय कि- स्व-परव्यवहार्यता रूप अवस्थाओं 
के बिना भी निव्विशेष मे प्रकाशन क्षमता है,तो ऐसा कथन भी उक्त 
प्रत के विरद होगा, क्यो कि- क्षमता भी एक ग्रुण ही तो है। इसलिए 
निविशेषमत भी त्याज्य है । 

श्रथ श्रुतिप्रामाण्यादयमेको विशेषोध्भ्युपगम्यत, इति चेत्‌ हन्त 
तहिं तत एवं सर्वज्ञता, स्वेशक्तित्व” सर्वेश्वरत्वं, सर्वकल्याणगुणा- 


( ३०६ ) 


करत्व सकलहेयप्रत्यनीकेत्यादय. सर्वेध्म्युपगतव्या. । शक्तिमत्व ८ 
कार्यविशेषानुगुणत्वं, तच्चकायंविशेषनिरूपणीयम्‌, कार्यंविशेषस्य 
निष्प्रमाणकत्वे तदैकनिरूपणीय शक्तिमत्वमपि निष्प्रमाणक स्यात्‌। 

यदि यह कहो कि श्रृतिप्रामाण्य के आधार पर हम उनके क्षमता- 
ग्रुण को स्वीकार करते है, तब तो प्रसन्नता का विषय है तब तो सर्व- 
ज्ञता, सर्वेश्वरता, शक्तिमत्ता, स्वेकल्याणगुणाकरता निर्दोषता आदि गुण 
विशेषणो, को भी श्रुतिप्रामाण्य के आधार पर स्वीकारोगे ही, शक्तिमत्ता 
का अर्थ होता है, कार्य विशेष की अनुगरुणता, जो रि-कार्य विशेष मे ही 
निरूपित हीती है। कार्य विशेष के अप्रामाणिक हो जाने पर वह भी 
आप्रामाणिक हो जाती है। 


किच-निविशेषवस्तुवा दिनों वस्तुत्वमपिनिष्प्रमाणम्‌ प्रत्यक्षानु- 
मानागमस्वानुभवा, सविशेषगोचरा इति पूर्वमेवोक्तम्‌ | तस्मात्‌ 
विचित्रचेतनाचेतनात्मकजगदरूपेण “बहुस्याम्‌”. इतीक्षणक्षम. 
पुरुषोत्तम एवं जिन्ञास्य इति सिद्धम्‌। 

अधिक कक्‍या-निविशेषवस्नुवादियों की वस्तु भी अप्रामाणिक 
है। प्रत्यक्ष, अनुमान, शास्त्र और अनुभव सभी प्रमाणों से सग्रुण ब्रह्म 


ही दृष्टिगोचर होता है, ऐसा पहिले भी बह चुके है। विचित्र जडचेतन 
जगत रूप से “अनेकहोने” का सकल्प करने वाला पुरुपोत्तम ही जिन्नास्थ 


ब्रह्म है, ऐसा सिद्ध होता है। 
६ अधिक्ररण-- 

एवं जिज्ञासितस्प ब्रह्मणश्चेतनभोग्यभूतजडरूपसत्त्वरजस्त- 
मोमयप्रधानाद व्यावृत्तिरुक्ता, इदानी कमंवश्यात्‌ त्रिगुणात्मक 
प्रकृतिस सर्गनि्ित्तनानाविघानन्तदु.खसागरनिमज्जनेनाशुड्धा च्छुद्धाच 
प्रत्यगात्मनोड्स्यन्नि खिलहेयप्रत्यनीकनिरतिशयानन्दं ब्रह्मेति 
प्रतिपायते । 


( ३०७ ) 

अब तक-चेतन भोग्य ,जडस्वभाव, सत्त्वरज तमोमय प्रधान से, 
पूव॑जिज्ञासित ब्रह्म की व्यावृत्ति (पृथकता) वतलाई गई । अब शुभाशुभ 
कर्मों से वशीभूत,त्रिगुणात्मक प्रकृति संबंध से अनेक प्रकार के दुःखों 
के सागर में निमग्न, वद्ध और मुक्त जीवों से, ब्रह्म की पृथकता, 
हेयगुण रहित और निरतिशय आनंद रूप से बतलाई जावेगी । 
आानन्दसयो5म्यासात्‌ १/११३॥ 

तैत्तरीया अ्रधीयते “स वा एप पुरुषोउन्नरसमय:” इति प्रकृत्य 
“तस्मादवा एतस्माद विज्ञानमयात्‌ श्रन्योडन्तरात्मा आ्लानंदमय:” 
इति | ततन्र सन्देहः:-किमयमानंदमयो: वंधमोक्षमागिन: प्रत्यगा- 
त्मनों जीवशब्दाभिल पत्तीयादन्य: परमात्मा, उत स एवं ? इति। 

तैत्तरीयोपनिषद्‌ में “वह्‌ पुरुष अन्तरसमय है” ऐसा कहकर 
इस विज्ञानमय से भी सूक्ष्म एक दूसरा अन्तरात्मा आनंदमय है” 
ऐसा कहागया | इस पर संदेह होता है कि-यह्‌ आजनंदमय कौन है? 
बंधन मुक्ति वाला प्रत्ययात्मा जो कि जीव नाम से जाना जाता है, वह 
है अथवा उससे श्रेष्ठ परसात्मा है ? 

कि पुक्तम्‌ ? प्रत्यगात्मेति ! कुतः ? “तस्येप एवं शारीर 
आत्मा” इत्यानन्दमयस्य शारीरत्वश्रवणात्‌ | शारीरो हि शरीर 
संबंधी जीवात्मा एव। 

दोनों में कौन हो सकता है ? विचारने पर तो जीवात्मा ही प्रतीत 
होता है, क्योकि-“वह शरीर धारक ही यह आत्मा है' इस वावय में 
मानंदमय के लिए शरीर कहा गया है। शरीर संबंधी जीवात्मा हौ, 
निश्चित होता है । 

ननु च जगत कारणतया प्रतिपादितस्य ब्रह्मण: सुखप्रति- 
पत्त्ययमन्नमयादीननुक्रम्य तदेव जगत्‌कारणमानंदमय इत्युपदिशति, 
जगत्‌कारणं च “तदैक्षष” दुदीक्षणश्रवणात्‌ु सर्वज्ञ: सर्वेश्वर; 


इत्युक्तम | 


(. इल्‍्थ८ ) 


(प्रतिवाद) नहीं; जगत वारण के रुप से प्रतिपादित बहा को 
सरलता पूवंक जाना जा सके इसलिए अन्नमयादि रूपो से कहते हुए भंत 
में बानंदमय को ही जगत का कारण बतलाया गया और उसकी जगत्‌ 
कारणता को, “उसने सकल्‍प किया” इस वाक्ययत ईक्षण क्रिया के 
आधार पर उसे सरवंज्ञ सर्वेश्वर बतलाते हुए सिद्ध किया गया है! 


सत्यमुक्तम्‌-स तु जीवान्नातिरिच्यते-“श्रनेन जोवेनात्मनाअ्नु- 
प्रविश्य”-“तत्त्वमसि श्वेत॒केतो” इति कारणतया निर्दिष्टस्य जीव 
सामानाधिकरण्पनिर्देशातू । सामानाधिकरण्पं॑ हि. एकल्वप्रति- 
पादनपरम्‌ | यथा “मोध्यं देवदत्तर” इत्पादों। ईक्षापूर्तिका च 
सृष्टिश्नेतनस्थ जीवस्थोपपद्यत एवं। अतः नब्रह्मविदाप्नोतिपरं” 
इति जीवस्थाचित्संसर्गवियुक्त स्वरूपं॑ प्राप्यतयोपदिश्यते । 
अ्रचिद्वियुक्तस्वरूपस्प लक्षणमिदमुच्यते-“सत्यं ज्ञानमनंतं ब्रह्म” 
इति | तदरूपप्राप्तिरिव हि मोक्ष: । “न हू वै सशीरस्य सतः प्रिया- 
प्रियोरपह॒तिरस्ति, भ्रशरीरंवाव सन्‍्त॑ न प्रियाप्रिये स्पृशत/” इति। 
प्रतो जीवस्याविद्यावियुक्त स्वरूपं प्राप्यतया प्रक्रान्तमानंदमय 
इत्युपदिश्यते । 


(बाद) आप तो ठीक कह रहे है-बह ब्रह्म जीव से भिन्न है 
कहाँ ? जैसा कि--“जीव ब्रह्म से स्वयं भ्रविष्ट होकर” तथा “ श्वेतकेतु 
तू वही है” इन वाक्यों में कारण रूप से निदिष्ट जीव रूप का सामावा- 
(धिकरण्य दिखलाया गया है। अभिन्‍्तिता का प्रतिपादन ही सामानाधिरण्य 
है। जैसेकि “यह वही देवदत्त है” इत्यादि में सामानाधिकरण्य दिखललाया 
जाता है ईक्षा पूविका सृष्टि चैतन्य जीव की ही बतलाई गई है। 
“ब्रद्यवेत्ता परता प्राप्त करता है!” ऐसे ह जीव के, जडसंसर्ग रहित स्वरुप 
को प्राप्य बतलाया गया है। जड संसर्य रहित स्वरूप का ल्क्षण-इस 
प्रकार बंतलाया गया कि-“ब्रह्म सत्य ज्ञान बनंत स्वरूप है”। वस्तुतः 
उस ब्रह्म के रूप की प्राप्ति ही तो मोक्ष है। जैसा कि इस वाक्य से स्पष्ट 
हो जाता है--' शुभ और अशुभ जन्य पाप पुण्य, शरीर रहते हुए पमाप्त 


हि 
हर 


३०६ ) 

नही होते, शरीर रहित होने पर पाप पुण्य (जीव का) स्पर्श नही कर 
सकते ।” इससे ज्ञात होता है कि-जीव के अविद्या रहित स्वरूप को 
प्राप्य बतलाते हुए उसे ही आनदमय वतलाया गया है। 

तथाहिं-शाखाचंद्रन्यायेनात्मस्वरूप॑.दर्शयितुं “भअन्नमयः 
पुरुष! इति शरीरं प्रथम निर्दिश्य तदत्तरभूत॑ तस्य घारकं 
पंचवृत्तिप्राएं, तस्याप्यन्तरभूत मन., तदन्‍्तरभूतां च वृद्धि, 
“प्राणमयो-मनोमयो-विज्ञानमयो” इति तत्र तत्र बुद्धयवतरणक्रमेण 
निदिश्य, सर्वाच्तरभूतं जीवात्मानं “भश्रन्‍्योब्तर प्रात्मो आतंदमय:” 
इत्युपदिश्य भ्रन्तरात्मपरम्परां समापयति । अतो जीवात्मस्वरूपमेव 
“ब्रह्मविदाप्नोति” इति प्रक्रा्तं ब्रह्म, तदेवानन्दमय इत्युपदिष्टमिति 
निश्चीयते । 
तथा शाखा चन्द्र न्याय से आत्मा के स्वरूप को बतलाने के लिए 
“अन्ममय* पुरुष ” कहकर सेव॑ प्रथम स्थूल शरीर को बतलाकर, उसके 
अन्चर्मूत उसके धारक पंच प्रवृत्ति वाले प्राण प्राणके अन्तर्भूत मन और 
उम्के अन्तर्भूंत बुद्धि को “प्राणणय मनोमय विज्ञानमय” रूप से बृद्धि 
न्याह्य कशाते हुए, सबके अन्तर्मूतत जीवात्मा को “अन्योइलर आत्मा 
जातंदमय:” बतला कर अन्तरात्म परम्परा के उपदेश को समाप्त किया 
गया है। इससे ज्ञात होता है कि-जीवात्मा ही “ब्रह्मवेत्ता परता 
प्राप्त करता है” इस नियम के अनुसार, प्राप्य ब्रह्म है, उसे ही आतन्दमय 
रूप से बतलाया गया है। 


मनु च- ब्रह्म पुच्छे प्रतिष्ठा” इत्यानन्दमयादन्यत्रह्मेति 
'प्रतीयते। नैव॑-अ्रह्व स्वस्वभावविशेषेण, पुरुपविधत्वरूपितं शिर: 
पक्षपुच्छलपेणव्यपदिश्यते | यथा भ्रस्नमयों वेहीध्वयवी स्वस्माद- 
भतिरिक्ते: स्ववाक्य रेव "यस्‍्येदमेवशिरः” इत्यादिना शिरः-पक्ष-पुच्छ 
घेतया निदर्शित:। तथा झानंदमय॑ ब्रह्मापि स्वस्मादनतिरिक्त+ 
प्रियादिभिनिदर्शितम.। तत्नावयवत्वेन निरुपितानां प्रिय मौद प्रमो* 


दानदानामाश्रयतया अखण्डरूपमानन्दमयं “ब्रह्मपुच्छ प्रत्तिष्ठा” 
इत्युच्यते । यदि चानदमयादन्यद्ब्रह्माभविष्यत्‌-“तस्माद्‌ वा एतस्मा 
दानदमयादन्योड्ल्तर आत्मा ब्रह्म” इत्यपि निरदवेक्ष्यत, न चेंवं 
निदिश्यतते । 


(शका की जाती है कि) “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा” से तो, जानन्दमय से 
अतिरिक्त ब्रह्म तत्व है, ऐसा प्रतीत होता है [थका का निवारण करते है। 
ऐसी बात नही है-ब्रह्म को ही, स्व और स्वभाव विशेष रूप से, शिर-पक्ष- 
पुच्छ रूप वाला पुर्ष बतलाया गया है। जैसे कि-अन्नमय शरीर अपने 
अवयवो से भिन्‍न नही है, सारे अवयव उसी के रूप है, बसे ही “यस्येद- 
शिर ” इत्यादि वाक्य से शिर-पक्ष पुच्छ आदि अगो को बतलाया गया है । 
उसी प्रकार भानन्दमय ब्रह्म को भी, उससे अभिन्न प्रिय मोद प्रमोद जादि 
अवयबो वाला बतलाया गया है। वहाँ, अवयवरूप से निरूपित प्रिय- 
मोद प्रमोद आदि के आश्रय होने से जखण्डरूप आनदमय को “ब्रह्मपुच्च 
प्रतिष्ठा” बतलाया गया है। यदि आनंदमय से अतिरिक्त कोई ब्रह्मतत्व 
होता तो--“इस आनदमय से अतिरिक्त अन्तरात्मा कोई ब्रह्म है” ऐसा 
भी कहा जाता, पर ऐसा नही कहा गया । 

एतदुक्तः भवति-“ब्रह्मविदाप्नोति परं” इति प्रक्रान्तं ब्रह्म 
"सत्यंज्ञानमनन्तंत्रहा” इतिलक्षणत: सकलेतरव्यावृत्ताकारं प्रति- 
पाद्य तदेव '"तस्माद वा एतस्मादात्मन-” इत्यादी प्रात्मशब्देन निर्दिश्य 
तस्य सर्वान्त रत्वेनात्मत्व व्यंजयद्‌ वाव्यमन्नमयादिषु तत्तदन्तरतया 
प्रात्मत्वेन निर्दिष्टान्‌ प्राणमयादीनतिक्रम्य “भ्रन्योश्रन्त राध्मा5्नंद 
भयः” हइत्पात्मशब्देन निर्देशमानंदमये समापयति। श्रत प्रात्म* 
शब्देन प्रक्राध्तं ब्रह्म आनदमय इति निश्चीयते । 

कथन यह है कि-“ब्रह्मवेत्ता परता को प्राप्त करता है” ईस वाक्य 
में ब्रह्मत्व प्राप्त वरतु को ही “ब्रह्म सत्य ज्ञान अनत स्वरूप है” सभी 


धस्तुओ से विलक्षण बतला कर उसे ही “तस्मादूवा” इत्यादि में आत्मा 
शब्द से बतलाते हुए, उसको ही, सर्वान्तरात्मा रूप से आत्मा बतलाने 
रा क 


( हैश्१ ) 


घाले अन्नमयादि वाक्‍प में, एक एक के अन्‍्तरात्मा रूप से प्राणमय आदि 
को, आमन्मा स्वरूप दिखला कर “इनसे भिन्न आत्पा अन्तर्यामी आनन्दमय 
है? उम्त आत्मा के निर्देश को आनदमय भे लाकर समाप्त किया गया 
है। इस से ज्ञात होता है कि-आत्म शब्द से निर्दिष्ट ब्रह्म नामचाला 
ही आनदमय है। 

ननु च-“ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा” इत्युक्तता असन्नेव स भवति 
असद ब्रह्मेति वेद चेत्‌ , अस्तित्रहा ति चेत्वेद, संतमेनं ततो विदृ.” 
इति ब्रह्म ज्ञानाज्ञानाभ्यामात्मन: सदभावासदमावी दरायति, 
नानंदमयज्ञानाज्ञानाश्यामु । न चानंदमयस्य प्रियमोदादिरूपेण सबे- 
लोकविदितस्य सदभावासदभावज्ञानाशंका युक्ता । अतो नानंद- 
सयमधिदृत्यायं श्लोक उदाहतः । तस्मादानंदमयादन्‍्यद ब्रह्म । 

/ _ “शका की जाती है कि-) उक्त श्रसंग में “ब्रह्मपुच्छ प्रतिष्ठा” ऐसा 
कहने के बाद कहा गया कि-“ब्रह्म को यदि असत्‌ कहते हो तो वह 
निश्चित ही असद हो जावेगा, यदि उसे सद्‌ कहते हो तो, इसे भी सत्‌' 
ही मानो” इस श्र्‌ति मे- ब्रह्म ज्ञान ओर अज्ञान से, आत्मा का सदभाव 
भऔर असदुभाव दिखलाया गया है, आनंदमय के ज्ञान और अज्ञान की तो 
चर्चा भी नही है। आनदमय की, भ्रिय मोद आदि रूपों से, लोक प्रसिद्ध 
संदभाव और भसद्भाव ज्ञानवाली प्रतीकता, दिखलाई गई हो ऐसा भी 
नहीं कह सकते । इससे निश्चित होता है कि-यह श्लोक, आनदमथ के 
लिए नही कहा गया है । आनंदमय से भिन्न ब्रह्म के लिए ही कहा गया 
प्रतीत होता है, इसलिए आनंदमय से भिन्‍न ही ब्रह्म है। 

- भैवम-इदं पुर प्रत्तिष्ठा”-पृथ्वी पुच्छ॑ प्रतिष्ठा-“अरर्वा - 
गिरस: पुच्छे प्रतिष्ठा”-“मह: पुच्छ॑ प्रतिष्ठा” इत्युक्तवा तम्नतत्रो- 
दाहता:। “प्न्‍्नाद दे प्रजा: प्रजाय॑ते” इत्यादिश्तोका: यथा न॑ 
पुच्छमात्रप्रतिपादनपरा:, भ्रपि तु श्रन्तमयादिपुरुष प्रतिपादतपरा:; 
एवमन्नापि प्रातन्दमयस्यायं “असन्नेव” इतिश्लोक: | नानन्दमय- 
ध्यतिरिक्तस्प पुच्छस्य । झानंदमयस्येव ब्रह्मत्वेषपि प्रियमोदादिरूपेर्ण 


हपितस्थापरिच्छिन्तामंदस्य सदभावासदभावश्ञानाशंका युक्ते व । 


( ३९१९ १ 

(समाधान) बात ऐसी नही है- उप्ती श्रूति मे आगे चल कर “यह 
पुच्छ बस़ने का आधार है, पृथिवी मे भी वही आधार है आगिरस गोन्ीय 7 
अथर्ववेद के मत्रद्रष्टा मे वही आधार है, तथा बुद्धिगत चिदाभास में भी 
वह भाधार है ऐसा बहत्ते हुए, उदाहरण प्रस्तुत किये गए है। ' अन्नाद 
बे प्रजा प्रजायते इत्यादि श्लोक ज॑से बेवल पुच्छ मान के प्रतिपादफ 
नही है अपितु अन्नमयादि पुरुष वे प्रतिपादक है वैसे ही आनदमय के 
प्रकरण मे भी 'अस न एवं! इत्यादि श्लोग आनदमय पुरुष का प्रति- 
परादक है, अन्य पुच्छ का प्रतिपादक नही है। आनदमय मे ब्रह्मत्व होते 
हुए भी, प्रिय मोद आदि रूपो से रूपित अपरिच्छिन्त आनंद की सद्भाव 
और असद भाव सबधी आशका युक्ति युक्त ही है । 


पुच्छब्रह्मणोध्प्यपरिच्छिन्नानदतयव हि श्रप्रसिद्धता । शिर 
प्रमृत्यवयवित्वाभावादब्रह्मणो) नानदमयो ब्रह्मेति चेंत्‌-ब्रह्मण- 
पुच्छत्वप्रतिष्ठात्वाभावात्‌ पुच्छमपि ब्रह्म न भवेत्‌ । श्रथाविद्यापरि- 
कल्पितस्थ वस्तुनस्तस्याश्रयभूतत्वात्‌ ब्रह्मण. पुच्छ १रतिष्ठेति रूपण- 
माजमित्युच्येत, हन्त तहिं तस्यासुखाद्ययावृत्तस्यानदमयस्य ब्रह्मण. 
प्रियशिरस्त्वादिश्पण भविष्यत्ति | एवं च “सत्यज्ञानमनत ब्रह्म! 
इति विकारास्पदजध्परिच्छिन्नवस्त्वतरव्यावृत्तस्यासुखाद्व्यावृत्ति- 
रामन्दमय इत्युपदिश्यते । ततश्चाखण्डेकरसानन्दरूपे ब्रह्मण्यानदमय 
इति मयद्‌ प्राणमय इव स्वाथिको दृष्टब्य.। तस्मादविद्यापरिकल्पित- 
विविधविचित्रदेवादिभेदभिन्‍्तत्य जीवात्मन स्वाभाविक रूपम 
खडैकरस सुखैकतानमानदमय इत्युच्यत इत्यानदमयः ग्रत्यगात्मा । 


पुच्ध ब्रह्म की अपरिच्धिन्न आनंद रुप से असिद्धि मही है ( यदि 
कहा जाय कि- शिर इत्यादि अवयवो के अभाव से ब्रह्म, आनदमय 
ब्रह्म, नहीं हो सकता । तब तो ब्रह्म मे पुच्छत्व वे अभाव होने पे, पुच्च 
ध्रह्म भी, ब्रह्म नही हो सकता। यदि कहे कि-अविद्या परिकल्पित वस्तु 
के आश्रयभूत होने से भ्रह्म की  पुज्छ प्रतिष्ठा ” इस रूपऊ से सर्णन किया 
शया है-(व्रह्म के अवयव वास्तविक नद्दी हैं) तब तो-दु ख रहित 


( ३१३ ) 

आवंदमय ब्रह्म के, प्रिय-शिर आदि अवयव भी रूपक ही हो जायेंगे । 
इसी प्रकार “सत््यं ज्ञानमनत्त ब्रह्म” इस वाक्य में, विकाराष्पद जड़ 
परिच्छिस्त पदार्थ से प्रथक्‌, परिष्कृत सुख से पूर्ण आनदमय का उपदेश 
दिया गया है । तथा अखण्डेकरस आनदरूप ब्रह्म में प्रयुक्त आन दमय शब्द 
में जो मयद प्रत्यय है वह, श्राणमय की तरह, स्वांथिक जानना चाहिए। 
इससे ज्ञात होता है कि-अविद्या परिकल्पित, विविध विचित्र देवादि 
भेदो वाले जीवात्मा की स्वाभाविक अखण्डंकरस रुप की गुखेकतानता 
को ही “आनन्दमय” नाम से बतलाया गया है, इसलिए जीवात्मा ही 
आनदमय है। 

एवं प्राप्ते प्रचक्ष्महे-आनंदमयों5भ्यासात्‌-प्रानंदमय. परमात्मा 
कुत: ? भ्रभ्यासात्‌ । “सैपाब्नंदस्य मोमासा भवति” इत्यारभ्य 
* थतोवाचोनिवत्त॑न्ते” इत्येवमंतेन वाक्येन शतगुणितोत्तरक्रमेण 
निरत्तिशयदशाशिरस्को5भ्यस्यमान आनंद: अ्रनंतदु.खमिश्रपरिमित- 
सुखलवभागिनि जीवात्मनि असंभवन्‌ निखिलहैयप्रत्यतीक 
कल्याणेकतानंसकलेतरविलक्षणं परमात्मानमेव स्वाश्रयमावेदयति । 

सिद्धान्त:--इस प्रकार के विचार के समक्ष आने पर अपना सिद्धान्त 
प्रस्तुत करते है-“आनदमयोडभ्यासात्‌” अर्थात्‌ आनंदमय परमात्मा ही 
है, बयो क्-शास्त्र मे उसके लिए ही पुनः पुनः: आनंदमय शब्द का प्रयोग 
किया गया है। “सैषा आनंदस्य मौमांसा भवति” से प्रारंभ कर 'यतो 
वबाघो निवत्त'न्ते” इस अंतिम वाक्य तक शतगुणितोत्तर क्रम से जिस 
मिरतिशय श्रष्ठतम मूर्धन्यदशा को वार बार आनद नाम से कहा गया 
है वह, अनंत दु'ख सेवलित, परिमित लवमातर सुख को प्राप्त करने वाले 
जीवात्मा में नितान्त असँभव है । कप तो सभस्त हीन दोषों से रहित 
कत्याणकतान समस्त अन्यान्य पदार्थों से विलक्षण परमात्मा में ही संभव 
है, आनंद का एकमात्र आश्रय परमात्मा ही है। 


पधाह-“तस्मादवा एतस्माद विज्ञानमयात्‌ भ्रन्योष्न्तरात्मा 
धक्रौनंदमय." इति विज्ञानमयों हि जीव, न बुद्धिमात्रम, मयद॑ 
प्रत्ययेन व्यत्तिरेकप्रतीते: । प्राणमयेत्यवगत्वा स्वार्यीयकताउश्नोयते । 


( ३१४ ) 


इह तु तदवतों जीवस्प संभवास्नानर्थंक्य न्याय्यम्‌ । बद्धो मुक्तश्च 
प्रत्यगात्मा ज्ञातैवेत्यम्यधिष्महिं । प्राणमयादी च मय्यंध्भवों 
प्रनंतरमेव वक्ष्यते । कथ तहिं विज्ञानमयविषयश्लोके “विज्ञान यज्ञ 
तनुते” इति केवल विज्ञानशब्दोपादानं उपपदते । ज्ञातुरेपाधत्मनः 
स्वरूपमपि स्व प्रकाशतया विज्ञानमित्युच्यत इति न दोष, ज्ञानिक- 
निरूपणीसल्वाच्च ज्ञातुःस्वरूपस्थ स्वरूपनिरूपणघमंशब्दा हिं घमं- 
मुखेन धर्मिस्वरूपमपि प्रतिपादयंति गवादिशब्दवत्‌ । 


जैसा कि-उसी आनंद तत्व के व्याख्यान के प्रसग में कहा गया 
कि-“विज्ञानमय से भिन्‍न उसका. अंतरात्मा अ'नदमय है” इसमे विज्ञान 
मय का तात्पय॑ जीवात्मा है, केवल वुद्धि ही नही है, मयद्‌ प्रत्यय से ही 
जीवात्मा और वुद्धि की पृथकता होती है (अर्थात्‌ केवल विज्ञान शः 
बुद्धिवाचक है, मयट्‌ प्रत्यय युक्त विज्ञानमय शब्द जीव वाचक है) 
प्राणमय शब्द में शब्द के अर्थ की कोई दूसरी गति नही है, इसलिए वहाँ 
उसका विकाराथ॑ हो .ग्राह्म होगा (प्राण बहुलता ऐसा अर्थ हो नही 
सकता) विज्ञानमय शब्द में तो, जीव में विज्ञानवत्ता संभव है, इसलिए 
मयद्‌ का विकारार्थ करना अनर्थ होगा | बढ़ एवं मुक्त जीवात्मा मे जो 
ज्ञातापन है, विज्ञानमय शब्द, उसी का द्योतक है। प्राणमय आ्रादि शब्दों 
में मयद्‌ का प्राचुय्यारथिं घटाना असंभंव है, ऐसा अन्यव कहते हैं । 


(शंका) यदि ऐसा है तो-विज्ञानमय संबंधी एलोक'में “विज्ञान ही 
यज्ञ का विस्तार करता है” ऐसा, केवल विज्ञान शब्द का ही उपायान' 
क्यों किया गया है ? (समाधान) इससे कोई अन्तर नहीं आता, क्यों कि- 
विज्ञाता आत्मा का स्वरूप स्वप्रकाश है, इसलिए उसे केवल “विज्ञान 
शब्द से भी बतला दिया गया। सता का स्वरूप ज्ञान द्वादा ही निकूपित' 
हो सकता है । धर्मों के स्वरूप के निरूपक शब्द, जो क्रि-उसके धर्म का 
घोध कराते है वह गौ शब्द की तरह है, अर्थात्‌ साश्नालागूलककुदखु र- 
विपाण आदि चिन्हों को धारण करने वाला जो जीव है उसे गो कहते 
हैं, इसी तरह विज्ञान शब्द "ज्ञान को धारण करने वाला जीवात्मा है' 

(इस तथ्य का निरूपण करता है। 


( ३१५ ) 

“कृत्यल्युटो बहुलम्‌””इति वा कत्तंरिल्युडाश्रीयते ; नंद्यादित्व॑ 
वाइश्रित्य “नंदिग्रहि” इत्यादिना कत्तेरि ल्यु.। झ्रतएव च “विज्ञान 
यज्ञ तनुते” कर्माणि तनुतेअप च 'इति यज्ञादि कत्तृ त्वं विज्ञानस्य 
श्रयते । बुद्धिमात्रस्य हि न कत्त त्व॑ं संभवति । अचेतनेपु हि चेतनोप- 
करणभूतेषु विज्ञानमयात्‌ प्राचीनेष्वन्नमयादियु न चेतनधर्म॑भूतं 
कर्तुत्व श्रूयते | भ्रतएव च चेतनमचेतनंच स्वासाधा रण. मिलयनत्वा- 
निलयत्वा दिभिध॑मंविशेषेविभज्य निर्दिशद्वाक्य “विज्ञान चाविज्ञानं 
च” इति विज्ञान शब्देन तद्गुण चेतनं वदति । 

व्याकरणीय “ऋत्यल्युटोवहुलम्‌” इस नियम से कर्तू दाच्य मे ल्युट 
प्रत्यय के आाभ्रय से; तथा नद्यादि धातुओं के पाठ मे ज्ञा घातु के पठ 
होने से “नदिग्रहि” इत्यादि व्याकरणीय नियम से कत्तू वाच्य में “ह्यु” 
प्रत्यय करके तथा व्याकरणीय नियम से ल्यु को अनू प्रत्यय करने से ज्ञान 
शब्द निष्पन्न होता है। इसीलिए * विज्ञान यज्ञ तनुते कर्माणि तनुतेडपि 
स” इस वाबय में यज्ञादिकर्म का कर्त्त त्व विज्ञान का बतलाया गया । 
केवल बुद्धि मे तो कत्तृत्व समव है नही। उक्त प्रस॒ग में विज्ञानमय के 
पूवेवर्ती अन्नमय आदि में तो चेतन धर्म की कोई चर्चा ही नही है। जो 
कि, चेतन के उपकरण स्वरूप है। विज्ञान शब्द का चेतन अर्थ करने के 
लिए ही, निलयता (विश्वाधारत) अनिलयतां आदि असाधारण स्वीय 
धर्म विशेष द्वारा विभक्त, चेतन भौर अचेतन, के निर्देशक “विज्ञान 
शाविज्ञानं” वाज्य मे, विशान शब्द से, विज्ञान गुणसंपन्‍्न चेतन को 
बतलाया गया है। 

तयाउत्तर्थीण प्राह्मऐे 'थो विक्पने तिप्यन इत्यस्य काएद« 
पाठ्यतस्य पर्यायस्य स्थाने “य प्रात्मति तिष्ठन्‌” इति पर्याय 
धीयाना भाध्यन्दिन: काण्वपाठगत विल्लानशब्द . निदिष्टँ 
जीवात्मेति स्फुटोकुर्वन्ति । विज्ञान इति च नपुंसकर्लिंगं बर॑तुत्वा* 
सिप्रायं, तदेव॑ विज्ञानमयात्‌ जीव॑त्‌ श्रेन्यस्तदन्तर: परमात्मा 
झामंदमयः । 


( ३१६ ) 


तथा इसी प्रवार वाण्वशासोक्त अन्तर्यामी ब्राह्मण के * जो विज्ञान 
में अवस्थान करता है” इस वाक्य में जिसे विज्ञान! शब्द से निर्देश 
क्या गया है, उसे ही माध्यन्दिन शास्रीय “जो आत्मा म अवस्थान 
करता है ' इस वाक्य में आत्मा" शब्द से बतलाय/ गया इस प्रकार 
विज्ञान का पर्यायवाी णब्द आत्मा सिद्ध होता है जिससे विज्ञान का 
अर्थ जीवात्मा सुस्पष्ट है। विज्ञान शब्द बा जो सपुत्तक लिग मे प्रयोग 
क्या गया है वह वस्तुत्व वा बोधक है। इसस निर्णय होता है बि-- 
विज्ञानमय जीव से अतिरिक्त कोई विज्ञानमय का अन्‍्तरात्मा परमात्मा 
आनदमय है। 

यद्यपि “विज्ञान यज्ञ तनुते” इति श्लोके ज्ञानमानमैवोपादी- 
यते, न ज्ञाता, तथा5पि “भ्रन्योन्‍्तरात्मा विज्ञानमय ” इतितदवान्‌ 
ज्ञातेवोषपदिश्यते, यथा--“प्रस्नाद वै प्रजा. प्रजायते” इत्यत श्लोके 
केवलान्तोपादानेईपि सवा एप पुरुपोह्ञरसमय ” इत्यन भाननमान 
निदिष्टम्‌, अ्रपि तु तनन्‍्मय त्तद्विकार । एतत्‌ सर्व हृदि निधाय सूत- 
कार स्वयमेव ”पेदव्यपदेशात्‌” इत्यनन्तरमेव वदतति । 

यद्यवि-- विज्ञान यज्ञ वा विस्तार ब्रता है ' इस बावय में ज्ञान 
मात्र का ही उपादान किया गया है, जाता का नही, फिर भी “भिन्न ही 
कोई अन्तरात्मा हैं जो कि विज्ञानमय है” इस वाक्य में विज्ञानमय ज्ञाता 
(जीव) का ही निर्देश किया गया है। जैसे कि-- "अन्न से ही प्रजा का 
जन्म होता है' इत्त श्तोष में केवल अन्न को उपादान बतलाया गया है 
तथा ' वही यह पुरुष अस्तरसमय है” इस वाक्य भें अस्तमय के विक्ृतदेह 
का उल्लेख किया गया है। इन सभी वातों को हृदयगम करके सुत्रकार ने 
घ्वय ही ' भेदव्यपदेशात्‌” सूत्र में जोवात्मा-्परमात्मा की भिन्नता स्पष्ट 
परतना दी है| ड 

यदुक्त' अगत्कारंणत॑या निर्दिष्टस्ये “अनेतजीवेनात्मनाओंतु 
प्रविश्य "तत्वमसि” इति च जीवसामानाधिक रण्यनिर्देशोज्जगर्त॑ 
कारणमपि जीवस्यहपान्नातिरिच्यत इतिं कृत्वा जीवस्पेव स्वखूप 
“ज्रह्मविदाप्नोति परम्‌” इति प्रक्रान्तमसुखादः्यावत्तत्वेतानदमय 


( ३१७ ) 


इत्युपदिश्यत इति तदयुक्तम, जीवस्य चेतनत्वे सत्यपि “तदैक्षत बहु- 
स्या प्रजायेयेति तत्तेजोअ्सृजत्‌” इतिस्वमंकल्पपूर्वकानन्तर्विचित्र 
सृष्दियोगानुपपत्ते । शुद्धावस्थस्यापि हि तस्य सा्वादिजगदव्यापार- 
सभवो-“जगदब्यापा रवर्जम्‌” भोगमात्रसाम्यलिगात्‌” इत्यत्रोपपा- 
दयिप्यते । 

जो यह बहते है कि--जगत कारण रूप से निदिष्ट “मैं ही जीव 
रूप से इसमे प्रवेशकर” तथा “तू वही है” इत्यादि वाक्‍्यो में जीवात्मा 
और परमात्मा का जो सामानाधिकरण्य जअमेद सवच बतलाया गया है, 
वह-जीव के अतिरिक्त परमात्मा कोई अन्य वस्तु नही है, ऐसा बवलाता 
है तथा जीव ये ही एयरूप को “ब्रह्मदेत्ता परतस्त को पा जाता है” इस 
वाबय मे, परत्त्त्वता को प्र/प्त दुख से अनाबृत आनदमय कहा गया है। 
सो आपका यह कथन भी असगत है--क्योकि---/उसने विचार किया 
कि बहत होवर प्रकट होऊं" उमने तेज की सृष्टि की “इत्यादि वाक्‍्यों 
में जिस स्वसमल्पात्मिका विविवरूपा सृष्टि का वर्णन किया गया है, 
वह चेतनता होते हुए भी, जीव के सामथ्यं के वाहर की बात हैं।” 
विशुद्धावस्थापन्न जीव से भी ऐसी जागतिक सृष्टि सभव नही है । ऐसा 
ही- सूतकार--/जगद्व्यापारवर्जेम्‌ “तथा” भोगमात्र साम्पजल्लिगारव” 
सूप्रो मे बतलाते है। 

कारणमभूत्तस्य ब्रह्मणो जीवस्वरूपत्वानभ्युपगमे “अ्रनेन जीवेना- 
त्मना” तस्वमस्तिइति सामानाधिकरण्पनि्देश. कथमुपपथत 
इति चेतू-कथ्थ वा निरस्तनिखिलदोपगंघस्य सत्य- 
संकल्पस्प सर्वक्ञस्यसवंशक्त रनवधिकातिशयासस्येयव ल्याए गुणगणस्य 
सकलका रणमूतस्यब्रह्मएं- तानाविधानन्तदु खाक रकर्माधीन 
चिन्तितनिरमिपितादिसकलप्रवृत्तिजीवस्वरूपत्वम्‌_? अन्यतरस्य 
मिथ्यात्वेनोपपद्यत इति चेत्‌, कस्य भो. ? कि हेयसवंधस्थ ? 
कि वा हेयप्रत्यनीककल्याणैकतानस्वभावस्प हैयप्रत्यतीक 
कल््या गेकतानस्यवब्ह्मणोड्नाइविद्याश्रयत्वेत हेयसबंघ मिध्याप्रति- 


( शेशृद ) 


भासो मिथ्या रूप इति चेत्‌, विप्रतिपिद्यमिदमभिधोयते, ब्रह्मणो 
हेयप्रत्यनीककल्याएकतानत्वमनाञविद्याश्रयत्वेनानंतदु.खविपय सिथ्या 
प्रतिभासाश्रयत्व॑ चेति । अविद्याश्रयतल्ल तत्काय॑दु-सप्रति- 
भासाश्रयत्व॒ चैव हि हेय सबधः । तत्सबधित्वं प्रत्यनीकत्व च 
विरुद्धमेव ! तथाधपि तस्य मिथ्यात्वान्न विरोध इति मा बोच-। 
मिध्याभूतमप्यपुरुषार्थ एवं तब्निरसनाय सर्वेवेदाता आरभ्यत इति 
ब्रपे । निरसनोयापुरुषाथंयोगश्व हेयप्रत्यनीककल्याऐौैक्ततानतया 
विरुध्यते । 


यदि जाप पूछे कि-कारणमभूत ब्रहय की जीवस्वरूपता न मानने 
से “अनेन जीवेन” तथा “तत्त्वमसि” आदि वाक्यो से सम्मत सामास्या- 
धिकरण रूप अद्वौत की बात कैसे बनेगी ? मैं पूछता हु कि--समस्त 
दोपो से रहित, सत्य सकल्‍प, सर्वेज्ञ, सर्वशक्ति, अनत अपार असरुय 
कल्याण ग्रुणैक्राशि, सभी के एकमात्र कारण ब्रह्म की, अनेक दु खो की 
खान, कर्माधीन, चिन्तित, क्षणभगुर प्रवृत्तिवाली जीव स्वरूपता कैसे 
सभव होगी ? आप कहे कि-जीवात्मा-परमात्मा की भिन्नता, मिथ्यात्व 
आभास मात्र है। तो वह मिथ्यात्व आप किसका मानते हैं ? जीवात्मा 
के हेयगुण सबधो का, अथवा हेयग्रुणो के प्रतिपक्षी कल्याणगुण सम्रन्वित्त 
परमात्मा के स्वभाव का ? यदि, हेयता रहित कल्याणकतान ब्रह्म का, 
अनादि भविद्या के आश्रय से, हेय सबंध मिथ्या प्रतिभास है, तो एक ही 
ब्रह्म मे, हीनता रहित कल्याणग्रुर्णकतानता भौर अनादि अविद्याश्रित 
अनत दु खो का विषयता सवधी मिथ्या प्रतिभासाश्रय, ये दोनो परस्पर 
विरोधी बाते कंसे सभव हैं ? अविद्या की आअ्रयता, तथा उससे सभूत 
दु ख प्रतिभासाश्रयी हेयगूण सबंध, ओर ब्रह्म सबधी हेयगुण प्रतिपरक्षता, 
ये दोनों बातें विरुद्ध ही तो हैं। इस पर भी मिथ्याभास का आश्रय लेकर 
यह मत कहो कि--विरुद्धता नही होगी। मिश्या होते हुए भी वह त्याज्य 
है, उसको हटाने के लिए सारे ही वेदात वावथ उपदेश देते हैं, ऐसा भी 
तुम्ही स्वीकारते हो [अर्थात्‌ मिथ्यात्व को; हेय थौर त्याज्य मानते हो 
तो ज़्से मिथ्यामास कंसे कह सकते हो ?] जिस वस्तु को त्याज्य॑ मानते 


( ३१६ ) 


हैं, वह हेय प्रतिपक्षी कल्याणैकतान गुणों से विरुद्ध हो है, तभी तो 
त्याज्य है । 

कि कुर्म: ? “येनाश्रुतं श्रुत॑ भवति” इत्येकविज्ञामेन स्व॑- 
विज्ञानं प्रतिज्ञाय “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” इत्यादिना मिखिल- 
जगदेककारणतां, “तदैक्षत बहुस्याम्‌” इति सत्यसंकल्पतां च 
ब्रह्मण; “तत्त्वमसि” इति सामानाधिकरण्ये नानंतदुःखाश्रयजीवैक्य 
प्रतिपादितम, तदन्यथानुपपत्या ब्रह्मण एवाविद्याश्रयत्वादि परि- 


कल्पनीयमित्ति चेत्‌ । 

विवश होकर यदि कहो कि क्‍या करें ? “जिसके द्वारा अश्वुत भी 
श्रृत होता है” इस वाबय से एक विज्ञान से समस्त विज्ञान की बात को 
बतलाकर “हे सौम्य यह सारा जगत्‌ सत्‌ ही था "इत्यादि वाबय से 
ब्रह्म की सर्व जगत्‌कारणता मानकर “उसने विचार किया कि बहुत हो 
जाऊँ” इस वाक्य से ब्रह्म की सत्य संकल्पता का भी प्रतिपादन करके, 
उसी ब्रह्म की “तू वही है” इस वावय द्वारा अनंत दुखाश्रयी जीव 
की सामानाधिकरण्य रूप एकता प्रतिपादित की गई है, इसलिए 
अगत्या हमें, ब्रह्म की परस्पर विरोधी असंग्रत ( बद्धता पभौर मुक्तता ) 
बातों के परिहार के लिए, ब्रह्म मे ही बविद्याश्रयत्व आदि की 
परिवल्पना करनी पड़ती है। . ) 

श्रुतोपपत्तमेश्यनुपपन्न॑ विरुद्ध चन कल्पनीयम्‌ श्रथ हैय 
संबंध एव. पारमार्थिक,, कल्याणैकस्वभावता तु मिव्याभूता, 
हन्तैवं, तापत्रयाभिहतचेतनोज्जिजीविपया प्रवृत्त शास्त्रं, तापत्रया- 
भिहततिरिव तय पास्माथिकी, कल्याणैकस्वभावस्तु अआंतिपरि- 
क ल्पत्त इति बोघयत्‌ सम्यगुज्जीवयति । अयेतद्योपपरिजिह्दीपंया 
ब्रह्मयणों निविशेषजिन्मात्रस्वरूपातिरिकजीवत्व दुःखित्वादिक 
संत्यसंकल्पत्वकल्याणगुणाकरत्वाद्यपि मिथ्याभूत॑ कल्पनीयमिति 
चेत्‌; भरहो भवतां वाक्यार्थपर्यालोचनकुशलता । एक विज्ञानेन सर्वे- 
विज्ञानप्रतिशानं स्वस्थ मिथ्यात्वे सर्वस्य ज्ञातब्यस्याभावान्न 


। 
| 
| 
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सेत्स्पति। ययैकविज्ञान॑ परमार्थविषयम्‌ , तथैव सर्वेविज्ञानमपि यदि 
परमाथंविषयम्‌ तदन्तगंतं च तदा तत्‌ ज्ञानिन सर्वविज्ञानमिति- 
शक्‍्यते वक्तम्‌ न हि परमार्थभुक्तिका शानेन तदाश्रयमपरमार्थ 
रजत॑ ज्ञात भवति । 


( विवाद ) ऐसी शास्त्र विरुद्ध और युक्ति विरुद्ध कल्पना करना 
ठीक नही है। यदि हेयग्रुण सबंध को परमाधिक तथा कल्माणैकतान 
स्वभावता को अपारमा्थिक मान लेंगे तो, निताप्रतापित चेतन जीवो की 
शाति ये लिए जो उपाय शास्त्रों मे बतलाए गए हैं, उतका क्या समाधान 
होगा ? बया तापनयामिह॒ति को ही पारमायिक तथा कल्याण स्वभाव 
वस्तु को भ्राति कल्पित मानना उचित होगा ? यदि उक्त दोप के 
परिहार के लिए, बहा के निविशेष चैतन्य स्वरूप के विरोधी जीवत्व, 
दु खित्व आदि धर्म तथा सत्यसकल्पत्व, कल्याणगुणाकरत्व, जगत्कारणत्व 
आदि सभी भिथ्या हैं, ऐसी परिकल्पना करते हैं, तो आपकी वाक्यपर्या- 
लोचना के कौशल की बलिहारी है। वाह, समस्त वस्तु के मिथ्या हो 
जाते पर कोई ज्ञातव्य विपय ही न रह जायगा, तथा एक के ज्ञान से 
समस्त का ज्ञान होता है, यह नियम भी व्यर्थ हो जायगा। जब एक 
वस्तु सब॒धी ज्ञान परमार्थ विषयक होगा तभी, समस्त विषयक ज्ञान 
पारमाथिक हो सकता है तभी यह नियम लागू हो सकेगा कि--एक की 
जानकारी से समस्त की जानकारी होती है। अन्यथा, सीप का सही 
ज्ञान और चाँदी सबधी ज्ञान जो कि सीप नहीं है तथा सीप के समान 
सही भी नहीं है, उन दोनो को एम मानना पड़ेगा | परमाथिक सीप 
सवधी ज्ञान ते, सीप के आश्रित अपारमाथिफ रजत, की प्रतीनि नहीं 
हो सकती । 

श्रथोच्येत्‌--एक विज्ञानेन सर्वविज्ञानप्रतिज्ञाया:, भ्यमर्थ: 
“तिविशेषवस्तु मात्रमेव सत्यम” इति। न तहिं “येन अश्चुतं श्रुत् 
भवति, अमतं मतम्‌, भ्रविज्ञात विज्ञात” इति श्रूयेत्‌ । बैन श्र्‌ तेन 
अश्रुतमपि श्रुत भवतोत हि अस्य वाक्यस्याथें । कारणतयोपल- 
क्षिततिविशेषवस्तुमात्रस्येव सदभावश्चेत्नतिज्ञात. “यथा सौम्येकेन 


( ३२१ ) 


भृत्यिण्डेन सर्व मुएमयं विज्ञातम” ईत्ति दृष्टान्तोर्धप ने घटते । 
मृत्पिण्द विज्ञानेव हि तबविकारस्य भातता, निदर्शिता। तन्नापि 
विका रस्पासत्यताइभिप्रेतित चेतू, मृद्विकारस्य र्जुसपीदिवद- 
सत्यत्वं शुत्ष पोरतिद्धमिति प्रतिज्ञातार्थ समावना प्रदरशंनाय/““यया 
सोम्य” इति प्रसिद्ववदुपन्यासों नयज्यते। न रे तत्वमस्पादि 
वाक्यजस्पज्ञानोत्यत्तेि: प्रारिरकारजातस्य अ्रत॒त्यतामापादयत्‌ तकति- 
ग्रहोत वा प्रमाणमुपलभामह इति। अ्रयमर्थ. “तदन्यत्वमारम्भेण 
शाब्दादिश्य” इत्यन्न वक्ष्यते । 


जी प्रह कहो कि--एक विज्ञान से सर्व विज्ञान की प्रतिन्ना का 
तात्पयें है कि “निरविशेष वस्तु मात्र ही सत्य है।” सो यह कयन भी 
ठीक न होगा ।” जिससे अश्रुत श्रुव-अमत, मत तथा अभात, ज्ञात होता 
है'” इस वावय का सही अर्थ यह है कि-जिससे अश्रुत पदार्थ भी परिधुतत 
होता है । यदि, एकमात्र कारणताविशिष्ट को ही शास्त्र मे सत्य मावा 
गया ह्वोता तो, “सोम्य ! एक मृत्पिण्ड से सारे मृण्मय पदार्थों" का शान 
हो जाता है” यह दृष्दान्त सगत नही हो सकता | इस उदाहरण में मृत्पिण्ड 
से विकारता दिखलाई गई है। इस पर भी कहे कि--यहाँ भी, विकार 
की असत्यता ही कही गई है, तो भी मिट्टी के निर्मित पे आदि, रस्सी 
में सप्प की न्राति की तरह, असत्य तो प्रतीत होते नही । अनुभूत पदार्ष 
की सत्यता के प्रतिपादत की समावना सात्र के लिए ही केवल, “हे 
सौम्प !” इत्यादि वाबय में प्रसिद्ध नियम का व्याख्यान किया गया हो, 
ऐसा समक्ष में नही आता । न “तत्वमसि" आदि याक्यजन्य ज्ञानोत्वत्ति 
के पूे का कोई ऐसा तकनिमोदित प्रामाणिक वाक्य ही मिलता है, 
जिससे विकृत पदार्थों की असत्यता सिद्ध हो सके । इस सारे तातलप॑ को 
सूत्रकार--तदन्यत्वमा रम्सणशब्दादिम्यः' सूत्र में बतलाते हैं। 


तथा--“सदेवसोम्येदमग्र प्रासोत्‌ एकमेवाद्वितीय”“तदैक्षतत बहु- 


स्या प्रजागेयेति, तत्तेजोऋजत्‌"-हुन्त इमास्त्रिश्ो देवता, अनेन 
कलीवेलस्मनाइनुप्रविश्य तामरुपे ड्याकुरवाणि”-“सब्मूला: सौस्पेमा; 
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सेत्स्यति। यथेकविज्ञानं परमार्थविषयम्‌, तबैव सर्वविज्ञानमपि यदि 
परमार्थविषयम्‌ तदन्तगंतं च तदा तत्‌ ज्ञानेन स्वंविज्ञानमित्ति- 
शक्यते वक्तम्‌ न हि परमायंशुक्तिका ज्ञानेन तदाश्रगमपरमार्थ 
रजतं ज्ञातं भवति । 


( विवाद ) ऐसी शास्त्र विरुद और युक्ति विरुद्ध कल्पना करता 
ठीक नहीं है। यदि हेयगुण सवध को परमाथिक तथा कल्याणेकतान 
स्वभावता को अपारमार्थिक मान लेंगे तो, त्रितापतापित चेतन जीवों की 
शांति के लिए जो उपाय शास्त्रों मे बतलाए गए हैं, उतका क्या समाधान 
होगा ? बया तापत्रयाभिहृति को ही पारमाधिक तथा कल्याणे स्वभाव 
वस्तु को भ्राति कल्पित मानना उचित होगा ? यदि उक्त दोप के 
परिहार के लिए, ब्रह्म के निविशेष चैतन्य स्वकूप के विरोधी, जीवत्व, 
दु खित्व आदि धर्म तथा सत्यसकल्पत्व, कल्याणगुणाकरत्व, जगत्कारणत्व 
आदि सभी भिथ्या है, ऐसी परिकल्पना करते हैं, तो आपकी वाक्यपर्या- 
लोचना के कौशल की बलिहारी है। वाह, समम्त वस्तु के मिथ्या हो 
जाने पर कोई ज्ञातव्य विपय ही व रह जायगा, तथा एक के ज्ञान से 
समस्त का ज्ञान होता है, यह नियम भी व्यर्थ हो जायगा। जब एक 
वस्तु संबधी ज्ञान परमार्थ विषयक होगा तभी, समस्त विषयक ज्ञान 
पारमाथिक हो सकता है तभी यह नियम लागू हो सकेगा कि--एक की 
जानकारी से समस्त की जानकारी होती है। अन्यथा, सीप का सही 
ज्ञान और चाँदी सबधी ज्ञान जो कि सीप नही है तथा सीप के समान 
सही भी नही है, उन दोनो को एक मानना पड़ेगा । परमाधिक सीप 
सबंधी ज्ञान से, स्तीप के आश्रित अपारमाथिक रजत, की प्रतीति नही 
हो सकती । 

अथोच्येतु--एक विज्ञानेन सर्वविज्ञानप्रतिज्ञाया:, भ्रयमर्थ: 
“(निर्विशेषवस्तु मात्रमेव सत्यम” इति । न तहिं “येन श्रश्ुतं श्रुत॑" 
भवति, अमत मतम्‌, भ्रविज्ञातं विज्ञातं” इति श्रूयेत्‌ । येव श्रतेन, 
पश्रुतमपि श्रुत भवतोत हि श्रस्थ वाक्‍्यस्या. । कारणतयोपल 
ल्षितनिर्विशेषवस्तुमात्रस्थेव सदुमावश्चेत्ततिज्ञात: “यथा सौमोरे 
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विलीन हो जाती है"--यह्‌ सारा ही जग्रत ब्रह्मात्मक है।” इत्मादि 

।शास्त्र वाक्‍मों भें, जगत की सदात्मकृता, सृष्टि के पूर्व ताम रूप विभाग का 
निराबरण, तथा सृष्टि कालिक अनंत स्थावर जंगम हूपों में व्यक्त होते 
का ब्रह्म का अनन्य असाधारण संकल्प विशेष, संकल्पानुरूप विलक्षण क्रम 
विशेष, विचित्र विशिष्ट सृष्टि रचना, एवं समस्त अचेतव वस्तुओं में 
जीवरूप से प्रवेश कर नाम रूप व्याकृति, अपने में ही समस्त जीवों की 

, लीवता, इत्यादि ब्रह्म की अनंत विशेषताओं का प्रतिपादन किया गया 
है। .उन्हीं विशेषताओं से सवंधित अन्य प्रकरणों में भी, निष्पापता, 
निर्दोपता, सर्वज्ञता, सर्वेभवरता, संत्यकामता, सत्यसंकल्पता, स्वानेद- 
कर्ता, मत्यानंदमयत, इत्यादि अनेर प्रामाणिक सहुरों जिशेषताओं 
>का भी प्रतिपादन किया गया है| इस प्रफार असाधारण अग्ोचर, अवंत् 
विशेषण विशिष्ट जेय ब्रह्म के बोधक “तत््‌” शब्द की तिविगेष (सामान्य) 
वस्तुओं से समता नितान्त अभसंगत प्रतीत होती है, यह वो प्रमत्तों का 
सा प्रलाप है। “त्व॑” पद संसारी विशिष्ट जीवात्मा का बोधक है उसकी 
भी यदि निर्विशेष [ सामान्य ) झप से कह्पना की जाय तो, "त्वं" पद 
के वास्तविक भर्थ का गला घोटना मात्र है। बह निविशेष प्रकाशस्वरूप 
वस्तु भविद्या से आवृत हो जाती है इसलिए उसके वास्तविक स्वरूप 
का नाश हो जाता है; यह संभावना भी असंभव है, ऐसा पहिले ही कह 
चुका हूँ । यदि ऐसा मान लेंगे तो, सामादाधिकरण्प बोध्य तत्‌ त्व' दोनों 
ही पदो के मुख्याथे का त्माग करके लक्षणा का आश्रय लेना पड़ेगा । 


भथोच्येतू-सामानाधिक रणवृत्तानमिकार्थ प्रतिपादनप रतया 
विशेषणांशे तात्ययों संभवादेव विशेषविवत्तेव॑स्तुमाश्रेकत्वप्नति- 
पादतान्नलक्षणा प्रसंग: । यथा “तीलमुत्पलम्‌” इति पदद्बयस्य 
विशेष्येकत्वप्रत्तिवदनपरत्वेव... नीलत्वोत्यलत्वस्वरपविशेतद्वय॑ 
न विवक्ष्यते । तद॒विवक्षायां हि नौलत्वविशिष्दाकारेणोत्पलत्व- 
विशिष्टाकारस्पेकलप्रतिपादन प्रसज्यते । तत्तु न संभवति न हि 
तैल्यविशिष्टाकारेश तदवस्तृत्पलपदेन विशेष्यते, जातिगुखयोरन्योन्य 
स्मवायप्रसंगातु। अतो नीखत्वोत्यलक्षितवस्त्वेकत्वमात्त सामाना- 
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सर्वा: प्रजा: सदायतना: सत्प्रतिष्ठा:''*--ऐतदात्म्यमिद॑ सर्वम” 
इत्पादिना भ्रस्य जगतः सदात्मकता, सृष्टे पूवंकाले तामरूप 
विभागप्रहाणम, जगदुत्पत्ती सच्छब्दवाष्यस्यव्नह्मणः, स्वव्यतिरिक्त- 
निमित्तान्तरामपेक्षत्व॒सृष्टिकाले श्रहमेव श्रनंतस्थिरत्नतरूपेर 
“बहुस्याम” इति श्रतन्यसाधारणसंकल्पविशेष,, यथा सकल्पमनंत 
विचिन्र॒तप्वाना विलक्षणक्रमविशेषविशिष्टासृष्टि. समस्तेपु 
अचेतनेषुवस्तुपु स्वात्मकजीवानुप्रवेशेनेवानंतसामरूपव्याकरणं, स्व- 
व्यतिरिक्तस्य समस्तस्य स्वमलत्वम्‌, स्वायत्तनत्वं, स्वप्रवर्त्य॑त्वं, 
स्वेनेव जीवनम्‌, स्वप्रतिष्ठत्वमित्याद्यनंतविशेषा, शास्त्रेकसमधिगम्या: 
प्रतिपादिता: । तत्संबधितया प्रकरणान्तरेष्वप्यपहतपाप्मत्वा- 
दिमिरत्तनिखिलदोपतासर्द ज्ञतासर्दे श्वरत्वसत्यका मत्वसंत्यसंक ल्पत्व 
सर्वानन्‍्दक रणनि रतिशयानंदयो गादयः सकलेतरप्रमाणाविषया. 
सहस्ररशा: प्रतिपादिता: । एवमन्यगोचरानतविशेषविशिष्टप्रक्ृत 
ब्रह्मपरामशिततच्छब्दस्य. निर्विशेषवस्तुमाशोपदेशपरत्वमसगतत्वे- 
नोन्मत्तप्रलपितायेत्‌ । त्व॑ पदं॑ च ससारित्वविशिष्टजोववाचि । 
तस्थापि निरविशेषस्वरूपोपस्थापनप त्वे स्वार्थ, परित्यक्त. स्यात्‌। 
निविशेषप्रक.शस्वछ्पस्य च वस्तुनों हि. अ्रविद्यया तिरोधान॑ 
स्वरूपनाश प्रसंगादिभिन॑ सभवतीति पूव॑मेवोक्तम। एवं च॑ सति- 
समानाधिकरणवृत्तयो: तत्त्वमपि द्योरपि पदयोमुंख्याथ परित्यागेन 
लक्षणा थे समाश्रणीया । ० 


४ 
तथा-“हे सौम्य | यह जगत पहिले एक अद्वितीय सत्‌ स्वरूप था! 
“उसने विचार किया मैं अनेक हो जाऊँ”-“उसने तेज की सृष्टि की'- 
#जै इस जीवात्मा के अन्तःकरण मे प्रविष्ट होकर इन तीनो ( तेज-जल- 
पृथिवी ) देवताओं के नाम और झुप को व्यक्त करूँ” “हे सौम्य ! यह्‌ 
समस्त प्रजा, सत से ही उत्पश्न, सत्‌ में ही अवस्थित मोर सतमे ही 
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विलीन हो जाती है”--यह्‌ तारा ही जगत ब्रह्मात्मक है।" इत्यादि 

; शास्त्र बाक्‍मों में, जगत की सदात्मकता, सृष्टि के पूर्व नाम रूप विभाग का 
निराकरण, तथा सृष्टि कालिक अनंत स्थावर जंगम हूपों में व्यक्त होने 
का ब्रह्म का अनन्‍्य असाधारण संकल्प विशेष, संकल्पानुरूप विलक्षण क्रम 
विशेष, विचिन्न विशिष्ट सृष्टि रचना, एवं समस्त अचेतन वस्तुओं में 
जीचरूप से प्रवेश कर नाम रूप व्याकृति, अपने में ही समस्त जीवों की 
लीनता, इत्यादि ब्रह्म की अनंत विशेषताओं का प्रतिपादन किया गया 
है। .उन्‍्हीं विशेषताओं से सवंधित अन्य प्रकरणों मे भी, निष्पापत्रा, 
निर्दोचिता, सर्वज्ञतता, सर्वेश्वस्ता, सत्यकामता, सत्यसंक्ल्पता, सर्वार्तिंद 
कारिता, अत्यानंदमयता, इत्यादि अनेक प्रामाणिक सहस्रों विशेषताओं 
का भी प्रतिपादन किया गया है । इस प्रकार अप्ताधारण अगोचर, अनंत 
'विशेष 7 विशिष्ट ज्ञेय ब्रह्म के बोधक “तत्त्‌” शब्द की निविगेष (सामान्य) 
वस्तुओं से समता नितान्त असंगत प्रतीत होती है, यह तो प्रमत्तों का 
सा प्रलाप है। “त्वं” पद संस्तारी विशिष्ट जीवात्मा का बोधक है उसकी 
भी यदि तनिर्विशेष ( सामान्य ) रूप से कल्पना की जाय तो, “त्वं” पद 
के वास्तविक भय का गला घोटता मात्र है । वह निविशेष प्रकाशस्वरूप 
वस्तु अविधा से आयृत्र हो जाती है इसलिए उसके वास्तविक स्वरूप 
का ताश हो जाता है; यह संभावना भी असं भव है, ऐसा पदिले ही कह 
चुका हूँ । यदि ऐसा मान लेंगे तो, सामावाधिकरण्य वोध्य तत्‌ त्व' दोनो 
ही पदो के मुझ्यायथ का त्माय करके लक्षणा का आश्रय लेना पड़ेगा। 


झधोच्येतू-सामानाधिक रणबृत्तानामेकार्थप्रतिषादनपरतया 
विशेषणांशे तात्ययों संभवादेव विशेषणनिवृत्तेदंस्तुमाश्रेकत्वप्नति- 
पादनान्नलक्षणा प्रसंग: । यथा “नीलमुत्पलम्‌” ड्रति परदद्यस्थ 
विशेष्येकत्वप्रतिपादनप रत्वेन.... नीलत्वोललल्वस्वहपविरेषणद्धय॑ 
न विवक्ष्यते । तदविवक्षायां हि नोललविशिष्ठाकारेणोत्पलत्व- 
विशिष्ठाकारस्पेकत्वप्रतिपादन प्रसज्यते । तत्तु न संभवति न हि 
भैल्यविशिष्टाकारेण तदवस्तृत्पलपदेन विशेष्यते, जातिगुणयोरन्योन्य 
समवायप्रसंगातु । श्रतों नीलत्वोत्पलक्षितवस्त्वेकत्वमार्व सामाना- 
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धिकरण्येत् प्रतिपाश्चते | तथा-“सोड्य॑ देवदत्त.” इत्यतोतकाल विप्र- 
कृष्टदेशविशेषस्य तेंनैद रूपेण सब्तिहितदेशवत्तमानकालविशिष्टतया 
प्रतिपादनानुपपत्त रुभयदेशकालोपलक्षितस्वरूपमात्रक्य॒ सामाना- 
धिकरण्पेन प्रतिपाद्यते । यद्यपि नौलमित्याद्रेकपदअवणे प्रतीयमान 
विशेषणं सामानाधिकरण्यबेलाया विरोधान्न प्रतिपाथते । तथा5पि 
बाच्येथ्य प्रधाताशस्य प्रतिपादनान्नल क्षणा । श्रपितु विशेषशाशस्या 
विवक्षामात्रम्‌ सर्वत्र सामानाधिकरण्यस्येथ एवं स्वभाव इति ने 
कश्चिद्ोष इति । 


यदि कहो क्ि--समानता बतलाने वाले शब्दों का तात्पय अभैद 
प्रतिपादन ही है, इसलिए यहाँ-जीव, ब्रह्म का विशिप्ट अश है--ऐसा 
अर्थ नही हो सकता। समानता के प्रसग में विशेषता का प्रश्न स्वत 
ही निवत्त हो जाता है तथा वस्तुगत एफत्व मात्र की भतीति होती है, 
इसलिए लक्षणा द्वारा अर्थ करने वी बात ही उपस्थित नहीं होती 
[अर्थात्‌ परमात्मा और जीवात्मा की विशेषताओं को हटाकर उनकी 
वास्तविक एकता को समझ लिया जावे तो--बह और तू का भेद, जो कि 
औपचारिक अर्थ है--समाप्त हो जायगा। लक्ष्यां करने की क्‍या 
आवश्यकता है ?] जैसे कि--“नीसउत्पल” वाबय में दो पदों द्वारा 
विशेष्य और विशेषण का प्रतिपादन क्या गया है, न कि मीलत्य और 
उत्पलत्व दो विशेषणों की योजना है। यदि इन दोनों को अलग अलग 
विशेषण रूप से कहा गया होता तो नीलत्व विशिष्टाकार से, उत्पलतत्व 
विशिष्टाकार की एकता का प्रविणादन हो जाता । सो तो समव हो नहीं 
सकता, क्यों उत्पलत्व, नीलत्व का विशेषण होगा नहीं। ऐस्ता द्वोने से 
तो जाति और गुण का अन्योन्य समवाय सबंध हो जायया। इसलिए 
समझना चाहिए क्रि-दीलत्व और उत्पलत्व धर्मद्रयविशिष्ट वस्तुओ/ की. 
सामानाधिकरण्य द्वारा ही, एकता चतलाई गई है । 

तथा “यह वही देवदत्त है” इस वाक्य में भी, अतीत कान और 
स्थान विशेष मे देखे गए, देवदत्त को देखकर वत्तंमान काल में जो 
उपलब्धि होती है, उसमे, रूप सामाताधिकरण्य ही, कारण है। इसी से 

--पुकदा की भ्रतीत होठी है। 


( ई३५ ) 

यद्यपि केवल एक पद “नील” को सुनकर यही ज्ञात होता है कि, यह 
किसी वस्तु की विशेषता का बोधक है, पर जब उसकी समानता की जाती 
है तब विरोधी तत्त्व होने के कारण उसकी वँस्ी प्रतीति नहीं होती, 
किन्तु वाच्या्थ में प्रधान अश्य का प्रतिपादन ज्ञात होता है। इसलिए उक्त 
प्रमग में लक्षणा करने की आवश्यकता नही होती अपितु विशेषणाश के 
जानने मात्र की आवश्यकता होती है। सभी जगह साम्ानाधिकरण्य का 
ऐसा ही विधान है इसलिए कोई दोष नही है । 


तदिदमसारं--सर्वेष्वेववाक्येषु पदाना ध्युत्पत्तिसिद्धाथ ससर्ग 
विशेषमात्र' प्रत्याय्यम्‌। तत्र समानाधिक रणवृत्तानामपि नीलादि- 
पदाना नैल्यादिविशिष्टएवार्थों ध्युत्पत्ति सिद्ध, पदान्तरा्॑ ससृष्टो- 
$भिधीयते ) यथा “नोलमुत्पलमानय” इत्युक्ते नीलिभादिविशिष्ट- 
मेवानीयते । यथा च “विन्ध्याट्या मदमुदितो मातगगण. तिष्ठति" 
इति पददवयावगतविशेषणविशिष्ट एवार्ष. प्रतीयते । एवं वेदात 
वाक्येष्वपि समावाधिकरणनिर्देशेपु तत्तद्विशेषणविशिष्टमेव ब्रह्म 
प्रतिपत्तव्यम्‌। न च विशेषण विवक्षायामितरविशिष्टाकारं वस्त्व- 
न्येन विशेष्टव्यम्‌ | श्रपितु सब विशेषणे, स्वरूपमेव विशेष्यम्‌ । 

(वाद) ऊपर कही गई सारी युक्तियाँ असगत हैं। प्रायः सभी 
वाक्यों में पद समृहो का केवल व्युत्पत्ति लभ्य अर्थ का विशेष सबंध ही, 
प्रतीति-गम्य होता है। सामानाधिकरण्य मे प्रवृत्त, “नील” पद का 
विशिष्ट अथ॑ “तीणिमा” ही व्युत्पत्ति सिद्ध अर्थ है। जो कि अन्य पदार्थ 
से सबंधित हो सकता है जैसे कि--तीलक्मल लाओ” कहने पर नीलिमा 
गुण विशिष्द कमल ही लाया जाता है। तथा "इस विन्ध्याटवी में 


भदौन्‍्मत्त हाथियों के झुड रहते है” इस वाक्य में भी, मदोस्मत्त और 
हँस्ति सभूह इन दो पदों में विशेषण और विशिष्ट अर्य की प्रतोतिं 


होती है। 
इसौ प्रदार समानाधिकर०्य बोधक वैदात वाॉंक्यों मे भौ, विशेषण 
सौर विशिष्ट भाव से ब्रह्म का प्रतिपादन किया गया है। जहाँ कही भीं, 


| ४६... 

विशेषण द्वारा विशेषता बतलाने की चेष्टा की गई है, वहां विशिष्टाकार- 
वाली किसी अन्य वस्तु की विशेषता नहीं बतलाई गई है। अपितु सभी, 
विशेषणो से स्वरूप की ही विशेषता बतलाई गई है । 

तथा हि भिन्‍्नप्रवृत्तिनिवृत्तानां शब्दानामेकस्मिन्नर्थे वृत्ति: 
सामानाधिकरण्यम्‌” इति अन्वयेन निवृत्त्या वा पदान्तर प्रतिपादया- 
दाकारादाकारान्तर युक्ततया तस्येव वस्तुन. पदान्तर प्रतिपाश्चत्वं 
सामानाधिकरण्यकार्यम्‌ । यधा-“देवदत्त: श्यामो युवा लोहिताक्षो5 
दीनो&क्ृपणो_नवच्च/” इति यत्र त्वेकस्मिन्‌वस्तुनि समन्वयायोग्य 
विशेषणद्वय॑ समानाधिकरणपदनिर्दिष्टम्‌ तत्राप्यवन्यतरत्पदममुख्य- 
वृत्तमाश्रीयते, न द्यम्‌ | यथा “गौर्वाहोक: इति | नीलोत्पलादिंपु तु 
विशेषणद्धयान्वयाविरोधादेकमेवो भयविशिष्टं प्रतिपाधते । 

तथा--बविभिन्नार्थ ब्ोघक शब्द समूहों की जो एक मात्र भ्रथ॑- 
बोधक्ता है उसे ही सामानाधिकरण्य कहते है इस नियम के अनुसार, 
जन्वय द्वारा हो या अस्यार्थ बोध द्वारा हो, दोनों ही स्थिति मे, पदान्तर 
प्रतिपाद्य विषम मै,अर्थ गत पार्वक्य नहीं होता । एक ही वस्तु को विभिन्न 
पद्दों से प्रतिपादन करना ही समानाधिकरण्य का काये है । जैसे कि-- 
“देवदस एयामवर्णवाला युवक रक्तनेत्र, अदीन अकृपण और अनवच्य 
है”--इस वावय में सामानाधिकरण्य के नियम से अनेक गुणों वाला एक 
ही देवदत्त हैं। जहाँ एक ही वस्तु में समन्वय के अयोग्य, दो विशेषण, 
समानाधिकरण्य, भाव से भ्रयृक्त होते हैं, वहाँ पर भी एक पद का गौण 
अर्थ स्थीकारना होगा, दोनों का मुख्य अर्थ नहीं होगा। जैसे कि 'भार 
बाही बैल” इसमें एक का मुझ्य भर दूसरे का गौण अर्थ है। “नीलोत्पल” 
में तो दो विशेषणों के समन्वय में विरोध होने से एकता है इसलिए 
दोनों में विशिष्टता का प्रतिपादन हो जाता है। 

प्रथ मनुपे-एकविशेषणप्रतिसंबंधित्वेत निरूप्यमाणं विशेष- 
णान्तरप्रतिसंवधित्वातू विलक्षशम्‌-इति-घटपट्योरिवैकविभक्ति 
नि्देशेस्येक्यप्रदिपादनासंभवात्‌ सामानाधिकरणराब्दस्य न 


( ३२७ ) 


विशिष्ट प्रतिपादनपरत्व, अ्रपितु विशेषशमुखेन स्वरूपमुपस्थाप्य 
तदैक्यप्रतिपादनपरत्वमेव इति । 

यदि यह माने कि--कोई यस्तु एक विशेषण से विशेषित होने 
पर, दूसरी विशेषण विशिष्ट यस्तु से निश्चित हौ विलक्षण या भिन्न 
होगी । जैसे, घट पट आदि में समान विभक्ति के होते हुए भी, एकता 
सभव नहीं हैं। वैसे ही अन्यत्र भी समान विभक्ति का निर्देश होने पर 
विभिन्न विशेषण विशिष्ट पदार्थों का ऐक्य नही होगा इसलिए समाया 
घिकरण पब्द का विशिष्टार्थ प्रतिपादन में तात्पर्य नहीं होता, अपितु 
विशेषण के रूप से वस्तु के स्वरूप का उपस्थापन था घोध सपादन 
कराकर उन सबका ऐक्य प्रतिपादन करमा ही उप्तका कार्य होता है। 


स्पदितदेवम्‌-पदि विशेषणद्यप्रतिसंवधित्वमाश्रमैवैवथ सिर 
न्प्पात्‌ '। न चैतदस्ति, एकस्मिन्‌ घ्मिप्युपसहतुंमयोग्यधमद्वय- 
विशिष्टत्वमेव हिं एकत्व॑ निरुणद्धि | अयोग्यता चर प्रभाणान्तर- 
सिद्धांघटत्वपटत्वयो, । “नोलमुत्पलम्‌” इत्यादियु तु दण्डित्व- 
कुण्डलित्ववद्रूपवत्व रसवत्वगन्धबत््वादिवच्च॒ निरोधों.. नोप- 
लम्यते । वे वेवलमविरोध एवं, प्रंवृत्तिनिवृत्तिभेदेनैकार्थनिष्ठत्व- 
रूप सामानाधिकरण्यमृपपादयत्येव धम्द्रयविशिष्टताम | अन्यथा 
स्वरूपमात्रेक्ये अनेकपदप्रवृत्ती निमित्ताभावात्‌ सामानाधिकरएय- 
मेव न स्थात्‌ । विशेषणाना स्वसवधानादरेण वस्तुस्वरुपोपलक्षण 
परत्वे_सत्येजनैववस्त्पलक्षितमित्युपलक्षणान्तरमनर्थंकमेव, उपलक्ष- 
खान्तरोपलक्ष्याव रभेदाभ्युपगमे तेनाफारेण सविशेषत्वप्रसग. । 


हो सकता है, ऐसा हो, पर केवल दो विशेषणों का सवध ही अभेद' 
का निरोधक हो, ऐसा नही है, अपितु एक धर्मी ( विशेष पदार्थ ) से दी 
विभिन्न धर्मों वाले विशेषणों का सबध सर्वेथा अयोग्य है वही एकता का 
विरोधी है। घटत्व और पटत्व में जो इस प्रकार की अयोग्यता है, वह 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से सिद्ध होती है। “नील उत्पल” इस उदाहुरण में 


( रेशंद ) 

“दंडित्व, कुण्डलित्व” की तरह रुपत्व, रसवत्व और गंधवत्व आदि होते 
हुए भी एकता के विरुद्ध नही है। इस प्रकार केवल विरोध का अभाव 
ही नही है, अपितु प्रवृत्ति निवृत्ति के भेदानुसार जो सामानाधिकरण्य का 
नियम है, उसके अनुसार भी दो धर्मो वाली विशेषताओं का उपपादन 
हो जाता है। केवल वस्तु स्वरूप की एकता के बतलाने, या अनेक पदों 
के प्रयुक्त होमे पर भी उपयुक्त कारण न होने से सामानाधिकरण्य का 
नियम लागू नहीं हो सकता। विशेष्य के साथ विशेषणों का संबंध 
स्वीकार न करके, केवल वस्तुमात्र बोधक भ ही स्वीकारी जाय, तथ भी, 
एक विशेषण से ही जब वस्तु की विशेषता उपलक्षित हो जाती है, तब 
अन्यान्य विशेषण रवतः: ही ब्यर्थ हो जाते हैं। अन्यान्य विशेषणों हारा 
यदि उपलक्ष्य वस्तु का, आकार भंद ही माना जावे, तथ भी उन विशे- 
पणों से वस्तु की सविशेषता सिद्ध हो जाती है। 

“सोध्य॑ देवदत्त:” इत्यत्रापि लक्षणा गन्धों न विद्यते, विरोधा- 
भावात्‌ । देशान्तरसंबंधितयाज्तीतस्थ सन्निहितदेशसंबंधितया 
वत्तमानत्वाविरोधात्‌ । प्रतएव हि. “सोध्यम्‌” इत्ति प्रत्यभिन्ना 
कालद्यसंबंधिनोवस्तुन ऐक्यमुपपादते वस्तुनः स्थिरत्ववादिभि: । 
प्रन्यथा प्रतीतिविरोधे सति सर्वेपां क्षणिकत्वमेव स्थात्‌। देश- 
इयसंवंधविरोधस्तु कालभेदेन परिहियते । 

“यह वही देवदत्त है” इस उदाहरण में भी किसी प्रकार की 

लक्षणा की संभावना नही है | क्योंकि--लक्षणा का कारणीमूत किसी भी 
प्रकार का विरोध नही है। अतीत और स्थानान्तर में दृष्ठ व्यक्ति के 
वर्तमान में देसे जाने पर उस व्यक्ति में कोई अन्तर तो आ नही ज्ञाता; 
* यह वही है” ऐसा जो स्मृति परक ज्ञान है, वह काल द्वय ( भूत और 
पत्त॑मान ) में दृष्ट एक ही व्यक्ति के अभेद का ही द्योतक है--ऐसा' 
बस्तुस्थिरत्व बादियों का मत है। अन्यथा, प्रतीति के अनुसार भेद मान 
लैने से तो, सारी ही वस्तुएं क्षणिक माननी पड़ेंगी दो स्थानों की जौ 
विभिन्नता है, वह कालमेद से निवृत्त हो जाती है। हि 

यतः समानाधिकरणपदानामनेकविशेषणविशिष्टेका थंवाचि- 


( हरे ) 
त्वम्‌, भ्रतः एवं “प्ररुणयेकहायन्या पिगाद्ष्या सोम॑ क्रीणाति” इत्या- 


रुण्यादिविशिष्टेकहा यन्या क्रय: साध्यतया विधीयते । 

इससे सिद्ध होता है कि, समानाधिकरण पदों की अनेक विशेषण 
विशिष्ट एकार्थ बोधकता है। जैसे कि--“रक्तवर्णा पिंगाक्षी एक वर्ष 
वाली गो के बदले वह सोम खरोदता है” इसमें अहणत्वादिविशिष्ट गौ 
से सोमक्रम की साध्यता बतलाई गई है। 


- तदूक्तम्‌ “अरेकत्वे द्रब्यगुणयोरैककर्स्पान्‌ नियम: स्थात्‌/ इत्ति। 
तप्रैंवं पूर्वपक्षी मन्यते-यदप्यरुणयेति पदमाकृतेरिव ग्रुणस्यापि द्रव्य- 
प्रकारतैकस्वभावत्वाद द्रग्यपर्यन्तमेवारणिमानमभिदधाति;, तथा$- 
प्येकहायनि अन्वयनियमो5रणिम्नो न संभवति, एकहायन्या क्रीणाति 
तच्चारुणयेत्यथ॑ंद्यविघानासंभवात्‌ । ततश्चारुणयेति वाक्य भित्वा 
प्रकरणविहितसर्वद्रव्यपय॑न्तमेवारुणिमानमविशेषणाभिदधाति._। 
प्ररणयेति  स्त्रीलिगनिर्देशः प्रकरणविहित सर्वलिगद्रष्याणां 
प्रदशानाथं: । तस्मादेकहायनि प्रन्वयनियमो5रुशिम्नो न स्थात्‌ 
इति | 


पूर्व॑मीमांसादर्शन में कहा गया है कि--“अर्थ (प्रयोजन ) यदि 
एक हो तो ग्रुण और द्रव्य ( अर्थात्‌ विशेष्य और विशेषण ) का एक कम 
से ही प्रयोजन सिद्ध होगा, ऐसा नियम है ।" इसे नियम के अनुसार पूर्व 
पक्षी ऐसा मानते हैं कि- आकृति के समान गुण भी जब द्रष्य का प्रकार 
( विशेषण ) होता है तब आकृति और ग्रुण एक स्वभाव के होते हैं 
“अरुणया” पद अरुणिमा युक्त द्वव्य का सही भर्य “लाल गौ” ठीक ही 
करता है, फिर भी “अरुणिमा” की एकहायवीयता के साथ अध्य की 
भावश्यकता सिद्ध नही हो पाती । “एकवर्षीया से खरीदता है” और वह 
भी “लाल रंग वाली से” ये दो भिन्न विशेषताओं फो बतलाने वालें, 
समानता के विपरीत विशेषण है। इन दोनों को मानते स्रे ' अहझणया" 
इत्यादि याव॑य से, प्रकरणस्थ सभी ह्रव्यों का अरुणिमा से संबंध हो जाता 
है। अषणया” पद में जो स्तीलिंग का निर्देश किया गया है, वह श्रकरणस्थ 


( ३३० ) 

संपूर्ण लिगक द्वब्यों का वोधक है, यह भी मानदा पड़ेगा। “अहणिमा” 
के साथ “एक बर्षीया” का सबंध हो ही ऐसा कोई नियम नही है। 

अत्राभिघीयते “अ्रथकत्वे द्रव्यगुणयोरैककर्म्यान्नियम: स्थात्‌” 

(| 5 कः त्यारुण्यचिरि 

“-“प्ररुणयंकहायन्या” इत्यारुए्यविशिष्टद्रव्येव हायनीद्रव्यवाचिप- 
दयो. सामानाधिकरण्येनाथकत्वे सिद्धे सत्येकहायनीद्रव्यास्ए्य- 
गुणयोररुणयेति पदेनेव विशेषणविशेष्यभावेन संबंधिता$भिहितयो: 

कप 
क्रया रब्येक कर्मान्वयाविरोधादरुणिम्न: क्रयसाधनभूतैकहायन्यन्वय 
नियम: स्यात्‌ । 

/ इस पर यजुर्वेद ६१६ मे निर्णय किया गया है कि--“भर्थ 

( प्रयोजन ) यदि एक हो तो गुण और द्रव्य ( विशेषण-विशेष्य ) दोनों 
का एक कर्म से प्रयोजन सिद्ध होगा”! “अहण्यैकहायन्या” इस उदाहरण 
में अरुण्यत्व विशिष्ट द्रृब्धवाची अरुण शब्द और एकहापती द्वव्यवाची 
एकहायनी शब्द की सामानाधिव रण्य के नियम से एकार्थ प्रतिपादनता जब 
सिद्ध हो जाती है--तब “अरुण्या” पद द्वारा विशेषण विशेष्य भाव संबंध 
विशिष्ट रूप से कथित “एकहायनी द्रव्य का “अरुणत्व गुण के साथ ऋष 
कार्य में कोई विरोब नहीं होता, तथा अरुणिमा क्रय के साधनी भूत 
“एकहायनी” पद के समत्वय का नियम भी स्रिद्ध हो जाता है। 

यद्येकहायन्या, क्रंबंसंवधवदरुणिमसंवधोषपि वाक्‍्यावसेय: 
स्थात्‌, तदा वाक्‍्यस्याथंद्रय विधान स्थात्‌ । न चेतदस्ति श्ररुणयेति 
पदेनैवारुशिमविशिष्टदव्यम भिहितम्‌_ । एकहायनीपदसामानाधि- 
करएयेन तस्येकहायनोत्वमात्रमवगम्यते। न गुणसंवंधः, विशिष्ट- 
द्रव्येकयमेव हि. सामानाधिकरण्यस्याथे.-मिन्मप्रवृत्तिनिमित्ताना 
शब्दानामैस्मिन्नथें वृत्ति, सामानाधिकरणयम्‌” इति हि सामाना- 
घिकरण्यलक्षसम्‌ । 

यदि एकह्ायनी और क्रय के सबंध की तरह अरुणिम सबंध भी 


वावय सभ्य होता तो, इस एक ही वाक्य के दो अर्थ होते। सी तो हैं 
भही, “भरुष्या" पइ से तो करुणिप्त विशिष्ट व्रब्य का निर्देश है। 
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स “एकहायनी” पद की सामरानाधिकरण्य के नियम से एवहायतीयता मात्र 
$ ही प्रतीत होती।है, गुण संबंध तो प्रतीत होता मही । विशिष्ट द्व्यों की 
एकता करना ही सामानाधिकरण्य का कार्य है। जैसा कि-कैय्यट ने 
वृद्ध याह्ििक पर लक्षण बतलाया कि-'विभिक्षार्थ बोधक शब्द समूहों 
की एक भाव अर्थ बोधकता ही सामानाधिकरण्य है ४” [अर्थात्‌-एक- 
हायनी शब्द गाय का विशेषण नही है अपितु उसकी उस का बीधकमात्र 
है, जब कि अरुणिम शब्द उसकी वर्ण विशेषता का परिचायक है, एक 
हायथनी फे बदले सोमक्रय करना कोई विशेषता नही रख्तत्ता अपितु अहणिम 
होमे से गाय की विशिष्टतापरक वहुमूल्यता सिद्ध होती है। इसलिए 
एकहायनी और अरुणिमा का कोई साथ नहीं है, अत. उनका अभेद 
संबंध भी नहीं हो सकता ] 
आतएव हि “रक्त. पटो भवति” इत्यादिष्वैका्थ्यदिकवावय- 
त्वमू । पट्स्यभवमक्रियासंबधे हि वाक़्यव्यापार: राग्संबधस्तु 
रफ्तपदेतैवाभिहठित:, रागसंबंधिद्रब्यं पट इष्पेतावन्मात्र सामाना- 
घिकरण्यावसेयम्‌ । एकमेकेनगुऐन द्वाभ्या बहुभिर्वा तैस तेस पदेन 
समस्तेन व्यस्तेन्‌ वा विशिष्टमुपस्थाप्य सामानाधिकरण्येन सर्वे 
विशेपषणविरिष्टाइ्थ एक इत्ति ज्ञापयित्वा तस्प क्रिया सबंधाभि- 
धानमविरुद्धम्‌ू । “दिवदत्त: श्यामों युवा लीहिताक्षों दंडी कुंडली 
तिष्ठति,” शुबलेन वाससा यवनिका संपादयेत्‌ “नीलमृत्पलमानय” 
“तोलोत्पलमानय,” गामानय शुक्ला शोमवाक्षोम्‌ “श्रये परथिक्ृते 
पुरोडाशमष्टकपाल निवेपेत्‌” *इति । एवम्‌---भ्रुण्पेव हायन्या 
पिगाक्ष्या सोम॑ क्रोणाति” इति। 
“कपड़ा लाल होता है” इस.उदाहरण में अर्थगत ऐव्प होने से, 
एक चाक्‍्यता है वस्त्र का होना क्रिया से सबध दिखलाना ही वाबय का 
प्रयोजन है। उप्तके रंग का सबंध तो रक्तवर्ण से ही प्रतीत होता है 


“राग सबदौ द्रव्य पट है" केवल इतना अथे ही सामानाधिकरण्य से ज्ञात 
होता है। इसी प्रकार अन्यान्य स्सामानाधिकरण्य फे प्रप्तंगों में प्रयुक्त 


( हर ) 

पदसमूह समष्टि रूप हों अथवा पृथक्‌-पृथक्‌ हों, दोनों ही स्थिति में, _ 
एक दो या अनेक गुण विशेषित वस्तु का बोध कराकर, सामानाविकरष्प / 
से समस्त विशेषणो से विशिष्ट वस्तु एक है, यही प्रतिपादन किया जाता 
है। इसलिए समस्त विश्ेषण विशिष्ट वस्तु का जो क्रिया विशेष के 
साथ सबंध दिखलाया जाता है उसमे कोई विरोध नही है। “एयामवर्ण- 
वाला युवा रतनारे नै का कुण्डलधारी देवदत्त लाठी लेकर खड़ा है”, 
“पधबल वस्त्र से परदा बनावेगा” “नीले रग का कमल लाओ", एवेत आँखो 
वाली ग्राय लाओ", ”पयिकृत अग्नि के लिए अष्टकपाल ( आठपात्रों में 
शोधित ) पुरोडाश ( पिष्टक के प्रकरण का एक खाद्य विशेष ) दूँगा” 
इत्यादि उदारहणों की तरह “रक्तवर्णा, एकह्ायनी, कपिलनेत्री गाय पे 
सोम खरीदता है” इस उदाहरण में भी सामानाधिंकरण्य विशिष्ट का 
एकत्व प्रतिपदन करना चाहिये । 

एतबुक्तः भवति-यथा-“काष्ठे:स्थाल्यामोदनंपचेत्‌” इत्यनेक- 
कारकविशिष्टेका क्रिया युगपत्‌ प्रतोयतते, तथा समानाधिकरण- 
पदसंघाताभिहितमेकैऊंका रक॑ तत्तत्कारकप्रतिपत्तिवेलायामेवानिक- 
विशेषणविशिष्टं युगपत्‌ प्रतिपन्‍न॑ क्रियायामस्वेतीति ने कश्चिद 
विरोध: “खादिरै: शुष्के: काष्ठे: समपरिमाणे भाणंडे पायसं शाल्यो- 
दंन समय: पाचकः पचेत्‌, इत्यादिपु” इति । 

कथन यह है कि--“सूखी लकडियों से बढ़ये मे चावल पकाता 
है” इस उदाहरण में जैसे एक साथ ही काष्ठादि अनेक कारक विशिष्ट: 
एक क्रिया का ज्ञान होता है, सामानाधि करण्य के प्रसंग में भी वैसे ही, 
पद समूह में प्रयुक्त एक-एक कारक की जब भ्रतिपत्ति की जाती है, तव' 
उन सबका एक साथ अमेक विशेषण विशिष्ट क्षिया में, निविरोध समस्वय 
हो जाता है । जैसे कि--/ मूवी लकड़ियों से उचित परिमाण बाले पात्र 
मै शाली के चावल वी सौर चतुर रप्तोइया पकाता है” इत्यौदि में एंक 
फिया से संबंद्ध कारकों में कोई विरोध नहीं है । 

यंत्तपात्तद्ध्यंकवावयस्थगुणराब्द: केवल भुणार्भिधायीत्यरुण- 
सैतिं पर्देन केवलगुशस्थैबाभिधानमिति तन्‍्नोपपश्चते, लोकवेदयो- 


( ३३३ ) 


द्रेव्यवाचिपद समानाधिकरणस्य ग्रुगवाचित: बवचिदपि केवल- 
गुणानिधानादरानात्‌ । उपत्तिद्रव्यकवाज्यस्थं गुणपद केवलगुशालि- 
धायीह्यप्यसंगतम्‌॥। ”पठ: शुक्ल:” इत्यादिषृपात्तदव्यकैपपि गुण- 
विशिष्टस्येवाभिधानात्‌ । “पटस्य शुक्ल:” इत्यश्न शौकल्पविशिष्ट 
पटाप्रतिपत्तिससमानविभक्ति निर्देशकृता, न पुनरुपात्तद्रग्यकर्व 
कृता तत्रेव “पटस्य शुक्लो भाग.” इत्यादियु समानविभक्तिनिर्देशे 
शोकल्यविरिष्ट द्रव्यं प्रतीयते । यत्पुन: क्रवस्थेक हायन्यवरुद्धतया६- 
रुशिम्न: क्रयास्वयों म संभवतीति, तदषि विरोधिगुणरहित द्रग्य- 
वायिपद समानाधिकरणगुणपदस्प तदाश्रयगुणाभिषानेन क्रिया- 
पदान्‍्वयाविरोधादसंगतम्‌ । राद्धान्ते चोक्तत्यायेनारुणिम्न: शाब्दे 
द्रव्यान्वये सिद्ध द्रव्यगुणयो: क्रमसाधनत्वानुपपत्या प्र्थात्‌ परस्परा- 
न्वयः सिद्धयतीत्यप्यसंगतम्‌ । प्तोयपोर्क एवार्य: 7 


का 
+ ॒ 4 


यऔर जो यह कहते हैं कि-जिस वाक्‍य में द्रव्यवाचक पढे कंग 
उल्लेक्ष होता है, उस वाक्य का ग्रुणवाचक शब्द, उस गुण का ही बोधक 
होता है, इसलिए ' अरुणया” पद से केवल ग्रुण का ही अनुमान. करेंगे 
( उसको द्रव्य की विशेषता नहीं मानेंगे ) ( मेरी दृष्टि में ) ऐसा मानना 
सगत्‌ न होगा, बयोंकि लौकिर व्यवहार या बैदिय भादा में कही भी, 
द्रव्य वाचक शब्द के साथ, सामानाधिकरण्य रूप से प्रयुक्त गुणवाचक पद 
को, केवल गरुणमात्र ही माना गया हो, ऐसा उदाहरण नहीं मिलता । 
द्रव्यवाचक पद थाले वाका में आए हुये गरुणबाचक पद की, एकमात्र 
गुणवोधकता असंगत भी है। द्रव्यवाचक पद घटित “सफेद वस्त्र” इस 
वाब्य में भी ग्रुणविशि टाथं का प्रतिपादन किया गया है।” कपडे की 
सफेदी” इस वादय में, शुक्ल ग्रुण विशिष्ट पद की प्रतीत नहीं होती, 
क्योंकि--इसमें असमान विभक्ति दीखती है। द्रव्य सबंध से यहाँ ग्रुण 
विशिष्ठता की प्रत्तीति न हो रही हो, सो बाद नहीं है। कपड़े का 
सफेद हिस्सा इस वाक्य में समान विभक्ति है, इसमे शुक्ल ग्रुण विशिष्ट 
इब्य की प्रतीति होती है | 


( रेड )) 


। भर फिर जो यह कहा कि--समीपयर्ची “एकह्ायनी” पद कै. 
साथ क्रय ' का सबंध हो सकता है “अरुणिम” पद के साथ नहीं हो * 
सकता, तो यह भी असगत बात है, बयोकि--यह नियम है कि-गुण- 
वाची पद के साथ यदि द्रव्यवाची पद का सामानाधिर रण्य होता है मौर 
इस द्रव्य का किसी अन्य विरुद्ध गुण का सबंध नही होता तो सामाना- 
धिकरण विशिष्ट गृणवाची पद की आश्रित जो गुण बोधकता है, उसका 
क्रियापद से निविरोध सयस्यय हो जाता है। उपयुक्त नियमानुसार 
सिद्धास्तत 'अरुणिमा ! शब्द का अन्वय तिद्ध हो जाने पर भी, द्रव्य 
और गुण दोनो का क्रय साधवता में समस्वय ने मानें, अर्थात्‌ परस्पर 
समन्वय की बात सिद्ध हो जाने पर भी, यह असभावना बनी रहे, यह भी 
गसगत वात है, [ निणंभ्रपूर्यक सिद्ध हो जाने पर भी यह कहते रहे कि- 
द्रव्य और गुण का क्रप साधन में समन्वय नहीं हो सकता, यह हठवाद 
मात्र है ] उपर्युक्त बात ही यार है। 
॥॥ 

तस्मातू तत्वमस्यादि सामानाधिकरण्ये पदद्धया भिहित 
विशेषणापरित्यागेनैवै्यप्रतिपादनं वर्शनीयम्‌ तत्वानादविद्योपहिता- 
नवधिकदु सभागिन.शु इयशुद्धमु भयायस्थाच्चेतनाद्यन्तिरभ्तमशेपहे- 
यताप्रत्यनीकानवाधिकव ल्याणैकतानंप्रमात्मानमनस्युवग ब्छतो न 
संभवति। 

प्रभ्यूपगच्छतो5षपि सामानाधिकरणपदाना यथावर्थितविशे- 

शी त् 
परविशिष्ट्येक्यप्रतिपादनपरत्वाश्रयरों. त्वस्पदप्रतिपन्‍्त सकल 
दोष भागित्व॑ प (स्य प्रमज्येतेत्त चेन-नैतदेवम्‌, त्वम्पदेनापि जीवा- 
स्तर्मामिण, परस्येवाभिधानात्‌ । 
उसी प्रकार “तस्वमसि” इत्यादि सामावाधिकरण्पवोधक वाक्य के 

दो पदों में जो विशेषण भाव निहिंत है, उस भाव को साथ मे रखते हुए, 
विशेषण द्वारा ही, एकत्व के प्रतिपादन का समर्थन करना चाहिए। 
किन्तु अनादि अविद्या से आवृत, अपार दुख भागी, शुद्ध अशुद्ध अवस्था 
वाले, चेतत जीव से प्रृथक्‌ परमात्मा को हीनता रहित अत्युत्कृष्ट अनत 
वैल्याण गुणी का जाश्य न माना जाय यहु असभव दात है। 


( ३३५ ) 


ह पदि कहे कि-यदि ऐसा मानते पर भी, समानाधिकरण पदों के 

पमस्त विशेषण विशिष्ट पदार्थों की एकता होने से, “त्व” पदवाची 
णीवास्मा के सपूर्ण दोष परमात्मा मे भी प्रसक्त हो जावेंगे ? नही “त्व” 
पद से भी, जीवास्तर्यामी परमात्मा ही मान लें तो, दोप प्रसक्ति का प्रश्न 
ही नही उठेगा। 

एतदुक्त भवति सच्छब्दाभिहित निरस्तनिखिलदोपगन्धं 

सत्यतकल्पमिश्रानवधिकातिशयासख्येयकल्या ए गुणगरण समस्त 
कारणभूतं परत्रह्म “वरुस्याम” इति सकत्प्य तेजोबन्नप्रमुख कृत्स्न 
जगत्‌ सृष्ट्वा तत्मिन्‌ देवादि विचित्रस॒स्थानसस्थिते जगति चेतन 
जोववर्ग स्वकर्मानुग्रुणेपु शरीरेष्वात्मतया प्रवेश्य स्वयं च स्वेच्छयेव 
जीवान्तरात्मतयाध्नुप्रविश्य एवम्मूतेपुस्वपयंन्तेषुदेवाद्याका रेपु- 
सथातेषु नामरूपे व्याकरोत्‌। एवं रूप सथातस्येव वस्तुत्व शब्द 
वाध्यत्व चाकरोदित्यथ. । ग्रनेनजीवेनात्मना जीवेनमरयेति निर्देशों 
जोवस्य ब्रह्मात्मकत्व दरशंयत्ति । ब्रह्मात्मकत्व च जोवस्य जोवान्त- 
रात्मेतवा ब्रह्मणोशुप्रवेशदित्यवगम्पते “इदसर्वमसृजत्‌ यदिद 
4च तत्सृध्टूवा तदेवानु प्राविशत तदनु प्रविश्य सच्चत्येच्चा- 
भवत्‌ ।” इति अन्रेद सर्वरमेत्ति निदिष्ट चेतनाचेतनवस्तुद्य 
सत््यच्छल्दाभ्या विज्ञानाविज्ञानशब्दाम्या च विभज्य निर्दिश्य चिद्‌ 
बरतुन्यपि ब्रह्मणोध्नुप्रवेशामिधानात्‌ । अतएव मामरूप घष्याकर- 
णात्‌ सर्वे थाचकाः शब्दा, भ्चिज्जीवविशिष्टपरमात्मवाचिन्‌ 
इत्यवगतम्‌ । 

४ कथन यह है वि-प्मस्त दोपोसे रहित अवधि और सल्या 
रहित, सर्वाधिक, रुत्य सकलप इत्यादि क्ल्याणमय गुणों से युक्त, सर्व- 
कारण वह ब्रह्म “सत्‌ ' शब्द से सवोधित किये गए हैं, उन्हीने एक से 
अनेक हो जाऊँ” इस सकत्प से तेज जल आदि समस्त जगत की सृष्टि 
करके, देवता आदि विभिन्न रूपो वाले शरीरों मे, चेतन जीवों के मुण 
कर्मानुस्तार आत्मा रूपसे प्रविष्द करके स्‍्तरय ही स्वेच्छा ते, जीवो।में 


५ रइ६ ४ 


अन्तर्याम्री रूप से स्थित होकर देवता आदि जीवों और स्वयं अपने भी 
मामरूप को व्यक्त किया। अर्थात्‌ जड चेतन और ईश्वरात्मक जगत्‌ 
समष्टि की सत्ता की वस्तुता और शब्दवाज्यता का सपादन किया। 
* इस जीवात्म रूप मे अपने को ही” इत्पादि श्रौतवाबय में भी जीव का 
ग्रह्मात्मभाव दिखलाया गगा है ।जीवान्तरात्मा के रूप मे ब्रह्म के अनु- 
अवैश से ही जीव के ग्रह्मात्म माव का स्पष्ट ज्ञान होता है। जैसा कि- 
श्रौतवाक्यों से भी स्पष्ट है--' सृष्टि करके ने उसी मे प्रविष्ट हो गए” 
“प्रविष्ट होकर वे सत और त्यत्‌ हो गए” इत्पादि । यहाँ “इद सर्वे” 
बा सास्पर्य जड़ चेतन दोनों से है। सत्‌ भौर त्यत्‌ शब्द से भी विज्ञान 
और अविज्ञान के भेद को वतला कर चिद्‌ (जीव) में ब्रह्म के अनुप्रवेश 
का स्पष्ट उल्लेख किया गया है। इससे ज्ञात होता है कि-वाम रूप के 
बोधक सारे शब्द, शचित्‌ जीवविशिष्ट परमात्मा के बोधक हैं । 

किच “ऐतदात्यामिद सर्वम” इति चेतन मिश्र प्रपंच इृद 
सर्व॑रमिति निर्दिश्य “तस्मैष प्रात्मा” इति प्रतिपादितम। एवं शव 
सर्वचेतनाचैतनंप्रति ब्रह्मण प्रात्मत्वेन सर्व अचेतन जगत्‌ तस्थ- 
शरीर भवति। तथा च श्रुत्यन्तराणि-“प्रत. श्रविष्ठः शास्ता 
जनानां सर्वात्मा” यः पृथिव्या तिष्ठन्‌ पृथिव्या प्रन्तरों य पृथिवी 
न वेद, यस्‍्थ पृथिवी शरीरम्‌ य. पृथिवीमन्तरों यमयति। स त॑ 
झ्ात्माइत्तर्याम्यमृत्तः “इत्ति झारश्य” य झात्मनि तिप्दन्‌ झात्म- 
नोपन्‍्तरों यमात्मा न वेद यस्याह््ग शरीरम्‌, य श्रात्मानमतरों 
यमयति, स त प्रात्मा5 वर्याम्यमृत,” इत्यादि। “यः पृथिवीमंतरे 
संचरन्‌, यस्य पृथिवी शरीरम्‌ । योज्पामन्तरे सचरन्‌ यस्यापर- 
शरीरं” इत्यारम्य ' योइक्षरमतरे संचरन्‌ यस्याक्षर शरोरम्‌, यमक्षरं 
न वेद, एप सब भूतान्तरात्माध्पहतपाष्मा दिव्यो देव एको नारायण.” 
इत्यादीनि सचेतन जगत्‌ तस्‍्य शरीरत्वेन निर्दिश्य तस्यात्मलेन 
परमात्मानयुपदिशन्ति, प्रतश्वेतन वाचतो४पि शब्दा. चेतनस्पाप्या 
स्ममूव चेतनशरीरकमु परमात्मानमेबाभिदत्ति । यथा अ्रवेतन 
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देवादिसंस्थानपिण्डवाचित:. शब्दा: तच्छरीरकजीवात्मन एवं 
वाचकाः “चत्वार; पचदशराबात्‌ देवत्वं गच्उन्ति” इत्यादिपु, देवा 
भवन्ति दृत्यर्थ: 


अधिक क्या--“पह सब ब्ह्मात्मक है” इस वाक्य से चेनन मिश्चित 
प्रप॑ंच जगत को “इदसवेम्‌” द्वारा बतलाकर “वही इसका आत्मा है" 
ऐसा ब्रह्मात्मभाव का प्रतिपादन किया गया है। इस प्रकार सारा चेतन 
अचेतन जगत ब्रह्मात्मक होने से सचेतव है और उप ब्रह्म का शरीर है। 
तथा भनन्‍्य श्लौत वाक्य भी- वही जन समूह के अन्तस्थ शासक और 
सर्वात्मा हैं, जो कि पृथिवी मे अन्तर्यामी रूप से नियमन करते हैं, पृथिवी 
उन्हे नही जानती प्रथियी उनका शरीर है, वही भमृत स्वष्तप परमात्मा 
तुम्हारे अन्तर्मामी हैं” “जो आत्मा में विराजते हैं, आत्मा से भिन्‍्न 
हैं, आत्मा उन्हे नहीं जानता, आत्मा ही उनका शरीर है, जो 
अन्तर्यामी रूप से भात्मा का सयमत करते है, वही अमृत स्वरूप, तुम्हारे 
अन्तर्यामी मात्मा है।' तथा-- 'जो पृथिवी में सचरण करते हैं, पृथिवी 
उनका शरीर है, जो जल मे सचरण करते है, जल उनका शरीर है” 
"जो अक्षर (जीव) में सचरण करते हैं, अक्षर ही उनका शरीर है, 
म्क्षर जिन्हें नही जानता, वह नारायण ही सव भूतो के अंत्रात्मा, 
निष्पाप, अलौकिक, द्योतमान एक और श्रद्वितीय है” इत्यादि-सवेतन 
जगत को उनका शरीर बतलाकर उस जगत के मात्म स्वरूप परमात्मा 
का उपदेश दिया गया है । अचेतन वाचक शब्द समूह भी, चेतन शरीर 
भारी तथा चेतन के भी आत्ममत परमात्मा के ही, अभिधायक हैं। जैसे 
कि-पंद्रहू दित के अनुष्ठान से चारो देवत्व प्राप्त करते हैं” अर्थात्‌ 
देवता दोते हैँ। इत्यावि 


शरीरस्य शरोरिणुप्रति प्रकारत्वात्‌ प्रकारवाचिनां च॑ 
शंब्दाना प्रकारिण्येव पर्मवसानात्‌ शरोरवाचिनाशब्दाना शरीरि- 
पयेवसान न्याग्यम्‌ | प्रकारो हि नाम इदमित्थमित्ति प्रतीयमाने 
वस्तुनि इत्यमिति प्रतीयमानों३श: । तस्य तद्‌ वस्त्वपेक्षत्वेन तठावी- 
तरेस्तदपेक्षत्वातु तस्मिन्नेव पर्यंव्सान युक्तमिति तस्म प्रतिपादकोषपि 
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ग़ब्दस्तस्मिन्तेव प्यवस्थति । अ्रतएव “गौरश्वों मनुष्य/” इत्या- 
दिप्रकारभूताकृतिवाचिन: शब्दा: प्रकारिणि पिण्डे परय॑वस्थम्त- 
पिण्डस्पापि चेतन शरोरत्वेन तत्प्रकारत्वात्‌ पिएडशरीरक चेतत- 
स्थापि परमात्मप्रका रत्वान्च परमात्मन्येव पर्यवस्पत्तीति स्व- 
शब्दाना परमात्मैय वाच्य इति परमात्मवाचिशब्देन सामानाधि- 
करण्य॑ मुख्यमेव । 

शरीर शरीरी का एक ही प्रकार है अत, प्रकार वाचक्‌ शब्द का 
प्रकारी में ही पर्यवत्तित होता स्वाभाविक है, इसलिए शरीर वाचक 
शब्दों का शरीरी में ही पर्यवस्तान होना चाहिए। "यह ऐसा है” इस 
वाक्य मे “ऐसा है” मह वाक्‍्याश वस्तु के प्रकार का ही बोधक है। 
प्रकार वस्तुसापेक्ष होता है | वस्तु की प्रतीति, प्रकार अपेक्षित होती है, 
इसलिए वस्तु में उसके प्रकारवाची शब्द का पर्यवसान स्वाभाविक ही 
है, उसका प्रतिपादक शब्द भी उसी में पर्यवसित हो जाता है । “गो- 
मनुष्य-भश्व”” इत्यादि प्रकारभूत, आकृतिवाचक, प्रकारी के देहपिण्ड के 
भर में पर्य वर्सित शब्द, उन शरीरो मे जो चेतनता है उसके प्रकार का 
बोध कराते हैं। वह देह विशिष्ट चेतन, परमात्मा का प्रकार मात्र है, 
इसलिए शब्दों के अर्थों का प्यंवसान उस परमात्मा में ही है। सभी 
शब्दों का वाच्याये परमात्मा ही है। इस प्रकार परमात्मवाची शब्दों के 
साथ जो सामाधिकरण्य है, वह मुख्य ही है (गौरा नही) 


तनु “पण्डो गौः पण्ड: शुबलः” इति जातिगुणवाचिनामेव 
पदानां द्रव्यवाचिपदै: सह सामानाधिकरण्यं दृष्ढं, द्रव्याणांतु 
द्ब्यान्तर प्रकारत्वे मत्वर्थीयप्रत्ययो दृष्दः यथा-/दरडी कुएडली” 
इति, नैवम्‌ जातिर्वागुणों वा द्रव्य वा नैतेष्वेकमेव सामानाधिकरण्ये 
प्रयोजकम्‌, श्रन्योन्यस्मिन्‌ व्यभिचारात्‌, यस्य पदार्थस्य वस्यचित्‌ 
प्रकासतयेव सदभाव:, तस्य तदपृथक सिद्धिस्थितिप्रतीतिभिः तद 
वाचिनां शब्दानां स्वाभिषेयविशिष्ट्व्यवाचित्वात्‌ धर्मान्तिरविशिष्ठ- 


( रे३७ ) 
तदद्रब्यवाचिताशब्देन सामानाधिकरण्य॑ युक्तमेव । यत्र पुनः पृथविस- 


द्वत्यस्वतिष्ठस्थेव द्रव्यस्य कदाचितकवचिद्द्वव्यात्तरप्रकारत्व- 
मिष्यते, तत्र मत्वर्थीयप्रत्यय इति निरवद्यम्‌। 


संदेह होता है कि “पण्ड गो, शुक्ल पण्ड” आदि वाक्यों में जाति 
गुणवाची (गो ओर शुक्ल) पदों के साथ. सामानाधिकरण्य स्पष्ट दीखे 
रहा है, किन्तु द्रव्मवाची पदों के अन्य प्रकारक द्रव्यों के साथ मत्त्थीय 
प्रत्यम वि “दण्डी-झुण्डली” ऐसे प्रयोग भी देखे जाते हैं [अर्थात्‌ विशेषण 
विशेष्य के अलग-शभेलम होने पर तो दोनों पदों का सामानाधिकरप्प 
मुण्य होता ही है, परन्तु मत्‌ प्रत्यय से निष्पन्त विशेषण-विशेष्य युक्त 
#दण्डी कुण्डली” आदि प्रयोगों में सामानाधिकरण्य मुख्य है या गौण ?] 
उत्तर-बात ऐसी वही है-अपितु णाति, युण अथवा द्रध्य इन तीनों की 
एकता सामानाधिकरण्य में श्रयोजक नहीं है, क्‍यों कि इनमें-परस्पर 
व्यभिचार रहता है। जिस पदार्थ की किसी अस्य प्रकार (विशेषण) से 
ही स्थिति ज्ञात होती है; उसकी उस प्रकार (विशेषण) से अप्रथक सिद्ध 
स्थिति, प्रतीति से भी अभिन्‍न ही रहती है [भर्थात्‌ उस पदाय॑ की सत्ता 
मौर प्रतीति विशेषण से ही होती है] प्रकार * (विशेषण) द्वारा पदार्थ के 
बोधक शब्दों की अभिषेयविशिष्द वाचकता होने से, अन्य विशिष्ट गुणों 
को धारण करने वाले, उसी द्रव्य के बोधक शब्दों के साथ सामानताधि- 
करय युक्ति संगत हैं, असंगत नहीं। जहाँ कभी, पृथक्‌ सिद्ध स्वनिष्ठ 
द्रव्य की, अन्य द्रव्य की प्रकारता से ही प्रतीति होती है, वहाँ मत्वर्थीय 
प्रत्यय ही उचित अर्थ बोधक होता है । 


तदेव॑ परमात्मनः: शरीरतया तत्वकारत्वादचिद्विशिष्ट 
जीवस्पापि जीवनिर्देशविशेषरूपा भ्रहृ॑त्यर्त्यादि शब्दा: परमात्मा- 
नमेवाधचक्षत इति | “तत््वमसि” इति सामानाधिकरप्येनोपसंहृतम्‌ , 
एवं च सति परमात्मानं भ्रति जीवस्य शरीरतयाष्म्ययाज्जीवगता 
धर्मों: परमात्मानं न त्पृशन्ति | यथास्वशरोरगता बालत्वयुवत्व- 
स्पविरत्वादयो घर्मो: जीव न स्पृर्शान्ति । श्रतः “तत्त्वमसि” इति 
सामान्रुधिकरर्ये-- तृत्वदं जुगत्कारणभूत सत्यसंकल्पं स्ंकत्याण- 


( 4४० ) 


गुणाकर निरस्तसमस्तहेयगन्धंपरमात्मानमाचणष्टे, त्वमिति व 
तमेव सशरोर जोव शरोरक्माचप्ट इति सामावाधिकरप्य 
मृख्यवृत्तम, प्रकरणविरोध: सर्वश्रुत्यविरोधो ब्रह्मणि निखच्चे 
कल्याणकताने अविद्यादिदोपगधाभावरच | श्रतोजीव सामाना- 
घिकरण्यमपि विशेषणभूताज्जीवात्‌ श्रन्यत्वमेवापादयत्तीति विज्ञान- 
भयाज्जीवादन्य एवं श्रानंदमय: परमात्मा । 


इस पश्रकार अचिद्‌ विशिष्ट जीव यो कि परमात्मा का शरीर हैं, 
बह उसकी प्रलयरता (धर्म स्वरूप) का बोधक है, और ऐसा मानने पर 
अचिद्‌ू विशिष्ट जीव निर्देशक “मैं जौर तुम” इत्यादि मंत्रोधन भी 
परमात्मा के ही बोधक है। ऐसा ही “तत्त्वमसि'” इस सामानाधिकरण्य' 
वाक्य में भी है। ऐसा भानने से, देह स्वरूप जीव के धर्म शरीरी 
परमात्मा का स्पर्श नहीं कर सकते जैसे कि-बचपन, जवानी बुढापा आदि 
शरीरिक घ्मं जीव को स्पर्श नही करते । 

“तत्वमसि” वाक्य मे “तत” शब्द जगत के कारण सत्यसकल्प 
स्वंकत्याणगरुणाकर निर्दोष परमात्मा का बोधक है तथा “त्वम्‌” पद 
भी उसी जीव रूपी शरीर वाले शरीरी परमात्मा का ही बोधक है। इस 
प्रकार सामानाधिकरण्प निर्वाध रूप से सिद्ध हो जाता है तथा निर्दोष, 
सर्व कल्याण प्रवस ब्रह्म के विपय में प्रकरण या श्रूति विरोध भी नही 
होता | सामानाधिकरण्य मे विशेषणीभूत जीव से परमात्मा की भिश्नता 
भी प्रतिपादित हो जाती है, इससे सिद्ध होता है कि विज्ञानमय्‌ जीवात्मा 


से भिन्न परमात्मा ही आानदमय है। पे 


यदुकम--“तस्येष एवं शारोर प्रात्मा” इत्यानंदमयरथे 
शारीरत्व श्रवणाज्जीवादन्यत्वं न समवति-इति, तदयुक्तम्‌, श्रस्मिन्‌ 
प्रकरणें सर्वत्र “तस्येप एवं शारीर भ्रात्मा य. पूर्वस्य” इति 
परमात्मन एवं शारीरात्मत्वाभिधाते क्थ “तस्मादवा' एतस्मा- 
>दात्मन भाकाशः सभूत.” इत्याकाशादिसृज्यवगंस्य परुमकारणत्रेन 


( इईश१ ) 


प्रज्ञातजोवव्यतिरिकस्प परस्य वहाण ग्रात्मत्वेन व्यपदेशात्तद्यतिरित्ता- 
काशादीनामस्तमयपयंन्ताना तच्छरीरत्वमवगम्यते । “यस्य पृथिवी 
शरोरं, यरयाप: शरीर, यस्य तेज. शरीर, यस्यवायु. शरीरं, 
अस्याकाश, शरीरं, यस्‍्याक्षरं शरोरं, यस्‍्य मृत्यु. शरीर, एप 
संभूतान्तरात्माउपहतपाष्मा दिव्योदेव एको नारायण” इति 
सुवालश्र्‌ त्या सवृतत्त्वाना परमात्म शरीरत्व स्पष्टमभिघीयते । 


जो यह कहते है कि-/'यह शरीर (जीव) ही आत्मा है” इस उदा- 
हरण में आमन्दमय को शरीरी रूप से वर्णन किया गया है, इसलिए 
जीवात्मा के अतिरिक्त दूसरा शरीरी नही हो सकता | यह कथन युक्ति- 
युक्त नही है, क्यों कि-आनन्‍्दमय के प्रफरण मे सभी जगह “पही उस्तका 
शरीर (शरौदरासिमानी) आत्मा है, जो फि पूर्दतत का आत्मा है” इस 
प्रकार परमात्मा फो ही शरीरी बहा गया है, “इस आत्मा से वाकाश 
उत्पन्न हुआ” इस उदाहरण में सृण्यमान आकाश की तरह, आकाश से 
लेकर अप्नमय तक सभी पदा्ों को परमात्मा का शरीर बतलाया गया 
है जो कि-जीव से भिन्‍न, परम कारण परमात्मा की आत्मझूपता का 
योतक है। “पृथियी जिसका शरीर है, जल जिसका शरीर है तेज 
जिसका शरीर है, वायु जिसका शरीर है, आकाश जिसका शरीर है 
अक्षर (जीव) जिसका शरीर है, मृत्यु (पंचभूत) जिसका शरीर है, 
ऐसे सर्वान्तर्पामी निर्दोष निष्षाप दिव्य देव एक नारायण है।" ऐसी 
सुवाल श्रुति से, सभी तत्त्वो की परमात्म शरीरता स्पष्ट बतलाई गई है । 


झ्रतः “तस्माद वा एतस्मादात्मन:/” इत्यग्रैवान्नमयस्य परमा- 
तौब शारीर श्रात्मेत्तवंगतः ! प्राणमय प्रकृत्याह-/तस्येप एव शारीर 
प्रात्मा यः पूर्वस्थ” इति | पूर्वस्यान्नमयस्थ य. शारीर प्रात्मा 
श्र्‌ त्यन्त रसिड्ध- परमका रणभूतः परमात्मा, स एव तस्य प्राणमय 
स्यापि शारीर आत्मेत्यर्थ: | एवं मनोमयविशानमययोद््ष्टव्यमं, 
धानदमयैतु , “एप एवं इति निर्देश, तस्य अनन्यात्मत्वं दरशयितु 
तत्कथ॑विज्ञानमयस्थापि पूर्वोक्तमा नीत्या परंमात्मैव शारीर गआ्रात्मेत्य॑ 


( हेड ) 

वगतः । एवं सति विज्ञानमयस्य यः शारीर प्रात्मा स्‌ एवं भानंद- 
भयस्यापि शारीर आत्मेत्युक्त आ्नंदमयस्य श्रभ्यासावगतपरमात्म- 
भावस्य परमात्मनः स्वयमेवात्मेत्यवग्रम्यते । एवं व ध्यतिरिक्तं 
चेतनाचेतनवस्तुजातं स्वशरीरमिति स एवं निरूपाधिकः शारोर 
धरात्मा अ्रतएवेद पर ब्रह्माधिहृत्य प्रवृत्त शास्त्रं शारं/रकमित्यमि- 
युक्त रभिघीयते । भ्रतो विज्ञानमयाज्जीवादन्य एवं. परमात्मा 
झानन्दमयः । 


“तस्माद्वा” इत्यादि उदाहरण में उत्लेढय अन्नमय के शारीर 
आत्मा परमात्मा ही ज्ञात होते है। प्राणमय के शरीरी भी परमात्मा हैं, 
ऐसा “तस्यैष एवं आत्मा” श्रुति मे बतलाया गया है। इस श्रुति का 
तात्पयं है कि-“जो पूर्व कोप अन्नमय के शारीर आत्मा हैं जो कि- 
अन्यान्य श्रृतियों मे परमकारणभूत परमात्मा के नाम से अभिव्यक्ति हैं थे 
ही उस प्राणमय के शरीर आत्मा हैं।” ऐसा हो मनोमय और विज्ञानमय 
के लिए भी समझना चाहिए। आनदमय प्रकरण मे तो “यही” शब्द 
उनके अनम्यात्मत्व का निर्देशक है। विज्ञानमय प्रकरण में भी पूर्वोक्त 
नीति के अनुसार परमात्मा ही शारीर आत्मा ज्ञात होते हैँ इसी प्रकार 
जो विज्ञानमय का शारीर आत्मा है वही आनदमय का भी शारीर 
भ्ात्मा है, आनन्दमय का बार-बार उल्लेख होने से प्रतीत होता है कि- 
परमात्मभाव को प्राप्त स्वय परमात्मा ही अपने आत्मा है। परमात्मा 
पे भिन्न चेतव अचेतन सभी घस्तुए उनकी शरीर स्थानीय हैं, वे ही 
सब के निरूुपाधि (स्वाभाविक) शारीर आत्मा है। इसी लिए परबरहम 
के प्रतिपादक इस शास्त्र को विद्वद्गण 'शारीरक मीमासा” नाम से 
परिचय कराते है। इससे निश्चित होता है कि-विज्ञानमय जीव से 
भिन्‍म परमात्मा ही आनंदमय है। _ 


आह-तायमानंदमयों जीवादन्यः विकार शब्दस्य मय प्रत्य* 
यस्‍्य श्रवणात्‌ “मयड्वैतयो/” प्रकृत्य “नित्यवृद्धशरादिभ्य:” इति 
विकारार्यें मयद्‌ स्मयंते । वृद्धर्चायमानन्दशब्द: । 


| ईए४३ ) 

(वाद) कहते है कि-आनंदमय जीव से भिन्‍त नही है, क्यों कि 
मगद्‌ प्रत्यय का प्रयोग विकार अथ॑ में किया जाता है । “मयद वैतयो- 
भॉपायामभक्ष्याच्छादनयो: “बर्थात्‌ अभक्ष्य ओर आच्छादन को छोड़कर 
प्रकृतिमात्र में वैकल्पिक भयद्‌ श्रत्यय विकार अर्थ में होता है। तथा 
“नित्य॑वृद्धशरा दिभ्यः” (वृद्शर आदि में नित्यमयट्‌ प्रत्यय विकार अर्थ 
में होता है इन दो पाणनीय व्याफरण सूत्रों में विकारार्थक मयद्‌ प्रत्यय 


का विधात किया गया है | क्रानंदमय शब्द दृद्ध संश्क है । 


ननु-प्राचुय्येंडपि मयडस्ति “तत्पकृतवचने मयट्‌” हति स्मृतेः । 
यथा “भ्रन्नमयों यश” इति | स एवायम्‌ भविष्यति । मैवम्‌ अ्रम्त- 
भय इत्युपक्रमे विकाराय॑त्वं दृष्टम श्रत पौचित्यादस्यापि विकारा- 
थंत्वभेव युक्तम्‌ । 

(विवाद) नहीं- प्राचुय्ये जर्य में मी मयद प्रत्यय होता है, “तत्र- 
कृतवचते मयट्‌” ( प्राचुय्यं प्रतिपादक अर्थ में सयद्‌ होता है ) ऐसा 
पाणितीय सूत्र है “अन्नमय यज्ञ” ऐसा प्राचुय्यार्थिक प्रयोग भी होता है; 
उसी प्रकार जानंदमय में भी होगा । 

(वाद) ऐसा नहीं है, “अन्नमय विज्ञानम्य” आदि के उपक्रम में 
स्पष्ट पिकारार्य की प्रतीति हो रही है, उवित भी यही है कि, शब्द से 
जो प्राथमिक वाच्यार्थतब्ध हो उसे ही अन्तत: माना जाय, इसलिए 
आनंदमम ,ें विकाराथ ही युक्ति संगत है । 


कि च-प्राचुय॑र्थत्वेषपि जीवादन्यत्वं न सिध्यति, तथाहि भ्रानंद 
प्रचुर इत्युक्त दुःखमिश्रत्वमवर्जनीयम। श्रानंदस्य हि. प्राघुय्यं 
दुःखस्याल्पत्वमवगमर्याति । दुर्खामश्नत्वमेव हि जीवत्वम्‌ । श्र 
भौचित्यप्राप्त विका राध॑त्वमेव युक्तम्‌ ! 
यदि ऐसा मभी मानें, प्राचुस्ये अर्थ ही मानलें, तब भी 
जीव की परमात्मा से भिन्नता सिद्ध नहीं होती प्रचुर आनंद कहने से 
दु:ख मिश्रण अनिवार्य हो जाता है, जानंद की भ्रचुरता दुःख की अत्पता 
घतलाती | दुःख मिश्रता ही जीवत्व है। इसलिए विकारार्थ ही उचित है। 


( ईड४ ) 

किच-लोके मृण्मय हिरिण्मय दारुमयमित्यादियु वेदे वे 
“परणुंमयी जुहु” शमीमयी असस्नु च “दर्भमयी रसना” इत्यादिए 
मयटों चिकारार्थे प्रयोग बाहुल्यत्वात्‌ स एवं प्रथमतर घियमधि- 
रोहति । जीवस्थ चानदविकारत्वमस्त्येव | तस्य स्वत आ्ानव- 
रूपस्थ सत. ससारित्वावस्था तद्विकार एवेति। प्तों विकार 
वाचितों मयट्‌ प्रत्ययस्य श्रवणादानदमयों जीवादनतिरिक्त इति। 
तदेतदनुभाष्य परिहरति । 

तथा- मृन्मय” हिरण्मय “दारुमय”” इत्यादि लौकिक तथा 
“वर्णमयी जुहू” शमीमय श्रुवाये “दर्भभयी रसना” इत्यादि वैदिक प्रयोगो 
भें विकारार्थ का ही बाहुल्य म्लिता है, इसलिए मयद्‌ का विकाराये ही 
सबसे प्रथम बुद्धि में आरूढ होता है। जीव का आनद विकृत ही है 
स्वभावत. जीव आनद स्वरूप है, घसारदशा मे वह आवद विकृत हो 
जाता है इसलिए विकारवाची मय प्रत्यय का वर्णत होने से निश्चित 
होता है कि--“आनन्दमय” तत्त्व जीव से अभिन्न वस्तु है। इस प्रकार 
के मत का विवेचन करते हुए परिहार करते हैं-- 
वदिफार शब्दास्नेतिचेन्त प्राचुर्यात्‌ *१।१४ 

नैतदयुक्त, कुत. ? प्राचुर्यात्‌ परस्मिन्‌ ब्रह्मण्यानन्दप्राचुर्यात्‌ । 
प्राचुर्यर्थ च मयठस्सभवात्‌ । एतदुक्त' भवति-शतगुणितोत्त रक्रमे- 
णाभ्यस्यमानस्पानदस्य जीवाश्रयत्वासभवात्‌ ब्रह्मश्रयोज्यप्रानंद 
इतिनिश्चिते सति तत्मिन्‌ ब्रह्मण विकारासभवात्त्‌ प्राचुगेंडपि 
मयद्विधिसमवाच्चानदमय. परब्रह्म-इति । 

यह कहना ठीक नही है कि-जीवात्मा ही आनदमय है, क्यो वि- 
परब्रह्म मे आनद की प्रचुरता है, इसलिए यह शब्द उन्ही के लिए प्रयुक्त 
किया गया है। प्राचुयार्थ मे भी मयद्‌ होता है। शतगुणित्तोत्तर भ्रम से 
बार बार जिस आनद वी अनुवृत्ति की गई है, वह जीव मैं बदापि 
समव नहीं है। वह तो ब्रह्म मे ही समव ६, उस ब्रह्म मे विकार को 
शुन्यता तथा श्राचुययर्थ मं भी मयदू विधि के होने से यह निश्चित होता 

“हैं कि-परब्रह्म द्वी आतदमय है। 


[| ३४४ ) 


आरचित्यात्‌ प्रयोग प्रौदयाच मयटो विकाराथंत्वमथविरोधान 
संभवति । किच श्रौचित्यं प्राशमय एवं परित्यक्तम्‌ तत्र विकार 
थेत्वासंभवात्‌ ! भ्रतस्तत्र॒ पंचवृत्तेवायो. प्राखृत्तिमत्तामात्रे 
प्राणमयत्वम्‌ , प्राणापानादिषु पतपु वृत्तिषु प्राणवृत्ते प्राचुर्यादवा 
न चर प्राचुयें मयट प्रत्ययस्य प्रौढिनास्ति “मन्‍तमयो यज्ञ, शकंटम 
यात्रा” इत्याविषु दर्शनात्‌ । 

ओऔचित्य और प्रयोग प्रौढि से भी मयद का विकाराय॑त्व, अः 
विरोध होने से; समव नहीं है। प्राणमय में तो प्रचुराथ मातना 
उचित था, जिसकी आपने अवहेलना बर दी, वहाँ विकारा किसी 
प्रकार हो ही नही सकता ।, पचवृत्ति वाले वायु मे प्राणवृत्तिमत्ता श्रोर 
और 'विशिष्ट है इसलिए तथा प्राण, अपान आदि पाचवृत्तियों मे प्रा 
चुत्ति की प्रचुरता होने से ही उसकी प्राणमयता है। यह भी नही क. 
सकते कि-मयद प्रत्यय के प्राचुर्यार्थफ प्रयोग अधिक गही देखे जाते 
जिससे प्राचुर्यार्थ की प्रौढि सिद्ध हो सके, “अन्नमय यज्ञ” “शकटमर्य॑ 
यात्रा आदि अनेक प्राचुर्य्यायक प्रयोग होते है । 


यदुक्तमानंदप्राचुर्यमल्पदु खसदभावमवगमयतीति, तदसः् 
तत्रचुरत्व हिं तत्प्रभूतत्वम्‌ तच्चेतरस्य सत्ता नावगमयति, अरपित् 
तस्याल्पत्व निवर्तयत इतररुदभावासदभावौतु प्रमाणान्तरावसेयो 
इह थ प्रमाणान्तरेण तदभावोध्वगम्यते “प्रथहतपाप्म” इत्यादिन 
तन्नत्तावदेववक्तन्य, प्रह्मानदस्थ प्रभूतत्वमन्यानन्दस्पात्पत्वपेक्ष 
इंदि ९ उच्यते च॑ तत्‌ “शा एको मानुप शानंद." इत्यादिश बीवा 
नन्दापेक्षपा ब्रह्मानंदों निरतिशयदशापन्नः प्रभूत्‌ इति। 

जो यह कहा कि प्राचुर्य आनद अर्थ करने से अल्प दुख की प्रतौतिं 
होती है, सो यह कयन भी असत्‌ हैं। आवबद की प्रच॑रता, प्रभूतत्व का 


बोध करादी है उसके अतिरिक्त उसमें दूसरे की सत्ता की प्रतौति नही हौती 
अपितु उसकी अत्पता का निराकरण करती है। दूसरी वस्तुओं के स्रदू: 


( $४७ ) 

"यदि यह बाकाश (हा) आनंद (जीवान्तरवत्तीं दहराकाश) 
न होता तो कोव चेष्टा करता और कौन प्राण घारण करता” इस 
उदाहरण से ज्ञात होता है कि-परमात्मा ही जीवो के आनद का हेतु 
और जीवो का आनददाता है। आनद करने वाले जीवारमा से, आनद- 
दाता ब्रह्म भिन्न ही है, जो कि--आनदमग शब्द से जाना जाता है। उक्त 
उदाहरण भे आनद शब्द से आनदमय की ही व्यास्या की गई है, और 
उसकी भिश्नना बतलाई गई है । 

इतश्च जीवाद'य प्र/नदमय: 

इसलिए भी आनदमय जीव से भिन्न है कि-- 
मान्त्रवशिकमेद च गोयते १११६ 

“सत्यज्ञानमनन्तं बहा” इतिमत्रवर्णोदित ब्रह्म वानंदमय इति 
गोयते । तत्तु जोवस्वरूपादन्यत्‌ परब्रह्म ब्रह्म विदापोति पर” 
इति जीवस्य प्राप्यतया ब्रह्म निर्दिष्टम्‌ | 


5सन्य ज्ञानमनतं ब्रह्म” इस मंत्र मे उत्लेरय ब्रह्म को ही घार-बार 
"आनंदमंय”' नाम से बतलाया गया है। इसलिए जीव स्वरूप से भिन्न 
परभ्रह्म है, ऐसा निश्चित होता है। “ब्रह्मवेत्ता ही परब्रह्म को प्राप्त 
करता है” इस मंत्र मे भी जीव के प्राप्य ब्रह्म का निर्षेश क्रिया 
गया है । 

“तदेपाध्युक्ता” इति तत्त्‌ ब्रह्म भ्रभिमुखीकृत्य प्रतिपाद्बतया 
परिगृद्य, ऋगेपा श्रध्येतुभिरुक्ता । ब्राह्मणोक्तस्पाय॑ंस्थ वेशद्यमनेत 
मंत्रेण क्रियत इत्यथे, जीवस्योपासकस्य प्राप्यं ब्रह्म तस्माद 
विलक्षणमेव श्रनतरच “तस्माद वा एतस्मादात्मन झ्राकारा: संभूत:! 
इत्यारभ्य उत्तरोत्तरे्बाह्मणेमंन्त्रे श्व॒ तदेव विशदो क्रियते ) पठों 
जोवादन्य श्रानंदमय, । 

“तवेपान्युक्ता” (तत्‌ रूब्ह्म को अभिमुकश्ष करके एवारऋणष 
सम्+उक्ता रू पाठकों द्वारा कहा गया ) इस मत्र में ब्रह्म को अतिपाथ 


| ई४६ ) 
भाव और अतद्भाव का निराकरण तो प्रमाणाम्तरो पर आधारित होता 
है, पर इसमे प्रमाणान्तरों से अभाव की ही प्रतीति होती है 'अपहत- 
पाप्मा” इत्यादि प्रमाण दु ख के अभाव के ही परिचायक है, यहाँ केवल 
इतना ही कहना पर्याप्त है कि-ब्रह्मावद की जो प्रभूतता है वह अन्यात्य 
बआानदो से अपेक्षाकृत श्रेष्ठ, है उसके समक्ष सारे आनद अल्प हैं--इसके 
लिए कहा भी गया है कि--/मानुप आनद एक बश्य मात्र है!” जीव तद 
की भपेक्षा ब्रह्मानद अत्यन्त आनदपूर्णं हैं। 


यच्चोक्त जीवस्पानदविकारत्व संभवतीति, तदाप नोपपश्चते, 
जोवव ज्ञानानन्दस्वरूपस्थ केनरचिदाकारेण भृद इव घटाथा- 
कारेण परिणाम: सकल श्रृतिस्मृतिन्यायविरुद्धः संसारदज्ञायां घु 
कर्मणा श्ञानानदी सकुचितावित्युपपादयिष्यते । प्रतईचानन्द्रमयो 


जोवादन्य, परब्रह्म । 


जो यह कहते हो कि->जीव की विकारता ही संभव है सो यह 
फथन भी असगत है, मिट्टी का जैसा घट आदि आकार वाला पिकृत 
परिणाम होता है, चैसा ज्ञान और आनद स्वरूप जीव का भी सभव हो, 


ऐसा श्रुति स्मृति और युक्ति से विरुद्ध है। ससार दशा में कर्म से, ज्ञान 
और आनद सकुचित हो जाते है, इसका विवेचन आगे करेंगे। लीव से 


मिन्न परमात्मा ही आनदमय है । 

इत्तश्च जीवादन्य प्रानंद्मयः परंब्रह्म 

इसलिए भी जीव से भिन्न परब्रह्म आानंदमंय है कि-- 
तब तुब्पपदेशाच्च १११५ | 

“कल हां वान्यात्‌ को प्राए्यात्‌ यदेष श्राकाश प्ानंदी न स्थात्‌ 
एप हाँ वानन्दयति” इति । एप एवं जीवानन्दयतीति । जीवानन्द 
हेतुरयं ष्यपदिष्यते । प्रतश्चानन्दयितव्याज्जीवादानंदयिताश्यमन्य 
भानंदमयः परमात्मेति विशायते | भानदमय एवात्र प्रानंद शब्देनो- 

”  इति चानन्तरमेव वक्ष्यते । 


| ३४४ 

"यदि यह आकाश (हा) आनंद (जौवान्तरवत्ताँ दहराकाश) 
न होता तो कोन चेष्ठा करता और कौन प्राण धारण करता” इस 
उदाहरण से ज्ञात होता है कि--परमात्मा ही जीवो के आनद का हैतु 
और जीवो का आनददाता है। आनद करते वाले जीवारमा से, बानंदः 
दाता ब्रह्म भिन्न ही है, जो कि--आमनदमय शब्द से जाना जाता है । उक्त 
उदाहरण मे आनद शब्द से आनदमय की ही व्यास्या की गई है, और 
उसकी भिन्नना बतलाई गई है। 

इतश्च जीवाद-य भ्रानदमयः-- 

इसलिए भी आनंदमय जीव से भिन्न है कि-- 
भान्त्रवशिकमेय च गीयते ११११६ ; 

“सत्यज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इतिमंत्रवर्णेदितं ब्रह्म वानंदमय इति 
गीयते'। तत्तु जोवस्वरुपादन्यत्‌ परंब्रह्म “ब्रह्म विदाप्नोति पर” 
इति जीवस्य प्राष्यतया ब्रह्म निर्दिब्दमू॥ ., ॒ 

* सत्य ज्ञानमनतं ब्रह्म” इस मंत्र में उल्लेस्य ब्रह्म को ही बार-बार 
“आनंदमय'! नाम से अतलाया गया है। इसलिए जीव स्वरूप से भिन्‍्म 
परघ्रह्म हैं, ऐसा निश्चित होता है। “ग्रह्मवेत्रा ही परब्रह्म को प्राप्त 
करता है” इस मंत्र में भी जीव के प्राप्य ब्रह्म का निर्देश किया 
गया है । 

“तदेपाभ्युक्ता” इति तत्‌ ब्रह्म श्रभिमुखीक्षत्य प्रतिपाद्यतया 
परिणृह्य, ऋगेपा श्रध्येतभिरुक्ता | ब्राह्मणोत्तस्थाथंत्य वेशचमनेन 
मंत्रण क्रियत इत्यर्थ,, जोवस्योपासकस्य प्राप्यं ब्रह्म तस्माद्‌ 
विलक्षणमेव प्रनंतरच “तस्माद्‌ वा एतस्मादात्मन भाकाश:; संभूत:” 
इत्पारभ्य उत्तरोत्तरैर्गाह्ममंन्त्रेश्व॒ तदेव विशदो क्रियते । प्रतों 
जोवादन्य श्रानंदमय: । 

“तदेषाम्युक्ता” ( तत >ब्रह्म को भमिमुद्ध करके एपारऋषू 
मन्न+उक्ता र्पाठकों द्वारा कहा गया ) इस मद में ब्रह्म को प्रतिपाद्य 


( ईश८ ) 
मानकर पाठकों ने उसका विश्लेषण किया है यह मंत्र उपरोक्त ब्राह्मण 
मंत्र का ही परिष्कृत अर्थ है। इससे निश्चित होता है कि--उपासक जीव 
का उपास्य ब्रह्म जीव से निश्चित हो विलक्षण है। अन्य प्रकरण में भी 
जेसे-“ इसी आत्मा से आकाश हुआ” इस वाक्य से प्रारभ करके उत्त- 
रोत्तर ब्राह्मण और वैदिक मंत्रों में इसी तथ्य को विशद किया गया है 
इसलिए जीव से भिन्न ही आनंदमय है, ऐसा सिद्ध होता है। 


अत्राह-यद्यप्युपासकात्प प्यस्य भेदेन भवितव्यम्‌। तथापि न 
वस्त्व॑तरं जीवान्मान्त्रवर्शिक ब्रह्म, किन्तु तस्येवोपासंकस्प निरस्त- 
समस्ताविद्यागंधनिविशेषतिन्मात्रेकरसंशुद्ध स्वल्प॑ तदेव “सत्य 
ज्ञानमनस्तं ब्रह्मए इत्ति मंत्रेण विशोध्यते ) तवेव च “यतों वाचो 
निवेत्तंन्ते श्रप्राप्य मससा सह” इति वाह्म्मतसागोचरतया निरवि- 
शेपमिति 'गम्यते । अतस्‍्तदेव मांत्रवशिकमिति तस्मादनतिरिक्त 


झानंदमय पति । प्त्त उत्तर पठतिं--- 


उक्त मत पर विपक्षी कहते हैं कि--उपासक से उपास्य का भेद 
होना चाहिए परन्तु मंत्रोक्त ब्रह्म, जीव से भिन्न नहीं है, उपास# का जो 
अविद्या रहित निविशेष चिन्मात्र एकरस शुद्ध स्वरूप है उसी को “स॒त्यं 
जञानमनन्त ब्रह्म” मंत्र द्वारा बतलाया गया है। उप्ती का “यतो बाचों” 
आदि मंत्र से भवाड मनस अगयोचर प्रतिपादत किया गया है, शुद्धावस्पा- 
पन्न जीव ही मंत्रों का प्रतिपाध है. उससे भिन्न कोई अन्य मानंदमय 


हम मे कथस का उत्तर देते हैं-- 
नेतरोनुपपत्तेः १११७ 
परमात्मन इतरो जीवशब्दामिल्प्यो मुक्तावत्वीडपि न मंवतिं 
मांत्रवर्णिक: । कुतः ? श्रनुपपत्ते:। तथाविधस्पात्मनो निय्षाधिक 
विपश्चित्व॑ "सोकामयत बहुस्यां प्रजायेय” इति सत्यसंकल्पत्व 
”, विवरिष्यते। विविध प्रयच्चित्वं हि विपरशिच्चत्वम्‌। 


ह 


( ३४६ ) 


पृषोदरादित्वात्पश्यच्छब्दावयवस्य यच्छब्दस्यलोप॑ कृत्वा ब्युत्पादिती 
विपश्चिच्छब्द:। यद्यपि भुक्तत्य विपश्चित्व सेभवति, तथापितस्ये- 
चात्मनः संत्तारदशायामविपरिचत्वमप्यस्तीत तिरुपाधिक विपशिचर्त्व 
नौपपद्ते । निविशेषन्िन्मात्रतापन्तस्यमुकत्तत्य विविध दर्शनाभावा- 
त्सुतरांविपश्चित्वं न संभवतीति न केतापि प्रमाणेन निविशेष॑वस्ततु 
प्रतिपाथत इति च पृवमिवोंकम्‌। 


परमात्मा से भिन्न जीव, मुक्तावस्था में भी ब्रह्म नही हो सकता। 
मंत्रों से उसकी अभिन्नता सिद्ध नही हःती । उसका अभिन्न रूप से किसी 
भी सन्र में उल्लेख नहीं मिलद, | रभिल्शिप विशुद्ध स्वरूप आत्मा का 
निरुपाधिक विपश्चित्त “सोइकामयह"” इत्याद्वि सत्र में सत्य संकल्पत्व 
के रूप से बतल'या गया है। अनेक तस्तों की युगपत दर्शन शक्ति को ही 
विप्चित्त्त कहते है । “पृषोदरादि” व्याकरणीय सूत्र से पश्यत्‌ पद के 
अवयव यत्‌ भश को लुप्त करके विपश्चित्‌ शब्द बनाया जाता है । ययपि 
मुक्त जीवात्मा में भी विपश्चित्व हो सकता है, उसी आत्मा का संसार 
दशा में अविपण्चि्व भी संभव है, उसमें निश्षाधिक विपश्चित्व नहीं 
हो सकता । निविशेष चिन्मात्र अवस्था वाले मुक्तात्मा में एक साथ सब 
बुछ जान लेने की क्षमता भी नहीं है, इमलिए उसमें विपश्चित्व नहीं 
हो सकता, और न किसी भी प्रमाण से निविशेष वस्तु प्रमाणित की जा 
सकती है, ऐसा हम पहिले ही बतला चुके हैं । 

“यबतो वाचो निवर्तंन्ते” इति च वावयं यदि वाइमनसयोश्रह्ाणो 
निवृत्तिमभिदधीत, न ततो निविशेषत्तां वस्तुनोध्वगयितुं रापनुगात्‌ । 
श्रपितु वाइमनसयोस्तत्राप्रमाणतां वदेत्‌, तथा ले सति तस्य तुच्छ- 
त्वमेवापद्यते । “ब्रह्मविदाप्नोति” इत्यारम्य ब्रह्मणोविपश्चिर्व जगत्‌- 
कारणरवं ज्ञानानंदेकतावतामितरास्पत्यानंदमितृत्व॑ कामादेव जिंद- 
चिदात्मकस्यकृत्सनस्थ स॒ष्टृत्व॑ सृज्यवर्गानुप्रवेशकृततदात्मकत्वं 
भयाभपहेतुत्व॑ वाय्वादित्यादीनां प्रशासितृत्व॑ शतगुणितोत्तरक्रमण 
निरत्तिशयानंदत्वमस्यच्चानेक प्रतिपाच वाष्टमनसयो: ब्रह्मणि प्रवृत्- 


( ३४० ) 


भावेच निष्प्रमाणक ब्रह्म त्युच्यत इति ज्रान्तजल्पितम्‌ । “यतो वाचो 
निवरत्तन्ते” इति यच्छब्दनिर्दिष्टमर्थम्‌ “प्रानंदं ब्रह्मणें विद्वान” 
इत्यानंदशब्देन प्रतिनि्दिश्य तस्य ब्रह्म संबधित्वं ब्रह्मण इति व्यति- 
रेकनिर्देशेत प्रतिपाद्य तदेव वाइमनसग्रोचर “विद्वान्‌” इति तद्ेद- 
नमभिदधद्वाक्म॑ जरदगवादिवाक्यवदनथंक॑ वाच्यानंत्र्गत च 
स्पात्‌ । ३ 

“यतो वाचो निवत्तेस्ते” इस वाक्य को यदि, वाणी भौर मन 
से निवृत्ति प्रतिपादक मान ले तो भी निविशेष बसु की श्रतीति उक्त 
वाक्य से नहीं होगी। भप्ति वाणी और मन से उसकी अश्रामाणिकता ज्ञात 
होती है, मदि वाणी और मन से उसे अज्ञात मानकर निविशेष बतलाने 
की चेष्टा करेंगे तो ब्रह्म मे तुच्छता भा जायगी। 


“ब्रह्म विदाप्नोति पर” वावय से प्रारंभ करके ब्रह्म की विपश्चित्व, 
ज़गत्‌कारणता, आनं्देकानता आनंददातृता, संकल्प मात्र से जढ 
तेतन सपूर्ण जगत सृष्टि की शक्तिमत्ता; सृष्टि जगत में अनुस्यृुत होकर 
तदात्मकता, भय अभय की कारणता, वायु भादि की शासकता, निरतिशय 
आनदमयता आदि अनेक शतगुणितोत्तर क्रम से वर्णित गुणों का प्रति- 
पादन करके अन्त में यह कह दिया जाय कि उक्त वाक्य ब्रह्म क्री तिवि- 
शेषता का प्रतिपादक है, तो ऐसा कथन नितान्त भ्रामक है। 

“गतो वाचो” वाक्य में “यत्‌" पद जिस तत्त्व का निर्देश करता है 
“जानद ब्रह्मणो” वावय "भानद” पद से उसी तत्त्व का प्रतिनिर्देश करके 
* बरह्मणः” पद से उसका संबंध बतलाता है, यदि उसी वाइमनसातीत 
को “विद्वान” पद वाच्य ज्ञाता कहा जाय तो उक्त वाक्‍य “जरदगव” 
इत्यादि वाक्य का तरह निरर्थक हो णायगा | अर्थात्‌ ज्ञाता और शेय 
का स्पष्ट भेद्दोल्लेख होते हुए भी उसे अभिन्न बतलाना विलष्ट कल्पना 
मात्र है। 

प्रतः शतगुणितोत्तरत्रभेण ब्रह्मानदस्यातिशयेयत्तांवक्तुमुद्चम्य 
त'येयत्ताया भ्रभावादेव वाह्प्रनसयोस्ततो निवृत्ति: “यतो वाचों 


निवत्तंन्ते* इत्यु्यते । एवमियत्ता रहित॑ ' ब्रह्मण पानंद विद्वान 


| ३५१ ) 


कुतश्चन व विश्ेति” इत्युच्यते। कि च॑ अस्य सांबर्वाणकस्य 
विपश्चित: “सोडकोमयत” इत्यारभ्य वक्ष्यमाणस्वसंकल्पावकलुृप्त- 
जगज्जन्मास्थितिजगदन्तरात्मत्वादेमुंक्तात्मस्वरूपादन्यत्व॑सुस्पष्टमेव । 


«_... शतगुणितोत्तर क्रम से सर्वाधिक बरह्मनंद ही अतिशय इमत्ता 
रहित निस्सीम है, इसीलिए वावय ओर मन उसकी थाह न पाकर निनृत्त 
हो जाते हैं, यही "यतो वाचो” वाबय का तात्पयं है। ऐसे विस्सीर्म 
मरह्य के लिए ही-कहा गया कि “जो उसे जानता है वह किसी से भयभीत 
नहीं होता ।” मंत्राक्षरों के उल्लेख्य “विपश्चित्‌” की ' सो5काममत्‌” से 
लेकर स्वसंकल्प संपादित जगत सृष्टि स्थिति और जगदस्तर्यामिता पर्यन्त 
छवि बतलाकर, जीव के स्वरूप से सुस्पण्ट भिश्वता बतलाई यई है । 
इंताशघो भयावस्थात्‌ प्रत्यगात्मनोधत्य आनंदसय: 
बढ़-मुक्त अवस्था वाले णीवात्मा से आनंदमय इसलिए भी भिन्न हैं कि-- 


भेदव्यपदेशाच्य १११७) ,. शा 

“तस्मादवा एतस्मादात्मन ग्राकाश:” इत्यारभ्य मांत्रवर्णिकं 

ब्रह्म व्यंजयदवावयश्रस्तप्राएमनोभ्य इव जीवादपि तस्प 'मेदं व्यपदि 

शत्ति “तस्माद, वा एतस्माद विज्ञानमयात्‌ भन्योउन्तर प्रात्मानंद- 

भयः “इति । भतोजीवादभेदस्य व्यपदेशाच्वायं मांत्रवर्णिक भानं॑मयो$ 
धय एवेति ज्ञायते ! ; 


“उसी भात्मा से यह माराश हुआ” ऐसा प्रारंभ करके मांभवणिक 
अद्ववोधक “उस भावंदमय से विशानमय आदि भिन्न हैं" इस वाक्य में 
प्राणमय भादि से जैसे आनंदमय की भिन्‍नता दिखलाई गई है, वैसे ही 
जोवात्मा से भी भेद का उल्लेख होने से, मंत्रवर्मोक्त आनं॑दमय निश्चित 
ही भिन्‍न प्रतीत होता है । 

इतश्च जीवादन्य + इसलिए भी बह जीवात्मा से भिन्‍न है कि-- 


कारूच्च नातुमानापेक्षा शशशाश्ष्ा 
जीवस्याविद्यापरवरात्य जगत्कारणले ह्यवर्जनीया प्ानुमानिक 


५ 


( ३५२ ) 


प्रधानादि शब्दाभिधेयासिदवस्तु पंसगपिक्षा, तथेव हि चतु्मखादीनां 
कारणत्वं, इह च “सोष्कामयत, बहुस्या प्रजायेय” इत्यचित्‌ 'सर्ग 
रहितस्य स्वकामादेव विचित्रचिदचिदवस्तुनः सृष्टि: “इदं सर्वम- 
सृजत यदिंदं कि च” इत्याम्नायते । श्रतोइस्यानदमयस्य जगत्‌ 
छृजतो नानुमानिकाचिदवस्तुससगपिक्षा प्रतीयते । ततश्च जीवा- 
दन्य ग्रानंदमय: । 


प्रधान अ।दि झब्द वाच्य आनुमानिक जड प्रकृति की अपैक्षा तो 
अधिद्याइधीन जौवा'मा को ही जगत का कारण मानना पडेगा, इसीलिए 
जीव "शेष ब्रह्मा आदि शो जगत कर्ता माना भी गया । किंतु इस प्रसंग 
में 'सोडकरामयत” वाक्य से जड्मसर्ग रहित केवल ब्रह्म से ही जड़ 
चेतनात्मक समस्त सृष्टि 'इद सब ” इत्यादि से बतलाई गई है। प्रस्नग 
से तो आानदमय की जगतूसर्जनता, आनुमानिक जड प्रधान ( प्रकृति ) 
ससगंसापेक्ष ज्ञात नहीं होती । इससे भी जीव से भिन्न आनदमप सिद्ध 
होता है। 

हतश्च--इससे भी मिन्‍नता सिद्ध होती है कि-- +६ 

अस्मिन्नस्थ च तद्योगशास्ति (!॥१२०॥ * 


५ बा, रा 

अस्मिन्‌-आनन्दमये, प्रस्य-जीवस्य, तदथ्योगम-आवन्द बोगम, 
शास्ति-शास्त्रमू-“रसोवैस: रस ह्यवायलब्ध्वाध्तन्दी भवति” इति। 
रसशब्दाभिषेयानन्दमयलाभादथ जीवशब्दाभिलपनीय श्रानन्दी 
भवतीत्युच्यमाने यल्लाभादानन्दी भवति स एवं इत्यनुनमत्त: को 


ब्रबीतीत्यथे. । 5 
' बहू रस स्वरूप है-यह जीव उस रस_का आस्वादन करके 
आनदित होता है" इत्यादि प्रसिद्ध मत्र इस जीव का, आनदमय से 
झानद सबंध बतलाता है। इस वाक्य में “रस” का अर्थ आनदसब तथा 
अअय'” का अर्य जीव है। यह जीव, आनदमय रस को प्राप्त कर 
“न होता है, ऐसा स्पष्ट उल्लेख होने पर भी, जिसकी प्राप्ति से जो 


( १४३ ) 


आन दित होता है वे भिन्न दो प्राप्य-प्रापक, एक हैं, ऐसा पागल के अति- 
रिक्त कोई श्लौर तो कह नही सकता । 

एवमानन्दमय. परंब्रहेति निश्चितेसति “यदेप श्राकाशा 
आनन्द.” विज्ञानमानन्द ब्रह्म” इत्यादिष्वानन्दशब्देनानन्‍्दमय एवं 
परामृश्यते, यथा विज्ञान शब्देन विज्ञानमय.) अ्रतएवं “आातन्दं 
ब्रह्मणो विद्वान” इति व्यत्तिरेक निर्देश | भ्रतएव थे “आनन्दमय- 
मात्मानमुप्सक्षामति” इति फुलनिर्देशश्च । उत्तरेचानुवाक्ते पूर्वातु- 
वाकोक्तानामन्नमयादीना “प्रन्य ब्रह्मेति व्याजामात्‌ प्राणोत्रह्मेति 
बव्याजानात्‌"-मनोब्रह्मे ति व्याजानातू-विज्ञान ब्रह्मेति व्याजानात्‌' 
इति प्रतिपादनात्‌ “प्रानन्दो ब्रह्म” इत्यप्यानन्दमयस्पेंब प्रतिपाद- 
नमिति विज्ञायते, तत एवं च तत्ाषि “आनन्दमयमात्मानमुप 
सक्रम्प” इत्यूपसहतम। 


परत. प्रधानराब्दाभिष्लयादर्थान्तरभूतस्य परस्यब्रह्मणों जोव- 
शब्दाभिल्पतीयादपि वस्तुतोर्थान्तरत्व सिद्धम्‌ । 


प्रानंदमय तत्व परब्रह्म ही है, ऐसा निश्चित हो जामे पर 
"विज्ञान" शब्द से जैसे विज्ञानमय आर्थ की प्रतीति होती है उसी 
प्रकार “यदेघ आकाश आनद ” “'विज्ञानमानंद ब्रह्म" इत्यादि वावगोक्त 
/आयंद" शब्द से आनदमम अर्थ की प्रतीति होती है। “भावद ब्रह्मणो 
विद्वान्‌" वाक्य मे ज्ञाता ज्ञेय का भेद दिखलाया गया है, तथा ,"मानद- 
मयमात्मानमुपसक्रामति * में आनदमय आत्मा की प्राप्ति रूप फल का 
निर्देश है। परवर्त्ती अनुवाक ( परिच्छेद ) मे, पूर्व अनुवारू मे बतलाये 
गए अन्लमय आदि को--अन्न ब्रह्म है--प्राण ब्रह्म है--मन ब्रह्म है---विजश्ञात 
( णीव ) ब्रह्म है” जिस प्रकार प्रतिपादन किया गया है उससे निश्चित 
हीता है कि--'प्रानद ब्रह्म है” इस वाक्प्र का उत्लेख्य “आवद” पब्द 
भी प्रावदमय शब्द का प्रतिपादक है। इसीलिए उक्त प्रकरण के अन्त 
में “आनदमयमात्मानमुपसक्रम्य” ऐसा आावदमय निर्देशक उपत्तहार 
किया गया है। 


( ३४४ ) 


इस प्रकार प्रधान शब्द वाच्य प्रकृति से भिन्न परम्रह्म की, जीवा 
त्मा से भी भिनता सिद्ध होती है। 


७ प्रधिकरण -- 


यद्यपि मन्दपुएयाना जीवाना कामाज्जगत्‌सृष्टिरतिशयिता- 
नन्दयोगो भयाभय हेतुत्वमित्यादि व धभवत्येवेतीमामार्शका विरा- 
करोति। 

यद्यपि अल्पपुण्य वाले जीवों मे सकल्पमात्र से सृष्टि, अतिश्षय 
झआनद घोग, भय या अभय देने की शक्ति आदि सभव नहीं है, फिर भी 
विलक्षण पुण्यवान जीवविशेष आदित्य इन्द्र प्रजापति आदि मे तो ये 
सभव हैं फिर परमात्मा ही जगत्‌ के कारण हैं ऐसा क्यो कहते हैं ? इस 
शका का निराकरण करते है-- 

अन्तस्तद्धमपदेशात्‌ ११२ ॥ 

इदमाम्मायते छादोग्ये “य एपोजत्तरादित्ये हिरएमय पुरुषो 
दृश्यते हिंरए्यश्मश्रुह्रिण्यकेश श्राप्रणखात्सवं एवं सुवर्ण तस्थ यथा 
कप्यास प्रुएडरीकमेवमक्षिणी तस्योदिति नाम स एवं सर्वेभ्य 
पापमभ्य उदित उदेति ह वै सर्वेभ्य पाप्मभ्यो य एवं वेद तस्पकचे 
साम च॑ गेष्णी इत्यधिदेवम्‌ ग्रथाध्यात्मम” ग्रथ य एपोहत्तरक्षिणि 
पुरपोदृश्यते सैक्कतत्सामतदुवध्य तद्यजुस्तदब्रह्मतस्येतस्यतदेव 
रूप यद॑मुष्यरूप यावसुष्य ग्रेष्णो तौ गरेष्णी यन्‍्नाम तन्नाम इति !” 

तत्र सदिह्यते-किमयमक्ष्यादित्यमडलान्तव॑र्त्ती पुरुष पृण्योपचय- 
निमित्तेश्वर्यत्रादित्यादिशब्दाभिलप्यो जोव एव, ग्राहोस्वित्‌ तदति- 
रिक्त परमात्मा-इति कि युक्तम्‌ ? 

छादोग्य गे ऐसा पाठ है कि--' इस आदित्य मडल में हिरण्मय 


जो पुरुष दिखलाई देता है जो हिरण्मय स्मश्र हिरण्यकेश और नव से 
शिख तक सुवर् से पुर है तथा जो कप्यास अर्थात्‌ आदित्य द्वारा प्रकाशित 


( हैश्४ ) 


पुंढरीक के समाव रमणीक नेत्रो वाला है उसका नाम “शभोत” है, पह 
संपूर्ण पापों से मुक्त है, उत्त निष्पाप को जो जानता है बह भी पापों से 
मुक्त हो जाता है। ऋक और साम में उसी का यान किया गया है बही 
अधिदेव है ।” 

इसके बाद इसी का अध्यात्म रूप भी जैसे--“जो यह आँखों में 
पुरुष दीखता है; ऋकू-साम-उक्य (सामवेदीय स्तोत्र विशेष) यजु और 
ब्राह्मण ग्रस्थों में वर्णित पूर्व पुरुष का जैसा रूप है, यह बसे ही रूपवाला 
है, उसका जैसा गान करते है, इसका भी वेसा ही गान करते है, उसका 
जो नाम है, इसका भी वही नाम है 7? 


उक्त विषय में संशय होता है कि--उक्त आदित्य और नेत्र स्थित 
पुरुष, बया अधिक पुण्यशाली ऐश्वर्यवान सूर्येमंडल को प्राप्त करने बाला 
जीवात्मा ही है? अथवा उससे भिन्न परमात्मा है? किसको मानना 
उचित होगा ? 

उपचितपुएयो जोब एवेति। कुत:? स॑ शरीरत्वश्रवणात्त्‌ 
शरीरसंबंधों हिं जीवानाभेव संभवति | कर्मानुगुणप्रिययोगाय हि 
शरीर संबंध: । श्रतएव हि कमंसंबंधरहितस्यमोक्षस्य प्राप्यत्वम 
शरीरत्वेनोच्यते “न ह वै सशरोरस्य सतः प्रियाप्रियो रपहतिरस्ति, 
अररीरं वा व सन्त न प्रियात्रिये स्पृशतः” इति। संभवति थ॑ 
पुण्पातिशयात्‌ शानाधिक्यम, शक्त्याधिक्यंच | झतएवं लोककामेश- 
स्वादि तस्पेवोपपयते । ततएवं चोपास्यत्वम्‌, फलदायित्वम्‌, पाप- 
क्षपणकरल्वेत्र मोक्षोपयोगित्वं च। मनुष्येप्वप्युपचितपुएया: केचित्‌ 
जशानशक्तयादिभिरधिकतरा दृश्यन्से, ततश्च सिद्धगंधर्वादय: ततश्च 
देवा; त्ततश्वेद्धादपः । श्रत्तो ब्ह्मादिष्वन्यतमएवैकेकस्मिनकल्पे 
पुर्यविशेषेणेवम्भूतमैश्वर्मप्राप्तो जगत्सृष्दयाधपि करोतोति जगत्का- 
रुणत्वजगदन्तरात्मत्वादिवाक्यमस्मिन्तेवोपचितपुएयविशेषे. सर्वज्ञ 
सवंशाक्तो वत्तंते | भ्रतो न जीवादतिरिक्तः परमात्मा नाम “कर्चि- 


( ३४६ ) 


दस्ति | एवं च सति “अस्थुलमनप्वहस्वम्‌” इत्यादयो जीवात्मत 
स्वाभिप्राया भवति मोक्षशास्त्राण्ययि तत्स्वरूपतत्‌ग्राप्त्यपायोपदेश- 
पराणि-इति हर 


विशेष पुण्यवान जीव ही उक्त पुरुष हो सकता है क्यो उप्के 
शरीर का वर्भव किया गया है, शरीर सवध तो जीवो का ही हो तकता 
है | शुभाशुभ कमे और गुण के सयोग से ही शरीर सवध होता है। तभी 
कर्म सबंध रहित शरीर हीन मोक्ष की प्राप्ति कही गई है-- 
“शरीराभिमान के रहते पाप पुण्य नप्ठ नहीं होते, शरीराभिमान गुन्य 
हो जाने पर पाप पुण्य स्पर्श नही कर सकते ।” इत्यादि । 


युग्य को अधिकता से अथिक ज्ञान और बधिक शक्ति सपन्न होना 
भी सभव है, लोकेश कामेश इत्यादि उपाधिया भी जीवात्मा के लिए ही 
प्रयुक्त होती है। उपास्यता, फलदातृता, पापप्रक्षालनता और मोक्षदातृता 
आदि क्षमताये भी उसमे ही सकती हैं। मनुष्यों में ही प्रायः अधिक 
पुण्यवान और क्षान शक्ति सपन्न महापुरुष देखे जाते हैं, सिद्ध, गधे, 
देव तथा देवाधिदेव इन्द्र उत्तरोत्तर श्रेष्ठ हैं । 

मनुष्य से ब्रह्मा पर्यन्त मे से कोई विशेष पुण्यवान महापुरप एक- 
एक कल्प तक ऐश्वर्य सपन्न होकर जग्त्‌ सृष्टि आदि का सपादन करते 
हैं। जगत्‌कारणता और जग्रदन्तरात्मकत्ा के बोधक वाक्य भी ऐसे ही 
सर्वज्ञ सवेशक्ति सण्न्न महापु€ष के लिए घदढित होते हैं। इसलिए 
जीवात्मा से अतिरिक्त परमात्मा नामके कोई विशेष नही है। “भअ्रस्थूल, 
अनणु-अहृस्व” इत्यादि विशेषण भी जीवात्मा बोधक ही सिद्ध होते है 
तथा मोक्षोपदेशक शास्त्र वाक्य भी जीव स्वरूप निर्देशक एव प्राप्ति 
उपाय के रूप में ही घटित होने है, ऐसा मानना होगा । । 


मिद्धान्त-एव प्राप्तेभिधीयते-भन्तस्तद्धमोपदेशात्‌-प्रतरादित्ये 
इन्तरक्षिणि च य पुरुष. प्रतीयते, स जीवादन्य, प मात्मैव, कुत ? 
तद्धम पदेशात्‌. जीवेष्वसभवस्तदतिरिक्तस्थेव परमात्मनो धर्मोई- 
समपहतपाप्मत्वादि, “स एप सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदित.” इत्पाविनो- 


कै ० हु 


पदिश्यते | अपहतपाप्मत्वम्‌ हि श्रपहतकमंत्वं, कमंवश्यतायंध रहित- 
त्वमित्यर्थ:। कर्माधीनसुखदु:ख भागत्वेन कमंवश्या: हि. जोबाः । 
भ्रत्तो श्रपहतपाप्मत्वं जीवादल्यस्थ परमात्मन एवं धो: । 

उक्त संशय के निराकरणाय ही सुत्रकार ने सिद्धांत निर्णय करते 
हुए “अन्तस्तद्वमॉपवेशात” सत्र कहा है, जिसका तात्पय है कि--सुर्य 
मंडल और नेश्र में जो पुरुष दीखता है वह जीवात्मा से भिन्‍न परमात्मा 
हो है। उसी को विशेषताओं का उपदेश वेद में किया गया है। 
जो जीवों में कभी संभव नही है उन्ही निष्पापता आदि विशेषताओं का 
परमात्मा के लिए “स एप सर्वम्य” इत्यादि वाक्‍यों में किया गया है 
अपहतर्पापता का तात्पर्य है, निष्कमेंता, कमथन्धन शुन्यता । कर्मामीन 
सुख दु.खानुसार कम के वशीभूत जीव ही है । नि४.)पता भादि तो जीव 
से विलक्षण परमात्मा के ही धर्म है। 

यत्यूदक॑ स्वरूपोपाधिक॑ लोककामेशत्वम्‌, स-यसंकल्पत्वादिक॑ 
स्ंभूत्तान्तरात्मत्वंच तस्गेवधर्म: । यथाह-/एप प्रात्माध्पहतपाप्मा 
विजरोविमृत्युविशोको विजि पत्सो४पिपासस्तत्यकामस्सत्यसंकल्प:" 
इत्ति तथा “एप सर्वभूतान्तरात्माध्पहतपाप्मा दिव्योदेवएको 
नारायण” इति। “सोइकामयत वबहुस्यां प्रजायेयेति” इत्यादि 
सत्यसंकल्पत्वपूवंकसमस्तचिदचिदवस्तुसृष्टियोगो निरुपाधिक भया- 
भय हेतुत्ं,. वाइमनसपरिमितकृतपरिच्छेररहितानवधिकाति- 
शयानन्दयोग इत्यादयो$करमंप्तंपाद्यास्वाभाविकाधर्मा जोवस्थ न 
संभवंत्ति । 

उसी प्रकार छोकेशता, का्मेश्दरहा, सत्य छैकहपता, धर्वमताएत॑ 
रात्मकता, आदि स्वाभाविक धर्म भी परमात्मा के ही हैं। ऐसा ही-+ 
"यह सर्वान्तर्यामी, निष्पाप, जरामृत्यु शोक भूख प्यास रहिंत॑, 
सत्यकाम और सत्य साकत्प है” इस यावय से ज्ञात होता है। तथा 


"ऐसे सर्वान्तर्यामी निष्पाप दिव्य देव स्वरूप एकमात्र नारायण ही हैं” 
उन्होने सकसप किया कि एक से अनेक हो जाऊे “इत्यादि में वर्णित सत्य 


के 


है: खत: 


धाकल्प पूविका समस्त जड चेतनात्मक सृष्टि योग्यता, स्वाभाविक भय 
अभय देने की क्षमता, वाइमनसगोचरता, अतिशय आनदमथता इत्यादि 
अकर्म सपाद्य स्वाभाविक धर्म जीव के नही हो सकते । 

यत्तुशरीरसवधान्त जीवातिरिक्त इत्युक्तमू, तदसत्‌, नि 
सरशरीरत्व कमंवश्यता साधयति, सत्यसकल्पस्येच्छयाएपि शरीर 
सबवधसभवात्‌। ग्रथोच्येत-शरीर नाम प्िगुणात्मक प्रकृति परिणाम- 
रूपभूत सधात, तत्सवधश्चापहतपाप्मनस्सत्यसकल्पस्यपुरुषस्मे- 
ल्छपा न संभवति, श्रपुरुषा्थव्वात्‌ । कमंवश्यस्य तु स्वस्वरूपान- 
भिज्ञस्यथ कर्मानुगुणफलोपभोगायानिच्छितो5पि तत्सबधोः्वर्जनीय., 
इति । स्यादेतदेवम, यदि गुणत्रयमय॑ प्राक्ृतोध्स्यदेहस्स्थातू, से 
तु स्वाभिमतस्स्वानुरूपोषपाकृत एवेति सर्वमुपपन्‍नम्‌ । 

जो यह कहते हो कि-शरीर सावध होने से वह जीवाश्मा के 
अनिरिक्त कोई दूसरा नहीं हो सकता, यह कथन भी असत्‌ है, कमंवश 
ही शरीर सबंध होता हो यह कोई आवश्यक नही है, सत्य सकल्पात्मिका 
इच्छा से भी आत्मा का शरीर सबध होता है। यदि यह कहो कि-- 
त्रिगुणात्मक प्रकृति भोग के परिणाम स्वरूप जो पचमहाभूतो का संयोग 
होता है, उसे ही शरीर कहते हैं, ऐसे भौतिक शरीर का सबंध, निष्पाप 
सत्यसकल्प पुरुष की इच्छामात्र से नही हो सकता, क्योकि वह कभी 
धम भर्य काम भोक्ष आदि पुरुषार्थों का पालन नहीं करता । ([ अर्थात्‌ 
पुरुषार्थ सवधी भोगों भे नही फेंसता ) अपने स्वरूप से अनभिन्र कर्मा- 
घीन जीत्र के भ चाहते हुए भी, कर्मानुरूप फलभोग के लिए, देह सबंध 
अनिवार्य रूप से हो जाता है। हो सकता है आपका ही कथन ठीक हो 
आपके अनुसार जगत्सृष्ठा का शरीर निगुणमय भ्राकृत हो सकता है पर 
हमारी दृष्टि मे तो वह स्वेच्छा से अपने अनुरूप भप्राकृत देह धारण 
करके ही सृष्टि का कार्ये सचालन करता है, ऐसा मानकर ही हम उक्त 
समस्या का समाधान कर पाते हैं 

एतद्टक्त' भवति-परस्येव ब्रह्मणो निश्चिलहेयप्रत्यवीकानन्त 
ज्ञानानदैकस्वरूपतया सकलेतरविलक्षणस्य स्वाभाविकानवधिकाति- 


नि 


( हे ) 


शयासंस्येयकल्याणगुणगणाश्च संति। तद्वदेव स्वाभिमतानुल्पैक- 
रेपाचित्त्यदिव्यादभुतनित्यनि रवद्यनिरतिशयौज्वल्यसौन्दर्यसौगघ्यसौ- 
कुमार्यल।वस्ययोवनाइनतगुणगणनिधिदिव्यहपमपि. स्वाभाविक 
नास्ति ! तदेवोपासकानुग्रहेण तत्तत्पतिपत्यनुरूप संस्थान करोत्यपार- 
कंस्प्यसौशील्यौदायंजलनिधि._ निरस्तनिखिलहेयगंधोष्पहतपाप्मा 
परंत्रह्म पुरुषोत्तमों नारायण -इति । > 

५ ' कथन यह है कि-हीनता रहित, अनतश्ञान और आनद स्वरूप 
होने से, समतत पदार्थों से विलक्षण पर ब्रह्म ही, निरवधि, निरतिशय, 
असझय स्वाभाविक कल्याणमय ग्रुणो की राशि हैं। तदनुरूप ही उनका 
स्वाभावसिद्ध दिव्य रूप भी है। उसके अनुसार ही अचिन्त्य अलौकिक, 
अद्भुत, नित्य, निर्दोष, और सबका मतिक्रमण करने वाली औज्वल्य, 
सौन्दर्य, सोगन्ध्य ( सुयश ) सोकुमायं लावण्य, यौवनादि अनंत गुण 
निधियाँ उनके दिव्य देह मे स्वाभाविक रूप से रहती हैं। वे ही उपासको 
की भावना के अनुरूप अनुग्रह करके अपने ऐसे दिव्य स्वरूप का चाक्षप 
प्रत्यक्ष कराते हैं। अपार कारुण्य, सौशील्य, वात्सल्य, औदार्य आदि 
गुणों के सागर, होन दोपो से सर्वथा शुन्य, निष्पाप, परब्रह्म पुरुषोत्तम 
नारायण ही जगत्‌ सृष्टा हो सकते है । 

“तो वा इमानि भूतानि जायंते-सदेव सोम्येदमग्र श्रासीतू- 
प्रांत्मा वा इदमेक एवाग्र भ्रासीत-एकों ह वे नारायण श्रासीन्‍न 
ब्रह्मा नेशान-” इत्यादियु निखिल जगदेक कारणतयाधवगतस्यपरस्य 
ब्रह्मण. “सत्यंज्ञानमनतं ब्रह्म-विज्ञानमानंद ब्रह्म” इत्यादिष्वेवंभूत 
स्वरूपमित्यवमगम्यते । “निग्रुणम” निरजन-अ्रपहतपाप्माविजरो 
विधृत्युविशोकों विजिषत्सो४पिपासस्सत्यकामस्सत्यसकल्प:-न तस्य 
कार्यकारण च॑ विद्यते न ततसमश्चाम्यधिकश्च दृश्यते-परास्य 
शक्तिविविवैद श्रुयते स्वाभाविकी ज्ञान बलक्रिया च-तमीश्वराणा 
परम महैरवरं त॒ दैवताना परण च देवतमू-त कारणकरणाधि 


( रे६० ) 


पाधिपों न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः सर्वाणि रुपाणि 
विचित्य धोरः नामानि कृत्वाईभिवदन्यदास्ते-वेदाहमेत॑ पुरुष 
महान्तं भ्रादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌-सर्वेनिभेषा जन्निरे विद्युत: 
पुरुषादधि” इत्यादिषु पर्स्यब्रह्मण.प्राकृत हेयगुणान्‌ प्राकृतहेय 
देश्संगंध॑ तन्मूत्र कर्मवश्यतासबध॑ च प्रतिविष्य कल्याणगुणान्‌ 
फल्याणरूपं च वदन्ति । हर 


“जिससे ये प्रपंच उत्पन्न होता है-हे सौम्य सृष्टि के पूर्व यह 
सारा विश्व सत्‌ स्वरूप ही था-सृष्टि के पूर्व केवल परमात्मा ही था-- 
एकमात्र नारायण हो थे, ब्रह्मा या शंकर नही थे ।” इत्यादि बशययों में 
घमस्त जगत्‌ के एकमात्र कारण परब्रह्म का ही निरूपण ज्ञात होता है। 
तथा--'ब्रह्म सत्य ज्ञान अनत स्वछूप है- परमात्मा विज्ञान और आनंद 
स्वरूप है ।” इत्यादि वाक्यों में उस परब्रह्म के स्वरूप का निरूपण किया 
गया है । 
हे “बह परब्रह्म निर्गुण, निरंजन, निष्पाप जरामृत्यु शोक भूख प्यास 
रहित, सत्यकाम और सत्य सकल्‍्प है। उसके कार्य (शरीर) और 
कारण ( इन्द्रियाँ) नहीं हैं। उसके समात या अधिक कुछ भी दृष्टिगत 
नहीं होता | उसकी पराशक्ति स्वाभाविक शान-बल-क्रिया आदि विविध 
नामों वाली है। सर्वेश्वर देवाधिदेव ही सबके कारण तथा करणों 
( इन्द्रियों ) के स्वामी ( ब्रह्मा भ्रादि ) के भी अधिपति हैं। उनका जनक 
तथा स्वामी कोई नही है। जो घीरता पूर्वक समस्त रूप का विस्तार 
और नामों का विधान करके व्यावहारिक रूप से उसी में विराजते हैं, 
अज्ञामातीत आदित्यवर्ण उन महापुरुष को जानने की चेष्टा करो। समस्त 
निमेष (स्फूर्तियाँ) भ्रौर विद्व.त शक्तियाँ परंपुरुष से ही प्रकट होती 
है।” इत्यादि श्रृतियाँ परब्रह्म के प्राकृत तुच्छ गुण समूह, प्राद्मत हेय देह 
संबंध, तदनुरूप कर्म वश्यता का खंडन करके कल्याणमय गुण और कल्याण॑* 
भय रूप का प्रतिपादन करती हैं। , , 


तदिदं स्वाभाविकमेवरुपमुपासकानुप्रहेण तंतांत्यनुगुणाकार 
दैवमनुष्यादिसस्थानं, 'करोति स्वेच्छयेवपरमकारफ्रिको भगवान)! 


टन 


(३६६ ) 

तदिमाह श्रुति:-श्रजायमानों बहुधा विजायते” इति स्थृतिश्व-- 
“ग्रजोषपि सन्‌ पव्ययात्मा भूतानामीश्व रोषपि सन्‌ | प्रकृति स्वाम- 
घिष्ठाय संभवास्यात्ममायया । परित्राणाय साधूना विनाशाय च॑ 
दुष्कृतां” इति । द 

, ।.. परम कम्रणामय . भंगवात,/ दयावश स्वेच्छा से अपने स्वाभाविक 
दिव्यहूप को उपासकों की क्षमता के अनुसार उनपर कृपा करने के लिए 
देव मनुष्य आदि सगुण प्राकृत देहों में परिणत ऋर देते हैं। जैसा कि 
श्रुति में-वहू अजस्मा प्राय: प्रकः होता है "तथा स्मृति में भी"-- 
अजम्मा और अधिनाशी, सर्व नियामक में अपनी स्व।भाविक प्रकृति माया 


के आश्रय से प्रकट होता हूँ, सज्जतों की रक्षा और दुष्टों के सहार के 
लिए ही मेरा अवतार होता है ।' इत्यादि स्पष्ट कहा गया है । 


साधवो हि उपासकाः तत्परिताणमेवोह श्यम्‌ श्रानुपंगिकस्तु 
दुष्कृता विनाश: संकल्पमा्मेणापि तदुलत्तेः। "प्रकृति स्वाम” 
प्रकृति: स्वभाव:, स्वमेव स्वभावमास्थाय न संसारिणां स्वभावा- 
नित्यर्थ: । आत्ममाययेति स्वसंकल्प रूपेण ज्ञानेन इत्ययें: | “माया 
बयुनं ज्ञान” इतति ज्ञान पर्यायमपि माया शब्द नैधप्टका 
भ्रधीयते । 


उक्त स्मृति वाक्य में साधु का तात्पय उपासक से है, उन्हीं के 
परित्राण के लिए प्रभु प्रकट होते हैं, दुष्टों के विनाश कौ वात तो प्रासं- 
गिक है, सेकत्प मात्र ही प्रभु के अवतार में पर्याप्त है। "प्रकृति स्वाम्‌” 
में अकृति का तात्पयें है स्वभाव, स्वाम्‌ अर्थात्‌ अपनी प्रकृति के माधार 
से ही प्रभु प्रकट होते हैं, संसारों स्वभाव प्राकट्य का आधार नहीं 
होता । आत्ममायया का तात्पय है, स्वसंकलप रूप ज्ञान "ज्ञान के पर्याय 
रूप में माया शब्द का प्रयोग निर्धटु में “मायावयुन ज्ञान” किया 
गया है । 
, झाह च भगवान पाराशरः “समस्ताशकूयश्वेतानूप यंत्र प्रति: 
एिठता:, तद्‌ विश्वरूपवेरूप्य॑ रूपमन्यद्‌ हरेमंहत्‌ ।' समस्त शक्ति 


( ईइ३ ) 

रूपाणि तत्करोति जनेश्वर, देवतियंड्मनुष्यास्या चेष्टायोति 
स्वलीलया | जगतामृपकाराय न सा कर्म निमित्तजा ।” इति महा- 
भारते चावताररूपस्याप्यप्राकृतत्वमुच्यतें--“न भूत संघसंस्थानो 
देहोहस्य परमात्मनः” इति । श्रतः परस्येव ब्रह्मण एवं रूपवत्वा- 
दयमपि तश्यैंव धर्म: परत भ्रादित्यमरडलाक्ष्यधिकरण ग्रादित्यादि 
जीव ध्यतिरिक्तः परमात्मैव । 

भगवान प+राशर भी कहते हैं--“ये समस्त शक्तियाँ जहाँ प्रतिष्ठित 
हैं, वही परमात्मा का विश्वरुप है जो कि महान्‌ और विलक्षण है। वह 
अपनी लीला से देवता पशु मनुष्य आदि चेष्टा वाले अपने शक्तिमय रूपो 
को प्रकढ करते हैं । यह सव जगत के उपकार के लिए करते है, कमंफल 
के भोग के लिए नहीं करते ।” महाभारत में भी प्रभु का अप्राकृत 
अवतार बतलाया गया है-/परमात्मा का यह देह पांचभौतिक नही है।” 
इन सब प्रमाणों से सिद्ध होता है कि-परमात्मा हो उक्त विशेषाशों 
वाले हैं उन्ही के ये स्वाभाविक धरम है। सूर्य और नेत्रों मे वे ही विराज- 
मान हैं वे जीवों से सर्वंथा विलक्षण हैं । 
भेदव्यपदेशाच्चान्य: ११२२ 

श्रादित्यादिजीवेभ्यो . भेदोव्यपदिश्यतेषस्य परमात्मनः “य 
भ्रादित्ये तिष्ठन्नादित्यादन्‍्तरो यमादित्यों न वेद यस्याद्ित्यस्शरीरं 
ये आदित्यमन्तरो यमयति”--य' भ्रात्मनि तिष्ठस्तात्मनोधत्तरो 
थमात्मा न वेद यस्याह्त्मा शरीरं य ग्रात्मानमंतरों यमयति”--- 
योज्ञरमन्तरे संचरन्यस्याक्षरं शरीर यमक्षरं न वेद, योमृत्युमंतरे- 
स॑चरन्‌ यप्त्य मृत्यु: शरीर य॑ मृधयुन॑वेद एप स्वभूदन्तरात्मप्पहत- 
पाध्मा दिव्यो देव एको नारायणः” इति चास्यापहतपाप्मनः पर- 
मात्मनस्सर्वानूजीवानू शरीरत्वेन व्यपदिश्य तेपामन्तरात्मलमैम 
ध्यपदिशति | प्रतस्सवेंभ्योहिरण्यगर्भादिजीवेभ्योड््य एवं परमा" 
ह्मेतिसिद्वम्‌ । 
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परमात्मा का भादित्य भादि जीवों से स्पष्ट भेद दिखलाया गया 
है--“जो भादित्य में रहते हुए भी आदित्य से भिन्न है, उसे आदित्य नहीं 
जानता, आदित्य उसका शरीर है, वह आदित्य में बेठकर उसका संयमन्‌ 
करता है--मो भात्मा में होते हुए भी उससे भिन्न है, उत्ते आत्मा नहीं 
जानता, भात्मा उसका शरीर है अन्तर्यामी रूपसे वही प्रात्मा का 
संयमन करता है--जो अक्षर में संचरित है, अक्षर जिसका शरीर है 
अक्षर उसे नहीं जानता--जो मृत्यु ( जगत ) में संचरित है, मृत्यु उसका 
शरीर है, मृत्यु उसे नहीं जानता, वह सर्वात्तर्यामी, निष्पाप दिव्य 
एकमात्र नारायण है ।” इस वाक्य में निष्पाप परमात्मा का शरीर जीवों 
को बतलाकर, उनका अन्तर्यामित्व वबतलाया गया है। इससे सिद्ध होता 
है कि- परमात्मा, हिरण्यगर्भ भ्ादि जीवों से सर्वथा विलक्षण है। 


। ८ भ्रधिकरण +- . ' + रा] 


' अवतों वा' इमानि भूतानि जायन्ते” इसति जगत्‌ कारण 
ब्रह्म त्यवगम्यते । कि तज्जगत्कारणमित्यपैक्षायां “सदेव सोम्पेदमर्ग्न 
आसीत तत्तेजोड्सजत्‌-पआ्रात्मा इंदमेव एवाग्र श्रासीतू-स इम्ांल्लो- 
कानसजत्‌ तस्माद वा एतस्मादात्मन्‌ आकाशस्सम्भूत:” इति साधा- 
रणैश्शन्दैज॑गत्‌का रणे निर्दिष्ट ईक्षणविशेषानंदविशेषरूपविशेषा् 
स्वमावात्‌ प्रधानक्षेत्रज्ञादिष्यतिरिक्त ब्र्मेत्युक्तम्‌ । डदानीमाका- 
शादि विशेषशब्दर्निंदिय जगत्‌कारणत्वजगरदैश्वर्यादिवादेष्प्याफा- 
शादिशब्दाभिषेयतयाप्रसिद्धचिदचिद्वस्तुनोर्थान्तरमुक्तलक्षणमेव बह्मे- 
ति प्रतिपाथते श्राकाशस्तल्लिगात्‌ इत्यादिना पादशेषेण-- 

जिससे ये सारे भूत उत्पन्न होते हैं”-इस उदाहरण से ज्ञात होता 
है कि-जगत्‌ के कारण परमात्मा ही हैं। उस जगत्‌ के कारण का स्वरूप 
वया है ? ऐसी आकांक्षा होने पर निम्न श्रृतियाँ प्तामने आती है-“है 
सौम्य ! सृष्टि के पूर्व एक सत्‌ ही था--उसने तेजकी सृष्टि की--जगंत 
पहिले आत्मस्वरूप ही था-जिंसने इन लोकों की सृष्टि की--उस आत्मा 
से जाकाश उत्पत्व हुआ” इन श्रुतियों में साधारण शब्दों से जगवुकर्ता 


( ई६४ ) 
का निर्देश किया गया है। बाद में ईक्षण विशेष, आनंद विशेष, और रूप 
विशेष बोधक शद्हों द्वारा प्रधान और क्षेत्रज्ञ से विलक्षण ब्रह्म का प्रति- 
पादव किया गया है। अब आकाश आदि विशेष शब्दों पे निर्देश करके 
जगत्‌कारणत्त और जगरद्श्वयंवाद में भी, प्रसिद्ध जडचेतन ब्रिलक्षण 
ग्रह्म को ही आकाश शब्द से बतलाते है-- 


आकाशस्तल्लिगात्‌ू १(१४२३। 


इदमाम्तायने छांदोग्ये “भ्रस्थ लोकस्य का गतिरिति भ्राकाश 
इति होवाच सर्वाणि हवा इमानि भूतान्याकाशादेव समृत्पथ्यन्ते, 
आकाश प्रत्यस्तं यत्ति श्राकाशो हां वैश्यो ज्याधानाकाश. परायणम्‌” 
इति | तब सदेह, कि प्रसिद्धाकाश एवात्राकारशब्देन भ्रभिधोयते 
उतोक्तलक्षणमेव ब्रह्म इति। कि प्राप्तम्‌ ? प्रसिद्ध श्राकाश इति कुतः ? 
शब्देकसमधिगम्ये वस्तुनि य एवार्थों ब्युत्पत्तिसिद्धश्शब्देन प्रतीयते 
स्‌ एव ग्रहीतव्य: । प्रतः प्रसिद्ध श्राकाश एवं चराचरभूतजातस्य 
कृत्स्तस्य का रणम्‌ भ्रतस्तस्मादततिरिक्तं ब्रह्म । 
छांदोग्योपनिपद में पाठ है कि-/इस लोक की गति क्‍या है ? 
उसने कहा आकाश, समस्तभूत समुदाय आकाश से ही उत्पन्न हुआ है 
और आकाश में ही वि्लीन हो जाता है, आकाश सभी भूतों से श्रेष्ठ 
है, यह सभी का आश्रय है।” 
यहाँ संदेह द्वोता है कि-प्रसिद्ध आकाश ही यहाँ जाकाश शब्द से 
उल्लेस्य है अथवा उक्त लक्षणों वाले ब्रह्म का निर्देश है? (पर्वपक्ष) 
प्रतिद्ध आकाश ही ड्रो सकता है बय़ों क्ि-एक्सान्न शब्द राम्प विपरय में, 
शब्द को ध्युत्पत्ति के अनुसार शब्द से जो अर्थ प्रतीत होता है उसे ही 
मानता उचित होता है। इसलिए उक्त प्रसग में आकाश ही चराचर 


छगत्‌ का कारण है, ब्रह्म भी वही है। 
नान्वीक्षापृ्वक सृष्द्यादिभिरवेतनाचेतनजीवाच्च व्यतिरिक्त 
ब्रह्मत्युक्तम्‌ | सत्यमुक्तम्‌ प्रयुक्त तु तत्‌ | तथाहि “बतो वा इमानि 
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भूतानि जायन्ते तदखहा” इत्युक्ते कुत इमानि भूतानि जायन्त 
इत्यादि विशेषापेक्षायां 'सर्वाणि हू वा इमानि भूतान्याकाशादेव 
समुत्यद्चच्ते” इत्यादिवा विशेषप्रतीते: जगज्जन्मादिकारण प्राकाश 
एवेति निश्चिते सति “'सदेव सीोम्येदमग्र आ्रासीत्‌” इत्यादिष्वपि 
सदिशब्दास्साधारणका रास्तमेव विशेषमाकाशमभिद्धति । “आत्मा 
वा इदसेक एवाग्र आसीत्‌” इत्यादिष्वात्मशब्दोईषि तम्नेव वरत्तते |” 
तस्यापि हि चेतनैकान्तत्व न संभवति । यथा-“भृद्ात्मकी घट: 
इति । श्राप्नोतीत्यात्मेति ब्युत्रत्या सुतरामाकाशेष्प्यात्मशब्दो 
चर्ते | ऋत्त एवमाकाश एवं कारण ब्रह्मेति निश्चिते सतीक्षणादय- 
स्तवनुगुणांगौणावरंनीया:। यदि हि साधारणशब्दैरेव सदादिभिः 
कारणमभ्यधायिष्यत, ईक्षणाद्यर्थातु रोधेन चेतनविशेष एवं कारण- 
मित्ति निरेष्यत्त। भ्राकाश शब्देव तु विशेष एव निश्चित इति 
नाथ॑स्वाभाव्यान्तिर्शतव्यमस्ति । 


उक्त पक्ष पर शका होती है कि-ब्रह्म तो जड और चेतन जीवो से 
भिन्न, स्वेच्छा से सृष्टि करमे वाला कह्य जाता है, (तो वह आकाश क॑से 
हो सकता है?) (उत्तर) हाँ कहा तो गया है पर वह कथषन ठीक नहीं 
है। उस कथन पर यह शका तो बनी ही रहती है कि-ये भूत किससे 
उत्पस्त हुए ? उक्त शंका की पूर्ति “ये सब भाकाश से ही हुए” इत्यादि 
वानय से होती है भौर निश्चित होता है जगतू के जन्मादि का कारण 
माकाश है । ऐसा निश्चित हो जाने पर "हे सौम्य ! सृष्टि के पूर्व सत्‌ 
ही था” इस वावय में कहे गए “सत्‌” शब्द का अर्थ भी आकाश ही 
निश्चित होता है। तया “यह सारा जगत्‌ पहले आत्मा ही था” इस 
चारबय का “आत्मा” शब्द भी आकाश वाची ही सिद्ध होता है। आत्मा 
शब्द एकमात्र चेवन तत्व का ही ज्ञापक हो सो वात भी नहीं है । 
“अुटात्मक घट” ऐसे अचेतन प्रयोग भी झात्मा के लिए होते है। 
'आप्नोति इति आत्मा” अर्थात्‌ जो स्वत व्याक्त है वह आत्मा है इति 
व्युटपत्ति के अनुसार भी आत्मा शब्द आकाश वाची हो सकता है। इस 
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3384 ही कारण ब्रह्म है ऐसा मिश्चित हो जाने पर, जगत कर्त्ता 
कफ ईक्षण आदि गुण गौण भ्रतीत होते हैं। और फिर यदि 
सद्‌” आादि साधारण शब्दों पर ही जगत कर्त्ता का निर्णाय निभेर है तो 
ईक्षण आदि अर्थों के द्वारा चेतन विशेष को ही कारण मानना चाहिए। 
आकाश शब्द का तो विशेष उल्लेख होने से निश्चित हो जाता है कि 
आकाश ही जगत कर्ता है, अर्थ के आधार पर निर्णय करने की बात तो 
उठती ही नही । 

ननु आत्मन आकाशस्सम्भूत.” इत्याकाशत्यापि कार्यत्व 
प्रतीयते । सत्यम्‌, सर्वेषामेवाकाशवाथ्वादीना सुक्ष्मावस्थास्थुला- 
वस्थाचेत्यवस्थाह्यमस्ति । तत्राकाशस्य सुक्ष्मावस्था कारणम्‌। 

श 

स्थूलावस्था तु कायम्‌। 'आत्मान ग्राकाशास्सभूत ” इति स्वस्मा- 
देव सूक्ष्मरूपात्‌ स्वय स्थुलहूपस्सभूत इत्यथ.। “सर्वाणि ह वा 
इमानि भूता याकाशादेव समृत्पद्ने” इ त सर्वस्य जगत आकाशा- 
देव प्रभवाष्ययादि श्रगणात तदेव हि कारण ब्रह्मंतिनिश्चितम्‌ यत 
एव प्रसिद्धाकाशादनतिरिक्त' ब्रह्म श्रत एवं व “यवेषश्नाकाश 
श्रानदो न स्थात्‌” झ्राकाशों ह वै नामरूपयोनिवहिता” इत्येवमादि 
निर्देशोप्युपप्ततर । भरत प्रसिद्धाकाशादनतिरिक्त ब्रह्मति। 

सशय होता है कि-- आत्मा से आकाश हुआ” इस वाक्य से तो 
आकाश की कार्यता ज्ञात होती है ठीक है, आाकाश वायु आदि सभी की 
स्थूल और सूक्ष्म दो अवस्थाये होती हैं। आकाश की सूक्ष्मग्वस्था कारण 
तथा स्थूलावस्था कार्य है। “आत्मा से आकाश हुआ का ताले है कि 
वह अपने सूक्ष्म रूप से स्वय स्थूल हुआ सारे भूत समुदाय आकाश से 
उत्पन्य हुए “इस वावय से ज्ञात होता है कि-आकाश से ही सव का उदय 
और उसी में सब लय होते है इसलिए आकाश ही कारण ब्रह्म निश्चित 
द्ोता है। इससे यह भी निश्चित होता है कि-प्रसिद्ध आकाश ही बहा है ' 
यदि यह आवद स्वरूप आकाश न होता “आकाश हो नामहप को धारण 
करने वाला है इत्यादि निर्देशक वावय भी इसी तथ्य के उपपादक हैं! 
इससे सिद्ध होता है कि अ्सिद्ध आकाश ही ब्रह्म है । 
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सिद्धाच्त--एवं प्राप्ते ब्रूम:-प्राफाशस्ताल्लिगात्‌ प्राकाश 
शब्दाभिधेयः प्रसिद्धाकाशादचेतनादर्थानतभू तो यद्योक्तलक्षण: पर- 
मात्मैव कुतः ? तल्लिगात्‌ निश्चिलजगदेककारणत्वं, परायणत्वं 
इत्यादीनि प्रमात्मलिगानि उपलभ्यन्ते । निखिल कारणत्वं हि 
झचिद्वस्तुतः प्रसिद्धाकाशशब्दाभिधेयत्य नोपपथते, चेतत 
बस्तुनस्तत्काय॑त्वासंभवात्‌। परायणत्वं च चेतनानां परसप्राप्यत्वं। 
तण्चोचेतनस्य हेयस्य सकलपुरुषा्थ विरेधिनो न संभवतति। 
सर्वस्माज्ज्यायस्त्व॑च मिशपाधिक सर्वे: कल्याणगुशेस्सवेंभ्यो- 
निरत्तिशयोत्कप: । तदप्यचितो नोपपचते । 


सिद्धान्त--उक्त मत पर कथन यह है कि--प्रस्िद्ध भाकाश से 
पृथक्‌ पूर्वोक्त लक्षणों वाला परमात्मा ही यहाँ आकाश शब्द वाच्य है। 
क्यों कि-सूप्र में “तल्लिगात्‌” अर्थात्‌ उसके बोधक" ऐसा स्पष्ट उल्लेख 
है। संपूर्ण जगत की एकमात्र कारणता, सर्वेश्रेप्ठता और परभाश्रयता 
इत्यादि परमात्म बोघक शब्द शास्त्रों में पाये जाते हैं। चिदचिद्‌ जगत 
की कारणता आकाश नामक जड़ तत्त्व में समव नही है । उसमे चे न 
चस्तु के संचालन की क्षमता तो कदापि नही हो सकती । जगतकर्त्ता के 
लिए जो परायण विशेषण मिलता है उसका अर्थ होता है “परम आश्रय 
णी कि अचेतन पुरुषार्थ रहित वस्तु में संभव नही है । “सवश्र प्ठता” का 
अथं भी “निरपेक्ष भ्रतिशय कल्याण ग्रुणों की उत्कर्षता”' ' है, यह भी 
अचेतन में संभव नही है। 


यदुक्त जगत्कारणविशेषाकांक्षायाम्‌ _ ्राकाशरब्देत विशेष 
समपंणादत्यत्सवंतदनुरूपमेव वर्णंनीयमितिं, तदयुक्तम “संर्वाणि 
हू वा इमानि भतान्याकाशादेव समुत्यचन्ते” इति प्रसिद्धवन्विरदे- 
शांत्‌ | प्रसिद्धवन्तिर्देशों हि. प्रामाशान्तर्प्राप्तिमपेक्षते । प्रमा- 
शान्तराणि च “सदेव सोम्मेदमग्न श्रासीत्‌” इत्येवमादीन्येव वाक्यानि 
तानि च ग्रभोवित्प्रकारेणेंव ब्रह्म प्रतिपादयन्तीति तत्मतिपादितृं 


( १६८ ) 


ब्रह्माकाशशब्देन प्रसिद्धवन्तिर्दिश्यते । संभवति च॑ परस्मत्रह्मण. 
प्रकाशकत्वादाकाशशब्दाभिधेयत्व आकाशते झ्राकाशयति च इति। 


यदि कहो कि - विशेषरूप से जयतकर्त्ता के स्वरूप के निर्धारण के 
अभिप्राय से ' आकाश” शब्दविशेष का उल्लेख किया गया है, सो ऐसा 
कहना भी गलत है। "ये सारे भूत आकाश से ही उत्पन्न होते है” इस 
श्रुति मे भ्रसिद्ध का सा निर्देश है (विशेष का नही) प्रसिद्ध का सा वर्णन 
अन्य प्रमाणों से सापेक्ष होता है (अर्थात्‌ प्रसिद्ध के लिए भ्रत्य प्रमाणो की 
आवश्यकता होती है “यह वही है जिसकी इस रूप से प्रप्तिद्धि है”) अन्य 
प्रभाण जैसे-- हे सौम्य ! सृष्टि के पूर्व एकमात्र 'सत््‌” ही था।” ये 
प्रमाण प्रसिद्ध ब्रह्म के ही प्रतिषादक है । उस ब्रह्म का प्रतिपादक आकाश 
शब्द प्रसिद्ध की तरह ही कहा गया है। भ्रकाशक अर्थवाची भाकाश 
शब्द परब्रह्म मे ही घटता है। आकाशतै -प्रकाशते आकाशयत्ति 
प्रकाशयति अर्थात्‌ जो आ समतात्‌ चारो ओर से काशते-पअ्रकाशते होता 
है अथवा जो दूसरे को प्रकाशित करता है [इन दी थ्युत्पत्तियों से 
प्रकाशवाची आकाश शब्द परब्रह्म का वोधक ही सिद्ध होता है] 


कि च-प्रनेताकाशशब्देत विशेषप्तमर्पणक्षमेणापि चेतनाशं 
प्रत्यक्तंधावितका रणभावमचेतनविशेषमभिदधानेव “तवैक्षत बहुस्या 
प्रजायेय” सो5कामयत्‌ बहुस्या प्रजायेय “इत्यादि वाक्यशेषावधारित 
सावंज्ञसत्यम्ंकल्पत्वादिविशिष्टापूर्वार्थप्रतिपादनसमथ. वावयार्था- 
स्यथाकारणं न प्रमाणपदवीमधिरोहति । एवमपूर्वानन्तविशेषण- 
विशिष्टापूर्वाथ॑प्रतिपादनसमर्थनिकवाक्यगतिसामान्यं चैकेनानुवाद- 
स्वरुपेणान्यथाकत्तु न शक्‍्यते | 


अर्थ विशेष (भताकाश) के प्रतिपादक होने हुए भी इस (आकाश) 
में चेतनाश की कारणता अमभव है। अचेतन विशेष प्रतिगदक आकाश 
में ' उसमे सोचा में बढ़त हो जाऊं" उसने बहुत होने का सकल्प किया 
इत्यादि वाक्यों से ज्ञात, सवेज्ञता, सर्वमकल्पता आदि विशिष्ट अलौकिक 
प्रतिपादक अर्थों को झुठला कर अपने लिए प्रमाण रूप से इन वाक्यो को 


( ३६६ ) 


मनवा लेना संभव नहीं है। अनन्त विशेषण विशिष्ट अपूर्व अर्थ प्रति- 
वादनक्षम अनेक वानयों की जो एक सामान्य गति है (अर्थात्‌ जो विशेष 
विशेषणों से, एक चेतनविशिष्ट ब्रह्म का ही प्रतिपादन कर रहे हैं) उसे 
आकाश णब्द के प्रतिपादन के लिए, केवल अनुवाद मात्र कह कर 
झुठलाया भी नही जा सकता । 


यत्वात्मशब्दश्चेतनैकान्तोी न भवति, “भृदात्मकोघट:” 
इत्यादिदर्शनादित्युक्तमू, तत्रोच्यते-यद्यपि चेतनादन्‍यत्रापि बवचि- 
दात्मशब्द. प्रयुज्यते, तथापि उारीर श्रतिसंवधिन्यात्मशब्दस्म 
प्रयोग प्राचुर्यात्‌ू--'अ्रात्मा वा इदमेक एवांग्र आसोत्‌” झ्ात्मन्‌ 
प्राकाशस्संभूत. “इत्यादिपु शरीरप्रतिसंवधि चेतन एव प्रतीयते 
यथा गोशब्दस्पानेकायंवाचित्वेषपि प्रयोगप्राचुर्थात्‌ सास्नादिमानेव 
स्वत. प्रतीयते। प्रर्थान्तरप्रतीतिस्तु तत्तदसाधारणनिर्देशापेक्षा, 
तथास्वत-प्राप्त शरीरप्रतिसंबंधिचेतनाभिधानमेव । “सईक्षत 
लोकान्तु स॒जां इति “सो$कामयत बहुस्यां प्रजायेय” इत्यादि तत्तद्‌ 
वाक्य विशेषावधा रितान्यसाधारणानेकापर्वायर्विशिष्ट॑ निखिल 
जंगदैकका रणं “सदेव सोम्य”  इत्यादिवाक्यसिद्ध' ब्रह्मेवाकाश 
शब्देन प्रसिद्धवत्‌ “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि” इत्यादि वाक्येन 
विदिश्यत्‌ इति सिद्धम्‌ 


जी यह कहा कि-आत्मा शब्द केवल चैतन्यता का ही बोधक नही 
है अपितु “मृदात्मकों घट ” इत्यादि अचेतन बोधक आत्म शब्द के प्रयोग 
भी होते है। इस पर वथन यह है कि-यद्यपि चेतन से अतिरिक्त भी 
कही आत्मा शब्द का प्रयोग होता है फिर भी प्रायः शरीर सबधी प्रयोग 
ही अधिकतर होते हैं “सृष्टि के पूर्व एक आत्मा ही था” आत्मा से 
आकाश हुआ” इत्यादि से शरीर सबधी चेतन का प्रयोग ही प्रतीत होता 
है। जैसे कि गोशठ्द अनेकार्थवाची है, पर प्रायः गोशव्द के उच्चारण से 
सास्नादिलांगूल वाली गो की ही श्रतीति होती है। विशेष बर्थ की 


(्‌ ३७० ) 


प्रतीति तो, उस अर्थ सवधी असाधारण निर्देश से अपेक्षित होती है 
स्वत ज्ञात अथ तो शरीर सवधी चेतनाभिधायक ही है। "उसने सोचा 
कि लोक को सृध्टि करूँ उससे सोचा अनेक रूप धारण कहूँ 'इत्मादि 
वाक्य सामध्यंवान चेवन शक्ति को ही जगत कर्त्ता के रूप मे वर्णन करते 
है, वाक्यशेष शब्दों द्वारा प्रतिपादित तथा अनन्य असाधारण अलौकि- 
काथ बोधक “सदंव सौम्य |” इत्यादि वाक्य सिद्ध ब्रह्म ही ' आकाश” 
शब्द से प्रसिद्ध की तरह “सर्वाणि हवा इमानि भृतानि” इत्यादि वाक्यो 
में बतलाए गए है। 
६ श्रधिकरण-- 


शत एव प्राण. १११।२४॥ 

इदमास्नायते छादोग्ये-' प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता” 
इति श्रस्तुत्य “कतमा सा देवतेति आ्राण इति होवाच सर्वाणिह 
वा इमानि भूतानि प्राणमेवाभिसविशति प्राएमभ्युज्जिहते सैपा 
देवता प्रस्तावमन्वायत्ता ता चेदविद्वान्‌ प्रास्तोष्यों भूर्धा ते व्य- 
पतिष्यत” इति | ४5 

ऐसा छादोग्योपनिषद्‌ में वर्णन आता है कि--हे स्तोत्र पाठक | 
जो देवता प्रस्ताव में अनुगत हैं? इस भूमिका के बाद जिज्ञासा की गई 
कि “वे देवता कौन है [ इसके उत्तर में उपस्ति ऋषि ने प्रस्तोता से 
कहा-]” प्राण ही वे देवता है, ये सारे भत समुदाय प्राण मे हरी प्रवेश 
करते हैं, प्राण से ही उत्पन्न होते हैं, वे प्राण देवता ही प्रस्ताव के लिए 
प्रनुगत हैं। उनको न जानकर (अर्थहीन) स्तोत्र पाठ करोगे तो तुम्हारा 
मस्तक कट कर गिर जावेगा ।” 


अ्र्र॒ प्राणशब्दोप्याकाशशब्दवत्‌.प्रसिद्धप्राणव्यतिरिक्त 
परस्मिन्तेवः. ब्रह्मणि वर्चतें, तदसाधारणनिखिलजगतूप्रवेश- 


निष्क्रमणा दिलिगात्‌ प्रसिद्धवन्वि्दिष्दात्‌ । गा तु कृत्स्तस्य- 
भूतजातस्य प्रसिद्वएव प्राणो 


जगत्कारणतया निर्देशमहंति इति । 


( ३७१ ) 


उक्त श्रुति बतलाती है कि-आकाश शब्द की तरह प्राण शब्द भी, 
प्रसिद्ध प्राण से भिन्न परमात्मा का ही वाचक है। समस्त जगत के 
असाधारण प्रवेश निष्क्रमण आदि के उल्लेख तथा प्रसिद्ध की तरह निर्देश 
से उक्त बात की ही पुष्टि होती है। इस पर एक विशेष शका की जाती 
है कि- सपूर्ण भूत समृदाय से उद्भूत पदार्थों की स्थिति, प्रवृति आदि 
प्राणाधीन ही देखी जाती है। इसलिए जगत॒कर्त्ता के रूप मे प्रसिद्ध प्राण 
का ही निर्देश प्रतीत होता है। 


परिहारत्तु--शिलाकाष्ठादिषु. चेतनस्वरूपे च तदभावात्‌ 
“सर्वाणि ह वा इमाति भूतानि प्राणमेवाभिसंविशंति प्राणमश्यु- 
ज्जिहतें” इति नोपपद्यत इति । श्रतः प्राणयति सर्वाणिभूतानि 
इति कृत्वा परंत्रह्मेव प्राणशब्देनाभिधीयते | श्रतः प्रसिद्धाकाश 
प्राणादे रन्यदेव निश्विलजगदेकका रणमपहतपा प्मत्वसाव॑ ज्ञसवं- 
संकल्पात्वाद्यनंतकल्याणगुणगर्ण परंत्रह्म वाकाशप्राणादिशब्दा- 
भिधेयमित्ति सिद्धम्‌ । 


परिहार-शिलाकाष्ठ आदि के चेतन स्वरूप मे उम्र प्राण का 
अभाव है, “सारे भूत प्राण में ही ल्थित है तथा प्राण से ही उद्गत होते 
हैं” इस प्रमाण से भूत समुदाय की स्थिति प्राण में बतलाई गई है, यदि 
इसे प्रसिद्ध प्राण का वर्णन मान लें तो निष्प्राण शिलाकाष्ठादि की 
सगति कैसे बंठेगी। सभी भूतो को प्राणित करता है, इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार परब्रह्म ही प्राणवाची सिद्ध होता है । प्रसिद्ध आकाश और प्राण 
से भिन्न संपूर्ण जगत का कारण निष्पाप, सर्वेज्ञ, सत्यसकत्प, अनत 
क्रल्माण गुणों वाला परमात्मा ही आकाश प्राण आदि शब्दवाची है 


१० झधिकरण-- 

प्रतः परं जगत्‌्कारणत्वव्यापते न येव केनापिनिरतिशयोत्कृष्ट- 
गुणेन जुष्टं ज्योतिरिद्धादिशब्दैररथान्तरप्रसिद र््यभिधीयमान 
प्रुब्रहोवेत्पभिषीयते,' ज्योतिश्वरणाभिधानात्‌ इत्यादिना । . । 


( ३७२ ) 
जगतकर्त्ता के समर्थक जो भी गुण आवश्यक है अर्थान्तर मे 


प्रत्िद्ध ज्योति इन्द्र इत्यादि शब्दवाची सभी गुण विशेष परब्रह्म के 
है, ऐसा “ज्योतिश्चरणा भिधानात्‌ ” सूत्रो मे वतलावेगे। 


ज्योतिश्चरणाभिघ।नात्‌ १!१।२५॥ 


इदमाम्नायतें छादोग्ये-/भ्रथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते 
विश्वतः पृष्ठेषु सब॑त. पृष्ठेष्वनुत्तमेषुलोकेष्विदं वाव तद्यदिम- 
मस्मिन्नन्तः पुरुषेज्योति.” इति । तत्र संशय: किमय॑ ज्योतिश्शब्देन- 
निर्दिष्टोनिरतिशयदी प्तियुक्तोर्थ, प्रसिद्धमा दित्यादिज्योतिरेव का रण भूत 
ब्रह्म उत्‌ समस्तददिदचिदवस्तुजातविसजातीयः परमकारणभूतो5मि- 
तभाः सर्वत्ञः सत्यसंकल्पः पुरुषोत्तम: इति । 

छादोग्य का प्रवचन है कि--/द्यू लोक,"विश्व, तथा उत्तमाधम 
समस्त लोको के ऊपर जो ज्योति प्रकाशित हो रही है वह पुरुषों की 
अन्तःस्थ ज्योति ही है।” इस प्रसंग पर संशय होता है कि--क्या उक्त 
ज्योति शब्द से निर्दिष्ट अतिशय दीप्ति अर्थवाली प्रसिद्ध सूप॑ जादि की 


ज्योति ही कारण ब्रह्म है अथवा समस्त जडचेतन वस्तुओं से विन्क्षण 
सभी के कारण अमित दीप्तिमान सर्वेज्ञसत्यसकल्प पुरुषोत्तम ज्योति- 


ताम से अभिहित हैं ? 
कि युक्तम्‌ ? प्रसिद्धमेव ज्योतिरिति। कुत: प्रसिद्ववन्विेशिषष्या- 
काशप्राणादिवत्‌ स्ववाक्योपा त्तपरमात्मव्याप्त लिगविशेषा दर्शनात्‌, 
परमपुरप प्रत्यभिज्ञानासमवात्‌,. कौक्षेयज्योतिपेक्योपदेशाच्च 
प्रसिद्धमेव ज्योति: कारणत्वव्यापषनिरतिशय दीपियोगाज्जगत्कारण 

ब्रह्म॑ति | वीणा कि पी 

उक्त दोनों मे कौन समीचीन है? (पूर्वपक्ष) प्रमिद्र ज्योति ही 
कारण ब्रह्म हो सकती है क्यो कि-प्रसिद्ध वी तरहरि देश होते दुए भी 
आकाश और प्राण की तरह उक्त वाक्य मे; परमात्म ग्राहक कोई 
.निर्देश नहीं किया गया है तथा ज्योति-की परृद्मात्म विषयक कोई 


( ई७ई ) 
'प्रत्यनिज्ञा भी नहीं की गई है। उदरस्य ज्योति से प्रश्चिद्ध ज्योति का 
ऐक्य भी बतलाया है। जिससे ज्ञात होता हे कि--प्रस्िद्ध ज्योति ही 
कारण ग्रह्म है । 
सिद्धान्त--एव प्राप्ते प्रच_््महे-ज्योतिश्चरणाभिधानात्दय सब- 
घितयानिर्दिष्ट निरतिशयदीप्तियुक्त परमपुरुष एवं। कुत ? “पादोज्स्य 
सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतदिवि” इत्यस्यैव द सबधिनश्चरणत्वेन 
सर्वभूताभिधानात्‌ । 


+ 4 
# सिद्धुन्त--इस पर मेरा मत यह है कि-युलोक से सबद्ध अतिशय 
दीप्तिमती ज्योति परत्रह्म ही है, बयो कि- समस्त भूत समुदाय उसका 
एक पाद है तथा उससे तोन पराद झुलोक में स्थित है” इस वाक्य मे 
समस्त मृत समुदाय को झा सवध विशिष्ट उक्त ज्योति के चरण रूप 
से कहा गया है। (0, + ॥ 


एतदृक्त भवति--यद्यपि-“प्रथ यदत, परोदिवों ज्योति.” 
इत्यस्मिन्‌वाक्ये परमपुरुषासाघारणलिगनोपलम्यते, तथापि पूर्व॑ 


वाक्य थ सवधितयापरमधुरुपस्य निर्देशादिदमपि यू सबधिज्योंतिस्स 
एवेति प्रत्यभिज्ञायत इति। कौक्षेयज्योतिपक्योपदेशश्च फलाय 
तदात्मकत्वानुसधानविधिरिति न कश्चिद्वोपष , कौक्षेयज्योतिष- 
शश्चतदात्मकत्त भगवता स्वयमेवोक्तम्‌ “श्रहवैश्वानरोभूत्वा 
प्राणिना वेहमाश्रित.” इति | ड़ 


;४॥ कथन यह है कि- इस चुलोक के ऊपर जो ज्योति प्रकाशित हो 
- रही है” इस जाक्य में यद्यपि परपुरुष का ग्राहक कोई लिंग (चिन्ह) नहीं 
है, फिर भी पूर्व वाक्य में थ्‌, सबधी जिस परपुरुष का निर्देश है, उसी से 
इस बाय की उल्लेस्य ज्योति विशिष्ट का सबंध समस्वय प्रतीत होता 
पहै, इस ज्योति से उदरस्थ ज्योति की जो एकता बतलाई गई बह भी 
(इसी [तंथ्य, की पुष्टि करती है। फ़ल॑ विशेष की प्राप्ति के लिए ही 


डदरस्थ ज्यौति की एकता बंतलाई गई है। उदरस्थ ज्योति की बैह्ञा* 


६ रेछ४ ) 


त्मकता स्वयं भगवान ने ही बतलाई है--मैं ही प्राणियों में जाठरामि 
के रूप में स्थित हैं ।” 
छन्दोभिधानेतिचेन्त तथा चेतोः्पंणानिगमात्तथाहिदर्शनम्‌।११२६॥ 

पूवस्मिन्‌ वाक्ये “गायत्री वा इदं स्व” इति गायश्यारप्यं 
छुंदोइभिधाय “तदेतद्चाज्श्यनूक्तम्‌” इत्युदाहताया: "तावानत्य 
महिमा” इत्युक्तवा ऋचो5पि छन्दोविपयत्वान्नात्र पर पुरुषाभि- 
घानमिति चेत्‌ । 

तन्‍न, तथा चेतोष्पंयनिगमात्‌ न गायत्री शब्देन छंदोमात् 
इहाभिधीयते छंदोमात्रस्य सर्वात्मकत्वातुपपत्ते: प्रपि तु ब्रह्मण एवं 
गायत्री चेतोन्‍्पंणमिह निगद्यते। ब्रह्मणि गायत्री सादृश्यानुसघानं 
फ़लायोपदिश्यत्‌ इत्यथं. । 

उक्त ज्योति प्रसग के पूर्ववर्ती वाद्य में “गायत्री ही ये सारा 
जगत है” गायत्री छद का उल्लेख करके--इसे ही मत्र कहते हैं'' यह 
समस्त उसी की महिमा है” इत्यादि मे गायत्री मत्र का ही उल्लेख है 


इसलिए उक्त प्रसंग परमपुरुष का अभिधायक नही हैं; ऐसा कथन 
असंगत है। उक्त प्रसंग में वस्तुतः चित्त समपंण की विधि का उल्लेख 
है। यहाँ “गायत्री” शब्द केवल छूद के अ्॑ में ही प्रयुक्त हो सो वात 
नही है, भपितु गायत्री से ब्रह्म अथे भी भ्रभिप्रेत है, उसी मे चित्त समर्पण 
का उपदेश दिया गया हैं, अर्थात्‌ फलविशेष की प्राप्ति के लिए, ब्रह्म 
का ही गायत्री की तरह चिन्तन करने का उपदेश दिया गया है। 


संभवति च--“पादोउस्य सर्वाभूतानि, तिपादस्यामृत॑ दिवि! 
इति चतुष्पदों ब्रह्मणश्चतुष्पदया ग्रायश्या च सादृश्यम्‌। चहुष्पदा 
से गायली ववर्चिदृश्यते। तद्यथा-/इन्द्र; शचीपति: । बलेन॑ 
पोड़ित. । दुश्च्यवनों बृपा | समित्सुसासहि.” इति । तथा ह्यम्यत्रापिं 
धादुश्याच्छन्दोभिधायी शब्दो४्थन्तिरे प्रयुज्यमानो दृश्यते। मो 


(६ इ३-- २ 


संवर्गविद्यायामू--'ते वा एते पंचान्ये दशा संपद्यंते” इत्यारश्य॑ 
'सैषो चिराडन्नात्‌” इत्युच्यत्ते । 

“इसके एक चरण में सारा विश्व है, तथा इसके तीन चरण अमृत 
धूलोक में हैं'' इस श्रुति से चतुप्पद ब्रह्म से चतुष्पदा गायत्री का सादृश्य 
ज्ञान होता है। कही-कहीं चदुष्पदा गायत्री देखी भी जाती है, जैसे कि-- 
(१) “इन्द्र शचीपति: (२) बलेन पीड़ितः (३) दुष्च्यवनों वृषा (४)” 
समित्सु सासहि: कही सादृश्य छंदबोघक शब्द का दूधरा अर्थ भी देखा 
जाता है। जैसा कि संवर्ग विद्या में--“ये भ्रग्नि झादि पंच महाभूत और 
बाग आदि पंच श्ञानेन्द्रिया मिलकर दस होते है ।” ऐसा कहकर “वे ही 

-विराट के भद्य अन्न हैं।” ऐसा वतलाया गया । 
-» 7 इतशच गायत्री शब्देन ब्रह्म वामिधीयते- 
, इसलिए भी गायत्री शब्द से ब्रह्म की प्रतीति होती है कि-- 
*भूतादिपावशथ्यपरदेश्ोप पत्तेश्चेवम्‌ ।११0२७॥ 
भूतपृथिवीश रीरहदयानि निर्दिश्य “सैपा चतुष्पदा” इति 
“व्यपदेशो ब्रह्मण्येव गायली शब्दाभिधेय उपपचते । 

भूत, पृथ्वी, शरीर और हृदय को निर्देश करते हुए बतलाया गया 
कि--”इन चारो से चतुप्पदा है।” ऐसा व्यपदेश ब्रह्म के लिए ही, गायत्री 
शब्द से किया गया है । 
उप देशमेंदान्नेति चेन्तोभयन्मिन्तप्यविरोधात्‌ |१।१॥२८॥ 

पूर्ववाक्ये “त्रिपादस्यामृतं दिवि” इति दिवो5धिकरणत्वेन 
दिनिर्देशादिहु च दिवः पर इत्यवाधित्वेन निर्देशादुपदेशस्य भिन्‍्नछूप- 
त्वेन पूववाक्योक्त' ब्रह्म परस्मिन्न प्रत्यभिज्ञायत इति चेते-तन्त 
उभयस्मिन्नपि उपदेशे अ्रय॑स्वभावैक्येन प्रत्यभिज्ञाया भ्रविरोधात्‌ । 
यथा--वक्षाग्रे श्येनो वृक्षाग्राप्श्श्येतः” इति । तस्मात्‌ परमप्रुरुष 
एवं निरतिशयतेजस्को दिवशरज्योतिदीप्यताः इति प्रति- 
पाचते । 


यदि कहे कि--“उसके श्रमृत स्वरूप तीन चरण छलौक मे हैं" 
इस वाक्य में छलोक को तीन चरणों का भ्रधिकरण वहा गया है भोर 
“दा लोक से पर इस वाह्य में उसकी अवधि कही गई है, इस प्रकार 
दोनो उपदेशो मे विभिन्नता है। इसलिए ये दोनो वचन ब्रह्मवाची गहीं 
हैं। आपका यह कथन भ्रसगत है। दोनो विभिन्न होते हुए भी एकार्यक 
हैं, इसलिए सिद्धान्त समर्थन में विरोध नही है। जैसे कि--“बृक्ष की 
फुनगी में बाज है! या 'वृक्ष के ऊपर बाज है' इस कथन मे कोई पर्य 
मेंद तही है । इसलिए परस पुरुष के ही असीय तेज का 'परोदिवोण्योति- 
दीव्यते! ऐसा प्रतिपादन क्या गया है। 

“उतावानस्य महिमा, गअ्तोज्यायाश्व पूरुष., पादोउस्य विश्वा- 
भूतानि, निपादस्यामृत दिवि” इतति प्रतिपादित्तस्य चतुप्पद. परम- 
पुरुपस्य “वेदाहमेत पुरुष महान्तम्‌, श्रादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌” 
इत्याभिहिताप्राकृतरूपस्य तेजोध्प्यपाकृतमिति तद्वत्तया स एव 
ज्योति.शब्दाभिधेय इति मिरवद्यम्‌ । 

“इसकी महिमा प्रुप नाम से भी महान है, इक्षके एक चरण में 
विश्व के समस्त भूत है तथा तीन अमृतमय चरण चू लोक मे व्याप्त 
है (” इस वाक्य के प्रतिपादित चतुप्पद पर पुरुष का ही “आदित्यवर्ण 
( ज्योतिम॑य ) श्रश्ञानातीत इस महापुरुष की जानता हूँ” इस प्रकार 
अलौकिक वर्णन किया गया है। इससे ज्ञात होता है कि--भ्रप्राकृत रूप 
संपन्न ज्योत्ति भी अलौकिक ही है। इसलिए निर्दोष ब्रह्म ही ज्योति 
शब्दवाची है ऐसा सिद्ध होता है। 

११, प्रधिकरण--- 

निरतिशय दीप्तियुक्त' ज्योतिष्णव्दाभिषेयं प्रसिद्धवन्तिदिष्टम्‌ 
प्रमपुरुष एवेत्युक्त; इदानी कारणत्वब्याप्तामृतत्वश्राप्त्युपायतयोपात्य 
त्वेन श्रुत इस्दप्राणादिशब्दाभिधेयो४पि प्रमपुरुष एवेत्याह- 


प्रसिद्ध की तरह तिद्दिप्ट असीम दीप्तिमान्‌ ज्योति पर 
भदपष ही है ऐसा सिद्ध किया गया। अब कारण के अनुगत घर, 


( ३७७ ) 
अंमरता आदि की प्राप्ति के उपाय शौर उपास्य भाव से प्रधप्त इन्द्र 
और प्राण आदि भी परत्रह्म ही है, इसका प्रतिपादन करते हैं। 
प्र(ए-स्तथाइनुगमात्‌ ।१।१।२६॥ 


कौषीतकी ब्राह्मणे प्रतर्नविद्यायां “प्रतर्दनी ह वे दैवोदासि 
रिख्िस्य प्रियंघामोपजगाम यद्धात च पौस्पेण च” इत्यारम्य 
“बरवृणीष्व” इति वक्तारम्द्ध प्रति “त्वमेव भे वरंवृणीष्व य॑ त्वं 
सनुष्याय हितनमंमन्यसे” इति प्रतर्दनेनोक्तो “स हांवाच प्राणो&- 
स्मिन्‌ प्रज्ञात्मा तं मामायुरमृतमित्युपास्त्व” इति श्रूयते। तत्र सशयः, 
फकिमय हिततमोपासनकर्मतयेन्द्रभाणशब्दनिरदिष्टों जीव एवं, उत्त 
तदतिरिक्त: परमात्मा इति । कि युक्तम्‌ ? 


कौपोतकि ब्राह्मण की प्रतर्दन विद्या मे--'दिवोदास का पुत्र 
प्रतर्दव, युद्ध और पोरुष के वल से इन्द्र के प्रिय भवत में पहुँच गया” 
ऐसा प्रारम करवे--“धुम वर की प्रार्थना करो” ऐसा उपदेष्टा इम्द्र से 
“तुम ही मेरे वर हो, मुझे वह उपदेश देकर स्वीकारों जिसे कि मनुष्यो 
के लिए हित्तकर समझते हो ' ऐसा प्रतदंन के कहमे पर' उस इन्द्र ने 
कहा--मैं ही प्रज्ञात्मक प्राण हूँ तुम मुझे अग्ृत भौर आयु समझ कर मेरी 
उपासना करो! ऐसा वर्णन किया गया है। सशय होता है किल्‍जों 
हिततम उपास्य इन्द्र हैँ वो प्राण शब्द निदिष्ट जीव हैं अथवा परमात्मा ? 


जीव एवेति, कुत ? इन्द्रशब्दस्थ जीवविशेष एवं प्रसिद्ध 
तत्समानाधिकरणस्य प्रायशब्दस्थापि तत्रैव वृत्ते:। प्रयमिद्धामि- 
घानो जीव: प्रतदनेन “त्वमेव में वरंवृणीष्व य त्व मनुष्याय हिततमं- 
मन्यसे” इत्युक्त. “मामुपास्व” इति स्वात्मोपासनं हिततममुपदिदेश । 
हिततमश्चामृतत्व श्राप्त्यपाय एवं। जगत्कारणोपासनस्येवामृतत्व 
प्राप्ति हेतुता--'तस्य तावदेवचिरं यावन्‍त विमोध्ष्ये श्रथ सपत्स्ये” 
इत्यवगता । भ्रतः प्रसिद्ध जीवभाव इच्ध एवं कारण म्रह्म 


( रेछद | 

( पूर्वपक्ष ) जीव हो हो सकता है, क्योंकि--इस्ध शब्द कौ जौव 
विशेष के रूप मे प्रसिद्ध है और उसका सामानाधिकरण्य रूप प्राण भी 
उसी अर्थ का बोधक है। इन्द्र नामक जीव से प्रतद॑न ने कहां कि-+ 
“तुम्ही मेरे लिए श्र पठ हो, मुझे वो उपदेश दो जो मनुष्य के लिए हित 
कारी हो” इस पर इन्द्र ने कहा--“मेरी ही उपासना करो” इस प्रसंग 
में हिततम आत्मोपासना का उपदेश दिया गया है! हिततम की उपायना 
ही अमृतत्व प्राप्ति का उपाय है | जगतकर्त्ता की उपासना, की अमृतत्त्व 
प्राप्ति हेतुता भी--“उसके भोक्ष में तभी तक का विलम्ब है जब तक 
शरीर से छुटकारा नही मिलता, उसके बाद ही मोक्ष सपन्न होता है।” 
इस वाक्य से ज्ञात होती है । इससे सिद्ध होता है कि प्रसिद्ध जीवभाव को 
प्राप्त इन्द्र ही कारण ब्रह्म है। 


इत्याशकायामभिधीयतते-प्राणस्तथातुगमात्‌ इति, श्रयमिन्द्रप्राण 
शब्द निर्दिष्टो न जीवमात्रम्‌, श्रपि तु जीवादर्थान्त रभूत॑ परत्रह्म । 
“स एप प्राण एवं प्रज्ञात्मा श्रानंदोष्जरोअृत.” इतीद्प्राणशब्दा- 
भ्याप्रस्तुतस्यानदाजरामृतशब्द सामानाधिकरण्येनानुगमो हि. तथा 
सत्येवोपपद्यते ! 
५ उक्त सशय की निवृत्ति के लिए ही “प्राणस्तथानुगमात्‌ ” सूत्र 
बनाया गया है। इस्द्र शब्द प्राण शब्दवाची भी है एक मात्र जीव विशेष 
का हो बोधक नहीं है अपितु जीव से भिन्न परमात्मवाची भी है। “यह 
प्रज्ञात्मक प्राण ही आनद, अजर और अमृत स्वरूप है” इत्यादि वाक्य में 
इन्द्र और प्राण के लिए प्रस्तुत आनंद, अजर और अमृत शब्द का 


सामानाभिकरणष्य सही ढग से होता है। 

न वक्त्‌ रात्मे।पदेशादिति चेवध्यात्मसंबंधभूमाह्य स्मिन्‌ १॥१॥३०॥ 
यदुत्तमिंस्रप्राणशब्द निर्दिष्वस्य “प्रानदो:जरोध्मृत. इत्यने* 

पैकार्थ्यादय परंब्रह्मे ति । तन्नोपपच्ते” मामेव विजानीहिं” 'प्राणो5- 

,स्मि प्र्ात्मा त मामायुरमृतमित्युपास्स्थ” इति वक्ताहीआ: 

“'तिशोर्षण त्वाष्टूमहनम” इत्येवमादिना ल्वाष्ट्रवधादिभिं: प्रज्ञात 


न 


( ३७६ ) 
जोवभावस्य स्वात्मन्‌ एवोपास्पतां प्रतर्दनायोपदिशति । प्रत उपक्रमे 
जीवविशेष इत्यवगते सत्ति “आ्रानंदोष्जरो5मृत:” इत्यादिभिरुपसंहा र- 
स्तदनुगुण एवं वर्शंनीय इति चेत्‌ । 
जो यह कहा कि-इन्द्र प्राण शब्द “आनंद अजर अमर” से 
एकार्थक होने से ब्रह्म के ही बोधक हैं सो ठीक नहीं जंचता क्योंकि-- 
“मुझे ही भ्रज्ञात्मक प्राण जानो और मेरे इस अग्ृत आयुरूप की उपासना 
करो” ऐसा कहने वाले इन्ध ने “तीन सिर वाले त्वप्ट्रा का मैंने बघ 
किया! इत्यादि से ज्ञात त्वष्ट्रा के बधकर्त्ता होने से, जीव रूप अपने को 
“हो उपास्य रूप से प्रत्दंन विद्या मे उपदेश किया है। इस उपक्रम के 
अनुसार ही “आनंद अजर अमर” इस उपसंहारात्मक वाक्य की भी 
ब्याज्या करनी चाहिए। 
परिहरति-प्रध्यात्मसंबंध भूमाह्मस्मिमुप्रात्मनि थः संवंधः 
सो भ्रध्यात्म सवंघ:) तस्य भूमा-भूयस्त्वम-बहुत्वमित्यर्थ: । प्रात्म- 
न्याघेयतया' संवध्यमानानां बहुत्वेन संबध वहुत्व॑म्‌ | तच्चास्मि- 
स्वक्तरि परमात्मन्येव हि संभवति । 
उक्त सशय का परिहार करते हुए सूत्रकार कहते हैं--आत्मा का 
जो सबंध है वह अध्यात्म है जो कि-भूमा अर्थात्‌ बाहुलव बोधक है। 
आत्मा मे आधेय रूप से जो अनेक गुणों का संबध वाहुल्य दिखलाया गया 
है वहु परमात्मा मे ही संभव हो सकता है । 
“तद्चथा रथस्यारेपु नेमिरपिता नाभावरा भ्रपिता एवमेवता 
भूतमात्रा: प्रज्ञामाभ्ास्वपिता: प्रज्ञामात्रा: प्राऐःपिता:स एप प्राण 
'एव प्रज्ञात्माइ्जरोधमुतः” इति भूतमात्राशब्देना चेतनवस्तुजातमभिघाय 
प्रज्ञामान्ना. शब्देन तदाधारतया प्रकृतमिन्रप्राणरब्दामिधेय॑ 
निर्दिश्य तमेव "ग्रानंदोष्जरोइमृतः” इत्युपदिशति । तदेतच्चेतना 
चेतनात्मक इृत्स्नवस्त्वाधारत्वंजीवादर्थान्तरभूतेस्मिनू परमात्म- 
न्येवोपपद्मत इत्यर्थ: । 


( इहें० ) 


.. जैसे कि--“रथ के आराओं में नेमि बंधा रहता है आरा नाभि में 
बंध रहते है, वैसे ही ये भूतमाव्रायें, प्रज्ञाम्रात्राओं मे बंधी रहती हैं, 
पज्ञामात्राये प्राण में बधी रहती है, वह प्राण ही प्रज्ञात्म आनंद, अगर 
अमृत है” यहाँ भृतमात्रा से अचेतन वस्तुओं का निर्देश करके, प्रज्ञामात्र 
चेतनवर्ग को उसका आधार बतलाते हुए उसके भी आधाररूप इद्ध को 
ही प्राण बतलाया ग्या है तथा उसे ही “आनंद अजर अमर” कहा गया 
है । अर्थात्‌-यह समस्त जड चेतनात्मक का आधार स्वरूप, जीव से 

“विलक्षण परमात्मा का ही उपपादन किया गया है । 


- अयवा-अध्यात्मतवधभूमाह्मस्मिन-परमात्मा-साधारण घमम- 
सबधोध्ष्यात्म सबध.। तस्य भूमा बहुत्व हि गअस्मिन्‌ प्रकरणे 
विद्यते । तथाहि प्रथम “त्वमेव मे वर वृषीष्व य॑ त्व मनुष्याय 
. हिततम मन्यसे” इति । “मामुपास्स्व” इति च॑ परमात्मासाधारण- 
मोक्षसाधनोप।सनकमंत्व॑ प्राणशब्दनिर्दिश्येद्धस्य प्रतीयते । 
“अध्यात्म सबधभूमाह्यस्मिन्‌ ” का यह भी तात्पयं हो सकता है 
कि-परमात्मा की जो असाधारण विशेषतायें है वह उनके अतिरिक्त 
किसी अन्य मे सभव नही है, इस प्रऊरण में उनको ही बाहुलय बोधक 
भूमा शब्द से निर्देश किया गया है। तभी तो--मनुष्यो के लिए जिसे 
हिंततम समझते हो उसे मुझे उपदेश करो “ऐसा प्रतदंन के कहने पर" 
मेरी ही उपासना करो” ऐसा परमात्मा का अस्राधारण, मोक्ष का 
साधनीभूत उपासना कर्म प्राणशब्द वाची ब्रह्म के लिए ही बतलाया गया 
प्रतीत होता है! शई 
तथा-एप एवं साधुकर्म कारयति त॑ यमेभ्यो लोकेभ्य 
उन्निनीपति एप एवासाधुकर्म कारयति त॑ यमो निनोषति”, इति 


सर्वस्य कमंण: कारयितृत्व च परमात्मघर्म: । 

तथा--/उन्ही से साथुकर्म कराते हैं, जिन्हे बे ऊरध्वंगति देता 
साहते हैं, जिन्हे नीचे गिराना चाहते हैं उनसे असाधु कम कराते हैं” 
इस श्रुति से ज्ञात होता है कि-असाधारण सभी प्रकार के कर्म कराने की 
प्तामय्यं परमात्मा की ही है । 


( ३८5१ ) 


तथा-“तदयथा रथस्यारेषु नेमिरपिता नाभावारा श्रपिता: 
एवमेवे 
ता भूतमात्रा: प्रज्ञामात्रास्वर्पिता, प्रज्ञामात्रा: प्राणेधपिता:” 
इतिसर्वाधारत्वं च तस्येव धर्म: । 
तथा--“जैसे कि-रथ के आरो में निमि बधी रहती है आरे 
नाभि से बंधे रहते है, वेंगे हो भूतमात्रायें, प्रशासात्राओं में वधी रहती है 
तथा प्रम्मामान्रायें प्राण मे बधी रहती है। इस श्रुति से परमात्मा की 
सर्वाधारकता भी ज्ञात होती है। 
तथा-“प्त एप प्राण एव प्रज्ञात्माध्नंदोः्ज रोह्मृतः” इत्येतेषपि 
परमात्मन्‌ एवं धर्मा.। एप लोकाधिपत्ररेप सर्वेश.” इति च॑ 
परमात्मन्येव समवति । तदेवमध्यात्मसंबधभम्नोअ्त्न॒ विद्यमानत्वात्‌ 
परमात्ैवात्रेन्रप्राणशब्द निदिष्ट: । 
तथा-“वही प्राण, प्रज्ञात्मा, आनन्द अजर और अमर है! 
इत्यादि भी परमात्मा के ही धर्म निश्चित होते है। “यही लोकाधिपति 
यही सर्वेश्वर हैं” इत्यादि विशेषतायें भी परमात्मा मे ही सभव हैं। इन 
सब से निश्चित होता है कि-अध्यात्म सबध वोधक भूमा परमात्मा ही, 
यक्त प्रसग मे इन्द्र और प्राण शब्द से निदिष्ट है । 
क॒षं तहि प्रज्ञातजीवभावस्पेच्धस्य स्वात्मनु उपास्यत्वोपदेश: 
संगच्छते ? तत्नाह-- 
पुत्र. संशय करते हैं कि--यदि इन्द्र, जीवविशेष है तो फिर उसने 
अपनी उपासना का उपदेश कैसे दिया ? उस पर कहते हैं- 
शास्प्रदृष्ट्रधातृपदेशों वामदेवधत्‌ ११॥३१॥ 
प्रज्ञात जोवभावेनेन्द्रेण “मामेव विजानीहि” “मामुपास्स्व" 
इत्युपास्सस्थ  ब्रह्मणस्स्वात्मत्वेनोपदेशो5्यं॑ न - थ्रमाण़ान्तरप्राप्त 
स्वात्मावलोकनकून;, भ्रपितु शास्त्रेस स्वात्मदृष्टि कृत.३... “८ 
४ « प्रसिद्ध जीव विशेष इन्द्र ने “मुझे ही जानो” मेरी ही उपासना 
करो इत्याड़ि में जो बपने को ही उपास्य,यतलाया है बुह, आस्परोषदिष्ट 


( ३८२ ) 


आस्म दर्शन के भाव से कहा है। अन्‍य प्रमाणों में जो जीवात्म चिस्तत की 
बात है, उस भाव से नहीं कहा है। 


एतदुक्तः भवति-“भ्रनेन जीवेनाउत्मनाअनुप्रविश्य नामरूपे 
व्याफरवाणि”-ऐतदात्म्यमिदं सवंम्‌”-भ्रन्तः प्रविष्दश्शास्ता जनानां 
सर्वोत्मि”-य प्रात्मनि तिष्ठन्नात्मनो$'तरो यमात्मा म वेद यत्या$- 
त्मा शरीरं य प्रात्मानमंतरो यमयति”-एप सर्वभूतान्तरात्मा 
अपहतपाप्मा दिव्यो देव एकोनारायण:”-इत्येवमादीनां शास्त्रेण 
जीवात्मारीरक॑ परमात्मानमवगम्य जीवात्मवाचिनामहंत्वमादि 
शब्दातामपि परमात्मन्येव पर्यवसान ज्ञात्वा “मामेव विजानीहि”- 
मामुपास्स्व” इति स्वात्मशरीरक॑ परमात्मानमेवोपास्यत्वेनोप- 


दिदेश। 


कहने का तात्पयं यह है कि-- इस जीव में स्वयं प्रविष्ट होकर 
नामरूप का विस्तार करूँगा” ये सारा जगत परमात्मा रूप ही है-- 
“प्राणिमात्र का आत्मा, अन्तः करण मे विराज कर सयमन करता है”- 
जो कि जीवात्मा से भिन्न है, जीवात्मा जिसे नही जानता, आत्मा उसका 
शरीर है जो कि-आत्मा में रहकर आत्मा का सयमन करता है”--यही 
प्राणिमात्र के अन्तर्याभी निष्पाप दिव्य देव एक नारायण हैं” इत्यादि 
शास्त्र धाक्यों से जीवात्मा रूप शरीर वाले परमात्मा को जानकर, 
जीवात्मवाची अहूं त्व॑ आदि शब्दो की अंतिम सीमा परमात्मा ही है, 
ऐसा समझकर "मुझे ही जानो” मेरी ही उपात्तता करो” इत्यादि में 
अपने आत्मा के शरीरी परमात्मा का उपास्यरूप से उपदेश दिया 

गया है। | 0! 

/ वब्ामदेवेवतू-यथा “ वामदेवः परस्यत्रह्मगः: सर्वान्तरात्मत्व/ 
सर्वस्यथ थ तच्छरीरत्वं, शरीरवाचिनां च शब्दानां शरीरिणि 
पर्यवसान पश्यन्‌ “भ्रहम” इति स्वात्मशरीरक परंब्रह्म निदिश्य, 

्ः 
2» ५०. , सनुसुर्यादोन, व्यपिदिशति “ते ततुपश्यन्तृवि- 


/ 


( हेष्३ ) 


वामदेव: प्रतिपेदे भ्रह॑ मनुरभव॑ सूर्यश्चाह' कक्षीवानृषिर॒स्मि विप्र:”' 
इत्यादिना । यया च प्रह्नाद-” सर्वंगतत्वादनंतस्थ स एवाहंमवस्थितः 
मत्तः सर्व॑महं सर्वम्पि सं सतातने” इत्यादि वदत्ति । 

जैसे कि वामदेव ऋषि ने, परक्रह्म को सर्वान्तर्यामी जीवात्मा का 
शरीरी कहा है-शरीरवाची शब्दों की अंतिम सीमा जानकर, आत्मशरीरी 
परब्रह्म की ओर लक्ष्य करके उन्होंते “भमह” शब्द से सूर्य मनु आदि का 
समानाधिकरण बतलाया है। उन्होने प्रसिद्ध ब्रह्म ततरव का उपदेश करते 
हुए कहा कि--“मैं ही सूर्य और मनु हुआ और मैं ही कक्षीवात्‌ ऋषि 
हु” इत्यादि । ऐसे ही प्रल्लाद ने भी कहा था “अनंत ब्रह्म सबंगत है, मै 
भी उन्ही मे स्थित हु, मुझसे ही सारा जगत हुआ है ।”” 

श्रस्मिन्‌ प्रकरण जीववाचिभिशाब्दैरचित्विशेषाभिधायिभिर- 
चोपास्यभूतस्य परस्पब्रह्मणो$भिधाने कारणं चोद्यपूर्वकमाह-- 

इस प्रकरण में जीव वाची शब्दों तथा अचिद्विशेषाभिघायि शब्दो 
द्वारा उपास्य ब्रह्म का उपदेश दिया गया है, इसी तथ्य को शक्रा समाधान 
पूर्वक पुनः कहते हैं--- 
जोवमुस्पप्राण लिगान्नेति चेन्‍्नोपासत्रविध्यादाश्षितत्वादिह 

तथोगात्‌ ११।३२॥ 

“न वाचं विजिज्ञासीत वक्ारं विद्यात्‌ ” विशोर्षाणं त्वाप्टर- 
महनम्‌ “प्रसन्मुखान्यतीनू सालावृकेभ्य: प्रायच्छम” इत्यादि 
जीवलिगात्‌ “यावदस्मिन्‌ शरीरे प्राणो वसतितावदायुः” श्रथखलु 
प्राण एवं पज्षात्मेदं शरीर परियृद्योत्यापयति” इति मुख्य प्राण 
लिगाञच नाध्यात्मसंवधभमेति चेत्‌-न, उपासात्रविध्यात्‌ हैतो 
उपासनात्रविध्यमुपदेष्ठु तत्तच्छन्देनाभिधानम-निखिल कारणभृतस्य 
ब्रह्मणः स्वरूपेणानुसंघानम्‌, भोक्तवर्ग शरीरकत्वानुसंघान॑ भोग्य- 
भोगोपकरणशरीरकत्वानुसंघानंचेति,. विविधमनुसंघानमुपरदेष्ु- 
मित्यर्भ: । 


( सेब ) 


“वाक्य विषयक जिज्ञासा मत करो वाचक को जानने की चेष्टा 
करो” तीन शिर वाले, त्वष्टा के पुत्र विश्वरूप को मारा “वेदानमिन्न 
यत्रियों को गृहपालित कुत्तो की तरह दिया” इत्यादि जीववाची प्रमाणो 
तथा “इस शरीर में जब तक प्राण रहते हैं तभी तक शरीर की आयु 
होती है” प्रज्ञात्मक प्राण ही शरीर को सहारा देकर उठाता है ” 
इ गादि मुझ॒य प्राण वाची प्रमाणो से सिद्ध होता है कि-अब्यात्म 
सम्बन्धी बाहुलय ही शास्त्रो का अभिषेय नही है। उक्त कथन उपयुक्त 
नही है--क्यों कि शाह्त्रों मे तीन प्रकार वी उपासना बतलाई गई है 
(१) निखिल कारण स्वरूप ब्रह्म का उसके रूप में ही अनुसधान (२) भोक्ता 
शरीरक जीवात्मा का अनुसधान (३) भोग्य शरीर का अनुसंधान । 
मर्थात्‌ तीन प्रकार के अनुसधानों का उपदेश मिलता है। 

तदिद॑ त्रिविध ब्रह्मानुसधान प्रकरणान्तरेष्वप्याश्रितम्‌-- 
“पत्यज्ञानमनतब्रह्म ” “प्रानदोब्रह्म” इत्यादिषु स्वरूपानुसधानम्‌। 
तत्स॒ष्टवा तदेवानुप्राविशत्‌ , तदनुप्रविश्य सच्चत्यच्चा भवत्‌, निदक्त 
चानिरक्त च, निलयन चानिलयन च, विज्ञान चाविज्ञान, सत्य 
चानूत च, सत्यमभवत्‌ ।” इत्यादिषु भोक्तू शरीरतया, भोग्यभोगोप- 
कारणरारी रतया चानुसधावम्‌ | इहापि प्रकरण त्रिविधमनुसधान 
पुज्यत्त एवेत्यय । 

उक्त तीनों प्रकार के अनसधानों वा वर्णन विभिन्न श्रुतियों में 
मिलता है- “ब्रह्म सत्य ज्ञान अनत स्वहप है ब्रह्म आनन्द स्वरूप है! 
इत्यादि श्रुतियों मे स्वरुपानुसधान वा निर्देश है। “उसकी रचता करके 
उसी में प्रविष्ट हो गए, उसमे प्रविष्द होकर सत्‌ और च्यत्‌ (परोक्ष 
अपरोक्ष) निएक्त और अनिरुक्त (वाष्य गौर अनिर्वाच्य) तिलयत झौर 
अनिलयन (श्राश्रित और अनाश्रित) विज्ञान औौर अविज्ञान (चेतन और 
जड) सत्य और असत्य हुये” इत्यादि श्रुति, भोक्ता जीव और भोग्य 
शरोर के झूप में अनुमबान का उपदेश देनी है । इस इन्द्र प्रणादि 


प्रकरण में भी जिविध ब्रह्मानुसधान का ही उपदेश है, ऐस। मानना 
चाहिये ॥| 


( हेष५ ) 


एतदुक्तः भवति-यत्र हिरण्यगर्भादेजीवविशेषाणां प्रकृत्याद्य- 
चेततविशेषाणां. च.. परमात्मासाघारणवर्मयोगतदनिवायिनां 
शब्दानांपरमात्मवाचिशब्दै: सामानाधिकरण्यं वा दृश्यते। तत्र 
प्रमात्मान; ततब्चिदाचिद्विशेषास्तरात्मत्वानुसंघानं प्रतिपिपा- 
दयिषितम-इति ।  श्नतोत्रेन्द्रप्राणशब्दनिदिष्दोजी वादर्थान्तरभूंतः 
परमात्मैवेति सिद्धम्‌ । 


कहने का तात्वयं यह है कि--जहाँ परमात्मा की असाधारण 
विशेषताओं के साथ हिरण्पगर्भ आदि विशिष्ट जीवों का अथवा प्रकृति 
आदि विशिष्द अचेतनो का योग दिखलाई देता है अथवा हिरण्पगर्म 
आदि विशिष्ट जीवों के वाचक या प्रकृति जादि शरीर घाचक शब्दो का, 
परमात्म सम्बन्धी शब्दों के साथ सामानाधिकरण्य दिखलाया गया है, 
उससे समझना चाहिए कि परमात्मा के इन दोनों जड़ और चेतन रूपों 
के प्रात्मानुसधांन का प्रतिपादन किया गया है। 

इससे निश्चित होता है कि-उक्त प्रकरण में भी, जीव से विलक्षण 
परमात्मा का ही, इन्द्र प्राण आदि शब्दो से प्रतिपादन किया गया है । 


प्रथम पाद समाप्त 


[ प्रथम प्रध्याय ] 
[ द्वितीय पाद ] 
प्रथमपादे. श्रघीतवेद:. पुरुष. कर्ममीमांसाश्षवणाधि- 
ग़तकर्म याधात्म्यविज्ञान: केवल कर्मणामल्पास्थिरफलत्वमवगम्य 
वेदांतवाक्येषुचापातप्रतीतानंतस्थिरफल ब्रह्मस्वहूप तदुपासनसभुप- 
जातपरमपुरुषाय॑लक्षणमोक्षापेक्षोधवधारित परितिष्पन्न वस्तुबोधन- 
शब्दशक्ति: वेदांतवावयानां परस्मिनब्रह्मणि निश्चिठमाणाभावस्त- 
दितिकत्त॑व्यतारूपशारीरकमीमांसा श्रवणमारेमेतेत्यूक्तः शास्तारंभ 
सिद्धमे । > 
प्रथमपाद मे कहा गया कि-वेदाष्ययन के उपरास्त कम मीमांसा के 
श्रवण करने पर करम॑ सम्बन्धी ज्ञान होता है और धारणा बनती हैं कि- 
उपासना हीन कर्म का फल अल्प और अस्थिर है तथा वेदांत वाक्यों 
का मनन करने पर धारणा बनती है कि-ब्रह्म स्वरूप की अवग्रति ही 
अनन्त और स्थिर फल दायक है, तभी परमपुरुपाय मोक्ष की प्राप्ति की 
अभिलापा से ग्रह्मतत्व के जानने की झाकांक्षा होती है। स्वतः सिद्ध 
परम्रह्म को प्रमाणित करने मे एकमात्र शास्त्र ही सक्षम हैं। परब्रह्म 
प्रतिपादक शास्त्रवाक्‍यों से ब्रह्म स्वरूप का यथा निर्णय करने वाले 
शारीरक ब्रह्मसूत्रों के अध्ययत् की झोर स्वाभाविक रुचि होती है, 
ऐसा शारीरक मीमांसा की भूमिका में ही बतलाया गया। 


ब्रनंत विचित्रस्थि रत्तसरूप अवतृभोग्यभोगोपकरण भोगस्थान- 


लक्षणनिखिलजगदुदयविभवलयमहानंदैकका रणंपरंत्रह्म तो वा 
, इत्यादि वावयं बोघयतीति च प्रत्यपादि। 


( इ८७ ) 


अनत्त विचिनतापुर्ण, भोग्य, भोक्ता, भोगोपकरण और भोग 
स्थानमय संपूर्ण जगत की उत्पत्ति-स्थिति और लथ के एकमात्र कारण, 
आनन्दमय परब्रह्म ही है'"ऐसा--/यतोवा इमानि" इत्यादि वाक़यों से 
ज्ञात होता है, इस तथ्य का भी उसी जगह प्रतिपादन किया 
गया । 

$-प] 

जगदेकका रणुं परब्रह्म सकलेतरप्रमाणाविषयतया झास्त्रेक 

प्रमाणकमित्यस्यघाम | 


जगत के एकमात्र कारण परमात्मा किसी अन्य प्रमाणो से 
प्रमाणित नहीं हो सकते, उनको जानने के लिए शास्त्र ही एकमात्र 
प्रमाण हैं, इसका भी निर्णय किया गया। 


शास्त्रप्रमाणकत्वंच ब्रह्मणः प्रवृत्तिनिवृत्यन्वयविरहे$पि स्वरू- 
पेयेव परमपुरुषाथंभूते परस्मितबरह्मणि वेदांतवाक्यानां समस्व- 
याश्षिह्मत इत्यब्रम । 

शास्त्र में प्राय” विधि और नि्ेधात्मक दोनों ही प्रकार के वाक्य 
मिलते हैं, किन्तु ब्रह्म की प्रामागिकता में दोनों ही एक ही तथ्य “स्वरूप 
प्राप्ति” रूप परम पुरुपार्थ का ही प्रतिपादन करते हैं। 

निशिलजगदेकका रणतया वेदांतवेयंत्रह्म च ईक्षणादल्वयादा- 
नुमानिकप्रधानादर्थानत रभृतश्चेतनविशेष एवेत्युपपादीयताम्‌ । 

बेदात वेश प्रब्रह्म, ईक्षण आदि विशेषताओं के कारण ही जगत 
की आनुमानिक कारण प्रधान (प्रकृति) से भिन्न, संपूर्ण जगतू के एकमात्र 
कारण हूँ इसका भी उपपादन हुआ । 

सच स्वाभाविकातिशयानंदविपरिचत्वनिखिलचेततभयाभय 
हेतुत्वसत्यसंकल्पत्वसमस्तचेतनाचेतनान्तरात्मत्वादिभिवेद्धमुक्तो मया- 
वस्था जीवशब्दासिलपवीयाचार्थात्तरभूत इति च॑ समतिं 
थामहि | 3 


(्‌ डेफ८ ) 


और वही स्वाभाविक, निस्सीम, आतत्दमय विपश्चित्‌ सपू् 
जीवो को भय और अभय देने वाले, सत्य सकक््प, समस्त जड़ चेतनातक 
जगत के अन्तर्यामी परब्रह्म, बद्ध और मुक्त अवस्था वाले जीवात्मा पै 
विलक्षण हैं- इसका भी समाधान किया गया-- 
स चाप्माकृताकर्मनिमित्तस्वासाधारणदिश्यरूप इत्युदैरिराम्‌। 
वह अग्राह्नत और शुभाशुभ कर्मों के अधीन नहीं है, वह तो 
असाधारण स्वतत्र स्वतत्र है इसका भी उल्लेख किया यया । 
झाकाशप्राणायचेतनविशेषाभिघायिभिजंगतकारणतया प्रसिद्ध 
वन्तिंदिश्यमानस्सकलेत रचेतनाचेतनविलक्षणस्स एवेत्ति समगरिं- 
ध्महिं । 
अचेतन वाचक आकाश-प्राण आदि शब्द, जगत कारण रूप से 
प्रसिद्ध की तरह निर्दिष्ठ है जो कि जड़ चेतन से विलक्षय परमात्मा के 


ही द्योतक हैं, यह भी कहा गया। 
परतत्वासाधारणनिरतिशयदीप्तियुक्तज्योतिश्शब्दा भिधेयो 
चूसंबधितया प्रत्यभिनज्ञानात स एवेत्यातिष्ठामहि । 
वह परब्रह्म ही असाधारण भतिशय ज्योति स्वक्तप हैं, ऐसा ज्योति 
बाचक वेदात वाक्‍्यो के लिए निर्णय किया गया | 
प्रमका रणासाधारणामृतत्वप्राप्ति हेतुभूत. परमपुरुष एव 
शास्त्रदृष्टयेद्धादिशब्देरभिधीयत इत्यब्रूमहि । 
परम कारण परब्रह्म की जो असाधारण बिशेषता, भ्रमरता है, 
उसकी प्राप्ति का हेतु भी परत्रह्म ही है, जो कि शास्त्रो में इन्द्र इत्यादि 
नामो से उपास्य है, यह वतलाया गया । 
तदेवमतिपतितसकलेतरप्रमाणस भावना भू मिस्सा वे ज्ञसत्यसकल्प 
त्वाद्यपरिमितोदा रगुणस्ागरतयास्वेतरसमस्तवस्तुविलक्षण. परव्रहा- 
५ नारायण एव वेदातवेद इत्युक्तम्‌ । ह 


| ईडह ) 

प्रमाण सम्बन्धी समस्त सभावनाओं से अतीत, सर्वज्ञ, सत्य 
सकत्प, अपरिमित उदारगुणों के सामर समस्त पदार्थों से विलक्षण 
परबह्म पुरुषोत्तम नारायण ही वेदात वेय है, ऐसा कहा गया । 

अत. पर द्वितीय-तृतीयचतुर्थेयुपादेप यचपि वेदातवेद्य 

न्रह्म व, तथापि कामनिचिद्‌ वेदातवाययानि प्रघानक्षेत्रज्ञान्त्भात 
वस्तुविशेषस्व॑रूपप्रतिपादनपराप्येवेत्याशक्य तप्निरसनमुखेन तत्तद- 
वाक्योदितकष्याणगुणाकरत्व ब्रह्मण प्रतिपाधते । 

इसके बाद अग्रिम दूसरे तीसरे और चौथे पाद मे यद्यपि वेदात- 
वेद ब्रह्म का प्रतिपादन किया जावेगा, तथापि कुछ वेदात वाक्य, प्रकृति 
और क्षेत्रत् (जीव) का प्रतिपादन करते हुए से दीखते है, इस सशय का 
निराकरण करके, कल्याणमय ग्रुणों के धाम ब्रह्म ही उन वाक्‍्यो के प्रत्ति- 
पादय हैं, ऐसा दिखलाया जावेगा । 


तत्रास्पष्टजीवादिलिगकानिवाक्यानि द्वितीयेपादे विचय॑न्ते, 
स्पष्टलिगकानितृतीये, तत्तत्पतिपादनच्छायानुसारीणि चतुर्थ । , 

अस्पष्ट जोवादि लिगक वाक्यों का द्वितीय पाद मे, स्पष्ट जीवादि 
लिंगक वाक्‍्यों का तृतीयपाद में तथा जीवादि प्रतिपादक वाक्‍्यों के से 
आभास्त युक्त वाक्‍्यो का चतुर्थ थाद मे विचार किया गया है । 

१ अधिकरण-- 

सर्वत्रप्न घम्िद्धोपदेशात्‌ ।१२१॥ 

इदमाम्तायते छादोग्ये “अथखलुक्रतुमय. पुरुषों यथाक्रतुर- 
स्मिल्लोके पुरुषो भवत्ति तथेत. प्रेत्य मवत्ति स क्रतूं कुर्बीत मन्तो- 
भय. प्राणरीर, भारूप,” इत्यादि। पत्र “स क्तुंकुर्वीत” इति प्रति- 
पादितस्योपासनस्योपास्यः “मनोमयः प्राणशरीर:” इति निर्दिश्यत 
इति प्रतीय॑ते | 


छादोग्योपतिषद्‌ मे कहा गया कि--“प्रुरष निश्चय ही कतुमय 
( संकल्प प्रधान ) होता हैं इस लोक में बहू जैसा सकत्प करता है। 


( ३६४ ) 


भैरणीत्तर उसकी तदनुसार ही गति होती है, वह पृरव॑जन्मानुसतार है बे 
भी सकतप करता है, उसका मनोभय प्राण शरीर ज्योति रुप है।" 
इत्यादि वावय के “वह सकलल्‍प करता है? इस वाजयाश मे प्रतिपादित 
उपासता के उपास्य को “मनोमय प्राय शरीर" रूप से बतताया 
गया है । 

तत्र संशय.-कि मनोमयत्वादिगुणकक्षेत्रज्ञ, उत््‌ परमात्मा 
इति ? 

इस पर सशय होता है क्-मनोमय आदि भ्रुणो वाला जीवात्मा 
है अथवा परमात्मा ? 

कि युक्तम्‌ ? क्षेत्रज्ञ इति | कुत ? मन.प्राणयो. क्षेत्रज्ञोपकर- 
णत्वात्‌, परमात्मनत्तु “अ्ग्राणो ह्ममना.” इति तत्प्रतिबेधाच्च 
नच 'सव॑ खल्विद ब्रह्म” इति पूव॑निदंध्ट ब्रह्मात्रोपास्यतया 
सबद्ध शक्‍यते । “शान्त उपासीत” इत्युपासनोपकरण शान्तिनिवृ- 

& 

त्युपायभूतत्रह्मात्मकत्वोपदेशायोपात्तत्वात्‌ । 

क्षेत्रत ही हो सकता है, क्यो कि मन और श्राण जीवात्मा के ही 
उपकरण है । परमात्मा को तो “अप्राण अमन" इत्यादि वाक्‍्यों में प्राण 
मन रहित बतलाया गया है। ' यह सारा जगत ब्रह्म है"! इस पुर्व वाक्य 
निदिष्ट ब्रह्म ही यहाँ उपास्य रूप से बतलाए गए हो, ऐसा भी नही है", 
शात् भाव से उपासता करो “इस वाक्य मे उपासना की सहायिका शात्ति 
बतलाई गई है तथा ब्रह्मत्मैकत्व प्राप्ति के उपाय के रूप से शाति सपादन 
का उपदेश दिया गया है [ अर्थात्‌ मन मे शान्ति का आश्रय है इसलिए 
आश्रय रूप मन ही उपासवा का उपकरण सिद्ध होता है यदि मन को 
परमात्मा मानलेंगे तो साध्य साधन की एकता सिद्ध होगी, जो कि 


अनियमित वात है ] थ् 

न च “सक्रतूं कुर्वीत” इत्युपासनस्योपास्यसाकाक्षत्वाद्‌ वाक्या- 
तरस्थमपित्रह्म सबद्धयत इति युक्त वक्त, स्ववाक्योपात्तेन मनों- 
मयत्वादिगुऐन विराकाक्षत्वात्‌ । “मनोमयः आण शरीरः” इत्य- 


३६१ $ 


नन्‍्यायंतया निर्दिष्टस्य.. विभक्तिविपरिणाममाश्रेणोभयाकांक्षा 
निवृत्तिसिद्धं: । एवं निश्चिते जीवत्वे “एतदब॒ह्म” इत्यूपसंहारस्य 
ब्रह्मपदमपि जोब पूजार्थ प्रयुक्तमित्यध्यवसीयत इति | 

“वह यज्ञ करेगा” इस श्रृति में जो उपासना विहित है, वह 
उपास्य सापेक्ष है, अन्य बादय में भी जो उपास्य ब्रह्म का उल्लेख मिलता 
है, उसका भी इससे सम्बन्ध है; ऐसा भी नहीं कह सकते। क्योंकि- 
प्रासंगिक खाक्‍्य में “मनोमय” आदि गुण से, उपास्य के रूप का भली- 
भांति ज्ञान हो जाता है, इसलिए उसके जानने की आकांक्षा तो रहती 
भही | “मनोमय प्रणशरीर” इत्यादि वाययांश में उक्त तात्पय॑ के प्रति- 
पादन के लिए, एकमात्र विभक्ति विपरिणाम से (मर्थात्‌ प्रथमा के स्थान 
पर हितीया विभक्ति कर देने मात्र से) उपास्य, उपासना दोनों की 
जाकांक्षा निवृत्ति हो जाती है। इस्त प्रकार जीवत्व के निश्चित हो जाने 
पर “मह ब्रह्म है” इस उपसंहार वाक्यांश मे “ब्रह्म” शब्द जीववाची ही 
निश्चित होता है, जो कि--एकमात्र उत्कर्प बतलाने के लिए प्रयोग 
किया गया है। 

, एवं प्राप्ते ब्रूमः-सवंत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌-मनोमयत्वादिगुणकः 
परमात्मा । कुततः ? संत्र-वेदातेपु परस्मिन्तेव बश्रह्मणि प्रसिदस्य 
मनोमयश्वादेश्पदेशात्‌ । प्रसिद्ध हिं भनोमयत्वादि ब्रह्मण: | यपा- 
“मनोमयः प्राणशशरीरनेता” से एपोन्‍लहदय प्राकाश, तस्मिन्नय॑ 
पुएषो म्नोमय:: भ्रमृतोहिरण्मयः “हृदामनीषा मनसाभिक्तुप्तो य 
एन॑ विदुरमृतास्ते भवति” “न चक्षुपरा गृद्मयते नापिवाचा “मनसा तु 
'विशुद्धे न £ तथा "प्राणत्य प्राण” अ्रथखलु प्राण एवं भ्रज्ञास्मेदं 
उरीर परिगृह्योथापयति “सर्वाएि हवा इमानि भूतानि प्राएमेवा- 
मिसंविशति प्राणमभ्युज्जिहते” इत्यादिपु । मनोमयत्व॑ विशुद्धे न 
मनसा ग्राद्यत्वम्‌ । प्राणशरीरत्वं-प्राणस्याप्याधारत्वं नियन्तृत्टं च। 

>उक्त सशय पर सूत्रकार सर्वत्र प्रसिडोपदेशात्‌ सूच का उपदेश 
करते हैं। अर्थात्‌ मनोमयरव आदि ग्रुण वाला परमात्मा ही है, क्योंकि* 


( ३६२ ) 


सभी वेदात वाक्यों मे मनोमयत्वादिका, परब्रह्म के लिए ही प्रसिद्ध प्गौत 
किया गया है। मनोमयत्व आदि गुण ब्रह्म के लिए ही प्रप्निद्व हैं बसे 
कि--“मनोमय परमात्मा ही प्राण ओर शरीर का परिचालक है' वही 
हृंदयस्य आकाश है, उसी से मनोमय, ज्योतिमंय भौर अमृतमय यह 
पुरुष वर्तमान है” वह भक्ति और धृति सपन्न मन से ही ग्राष्म है” जो 
इस बात को जानता है वही मुक्त हो जाता है। उसे नेत्र या वाणी 
से नही जान सकते * वह तो विशुद्ध मन से ही ग्राह्म है “जो कि प्राणो 
का प्राण है” प्रज्ञात्मक प्राय ही इस शरीर को ग्रहण कर परिचालित 
करता है। “थे सारे भूत, इस प्राण मे ही लीन और प्राण से ही प्रकट 
होते हैं? इत्यादि । वस्तुत विशुद्ध मन से ग्रहण करना हो 
मनोमयता है। प्राण शरीरत्व का तांत्पयं है प्राण की घारकता और 
नियामकता । 


एवं च सति-“एष मे ग्रात्माइ्तह दय एतद्‌ ब्रह्म” इति ब्रह्म 
शब्दो5पि मुख्य एव भवति | “श्रप्राणो ह्यमना” इति मनझ्ायत्त 
ज्ञान प्राणायत्त स्थिति च ब्रह्मणो निषेधति । 

इस प्रकार “यह जो हृदयस्थ आत्मा है वही ब्रह्म है. इस वाक्य 


में ब्रह्म शब्द भी मुख्य ही सिद्ध होता है “अग्राण अमन ' इत्यादि वाक्य 
ब्रह्म सम्बन्धी मत आयत्त ज्ञान और प्राणायत्त स्थिति का निषेध 


करता है। 

प्रथवा “सव॑ खल्विद॑ ब्रह्म तज्जलानिति शॉर्न्त उपाीत 
इृत्यत्रेवोपासनः विधीयते-सर्वात्मक ब्रह्म शान्त. सन्तुपासीतेति। 
'सुक्रतु कुर्वोत” इति तस्येव गुणोपादनाथोंउनुबाद । उपादेयाश्व 
गुणामनोमयत्वादय , यतस्सर्वत्मिवत्नह्म मनोमयत्वादि गुशकमुपा- 
सीतेति वावयाथे.। हे ४८ 


अथवा 'यह सारा जगत ब्रह्म ही है, उन्हौ से उत्पन्न और उन्हीं 
मैं लीन हो जाता है शान्तभाव से उनकी उपासना करो” इस वाक्य मे 
-. रत्मक ब्रह्म की शाल्तभाव से उपासना करनी चाहिए, ऐसा उपासना 


( है ) 


को प्रकार वतलाया गया है। “वह ऋतु (चिन्तन) करता है” इत्यादि 
वाक्य उपास्य ब्रह्म के ग्रुण प्रकाश का प्रतिपादक मात्र है। ब्रह्म के 
मनोमयत्व आदि ग्रुण ही उपादेय हैं, सर्वात्मक ब्रह्म की मनोमयत्व 
आदि गुण विशिष्ट रूप से ही उपासना करनी चाहिए, यही युक्तियुक्त 
वावयार्थ है। 


तत्र संदेह--किमिह क्रह्मशब्देन प्रत्यगात्मा निर्दिश्यते उत्त 
परमात्मा-इति कि युक्तम्‌ ? प्रत्यगात्मेति, कुतः ? तस्येव सर्वपद 
सामानाधिकरण्पनिर्देशोपपत्ते: । सर्वेशब्दनिर्दिष्ट॑ हि ब्रह्मादि 
स्तम्बपयंन्त॑ कृत्स्सं॑ जगत्‌ | ब्रह्मादि भावश्च प्रत्यगात्मनोध्ताद्- 
विद्यामूलकम॑ विशेषोपाधिकोविद्यत एवं, परस्य तु ब्रह्मणस्सवंश्स्य 
सवंशक्त रपहतपाप्मनो निरस्तसमस्ताविद्यादिदोषगंधस्य समस्त 
हेयाकर स्वंभावों नोपपद्मते। प्रत्यगात्मन्यपि क्वचिद बवचिद्‌ 
ब्रह्मशब्द: प्रयुज्यते । श्रत एवं परमात्मा परंब्रह्म ति परमेश्वरस्य 
धवचित्‌ सविशेषणों निर्देश: | प्रत्यगात्मनश्च निर्मुक्तोपाधेबूहत्वं च 
विद्यते "स चानन्त्याय कल्पते” इति श्रुत्े:। अ्रविदुपस्तस्येव कर्म- 
निर्मित्त त्वाज्जन्मस्थितिलयानां तज्जलानिति हेतुनिर्देशोः्प्युपपथते। 
तदयमर्थ:-अयं जीवात्मा स्वतोष्परिच्छन्न स्वरूपत्वेन ' ब्रह्मभूतस्स- 
नननादविद्यया देवतियंह्मनुध्यस्थावरात्मनाथ्वतिष्ठते-इति । 


-४ + इस पर भी यह, सृंशय तो शेष रही जाता है कि-अ्रह्म शब्द 
,जीवात्मा वाची है अथवा परमात्मावाची। कह सकते हैं कि जीवात्मा 
'बाची है, क्‍्योंकिन्सव॑ शब्द के साथ प्रत्यक शब्द का सामानाधिकरण्य हो 
सकतों है। सर्व शब्द से ग्रह्म से लेकर स्तम्ब पर्यन्त संपूर्ण जगत फा 
“निर्देश किया गया है, अनादि अविद्या मुलक, विशेष कम निबंधक, जीव 
*फा ब्रह्मात्मभाव भी सर्द शब्द में निहित है। पर ब्रह्म में तो, सर्वश-सर्व 
शक्ति सम्पन्न-निष्यप होने से अविद्या जन्य दोपों की गंध भी संभव 
नहीं है, इसलिए उसमें हेय कर्मों का सम्बन्ध सर्वथा असम्भव है। 


दैश्ड॑ ) 
जीवात्मा के लिए भी कही कही ब्रह्म शब्द का प्रयोग किया गया 
है। परमात्मा परमेश्वर को तोविशेषण युक्त “ परब्रह्म ” शब्द से ही 
स्मरण किया गया है। जीवात्मा भी जब कर्म बन्धन शून्य होता है तब 
उसमे भी वृ हत्व रहता है। जैसा कि-“सचानत्याय कल्पते” इत्यादि 
श्रुति से ज्ञात होता है। जगत्‌ का जन्म स्थिति और लय निश्चित ही 
कमजन्य है, अत. ज्ञानरहित जीवात्मा का ही “तज्जलानि” इत्यादि मे 
निदश प्रतीत होता है। उक्त श्रुति का तात्पयं है क्रि-जीवात्मा स्वभाव 
से अपरिच्छिल्न ब्रह्म स्वरूप है वह अनादि भ्रविद्य|वश, देवता मनुष्य पशु, 
पक्षी स्थावर आदि रूपो में स्थित रहता है ! 


अत्र प्रतिविधीयते-सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌-स वेत्र-/सर्व खल्विदं" 
इति निर्दिष्टें सवंत्मित्‌ जगति ब्रह्म शब्देन तदात्मतथा विधोयमान 
परंब्रह्मेव त प्रत्यगात्मा ! कुत. ? प्रसिद्वोपदेशात्‌ “तज्जलानू” 
इति हेतुत. “से खल्विदं ब्रह्म व” इति प्रसिद्धवदुपदेशात्‌ । 


ब्रह्मणोजातत्वादब्नह्मणि लीनत्वादबह्माधीनजीवनत्वाच्च है 
तो ब्रह्मात्मकं सव॑ खल्विदं जगदित्युक्त यस्माज्जगज्जन्मस्थितिलया 
बेदातेपु प्रसिद्धा: तदेवात्र ब्रह्म ति प्रतीयत्ते । तच्च परमेव ब्रह्म, 
तथाहि, “यतो, वा इमानि भूतानि जायते, येन जातानि जीव ति, 
यत्पयन्त्यभिसविश्वति, , तर विजिशासल्व तद ब्रह्म” इत्युपक्रम्म 
“झ्रानदो ब्रह्मंति व्यजानातू, ग्रानदाध्येव खल्विमानि भूतानि 
जायते” इत्यादिना पूर्वानुवाकप्रतिपादितानवधिकातिशयानदयी- 
गिनोविपश्चित: . परस्माद्ह्मण._ एवं. जगदुत्पत्तिस्थतिलया 
निर्दिश्यन्ते; तथा ,“स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य करिय- 
झजेनिता न चाधिपः” इति कारणाधिपस्य जीवस्थाधिपः परे 
ध्रह्मेव कारण व्यपदिश्यते । एवं संवेत्र परस्येव ब्रह्मण: कारणत्व॑ 
प्रसिद्धम्‌ । | 


६ ६६४ ) 


उक्त संशय के निवारणार्थ सूत्रकार “सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ सूत्र 
कहते हैं--जिसका तात्पर्य है किसर्व खत्विदं” इत्यादि श्रति मे जगद्‌ 
रूप से निदिष्ट ब्रह्म शब्द जीववाची नही है अपितु परमात्मावाची ही 
है| बयोकि-प्रसिद्ध परब्रह्म का जेसा जगत्‌ कर्ता का निर्देश किया 
गया है “उससे उत्पन्न और लीन होता है” ऐसा हेतु बतला कर "सारा 
जगते ब्रह्म है” ऐसा परमात्मा सम्बन्धी प्रसिद्ध सा निर्देश है । 

ब्रह्म से उत्पन्न हीने से, ब्रह्म मे लीन होने से, ब्रह्माधीन जीवन 
होने से ही यह सारा जगत क्रह्मात्मक है, वेदात वाक्यों मे जगत का 
जन्म स्थित्ति और लय ब्रह्म मे ही बतलाया गया है इसलिए उक्त प्रसंग 
मे प्रह्म ही जगत कर्ता प्रतीत होता है। जैसे कि “जिससे यह सारा भूत 
समुदाय उत्पन्न है, तथा जिससे जीवित है और जय होकर जिसमे प्रविष्ट 
होता है उसे जानो वही ब्रह्म है” ऐसा उपक्रम करते हुए “आनन्द को 
ही ग्रह जानो, आनन्द से ही यह सारा मृत समुदाय उत्पन्न होता है” 
इत्यादि से पूर्वोक्त निरवधि निरतिशय आनन्द सपन्न विपश्चित पर्रह्म 
में ही जगत की सृष्टि इत्यादि बतलाई गई है। तथा “वही कारण एव 
करणाधिपो के भी अधिपति हैं, जनका कोई भी जनक या अधिपति नही 
है” इस वाक्य में इन्द्रियो के स्वामी जीव का अधिपति ब्रह्म को ही 
बतलाका गया है। इस प्रकार सर्वत्ष परमात्मा की ही सर्व कारणता 
प्रसिद्ध है। 

अतः परब्रह्मणो जातत्वात्तस्मिन्‌ प्रलीनत्वात्तेन प्राणत्ात्तदा- 
त्मकतया तादात्म्यमुपपन्‍नम्‌ । झतः “सर्व प्रतारं सर्वशरीरं सर्वा- 
त्मभूत॑ परंत्रह्म शांतोभत्वोपासीतेति श्रुतरेव परस्य ब्रह्मणः 
सर्वात्मकत्वमुपपाद्य तस्पोपासनमुपदिशति। परंब्रह्म हि कारणावस्थ॑ 
सुक्ष्मस्थूल चिद्चिदवस्तुशरीरतया स्वदा सर्वात्मिभूतम्‌। एवम्भूत- 
तादात्म्यस्थ प्रतिषादने परस्यव्रह्मणः सकलहेयप्रत्यनीककल्याण 
गुणाकरत्व न विरुध्यते प्रकारभत शरीरगतानां, दोषाणां प्रकारिए- 
यात्मस्य प्रसंगात्‌, प्रत्युत निरतिशयेश्वर्यापादनेन॑ गुणायेव भवतोति 


पृर्वभेवोक्तम्‌ । 


रबर | 


इस प्रकार परव्रह्म से उत्पन्न होने से, उन्ही भे लौन होने से और 
उन्ही से प्राणित होने से जगत की तदात्मकता सिद्ध हो जाती है। इस्ती 
प्रकार “सर्व प्रकार, सं शरीर, सर्वात्मिभूत परत्रह्म की शान्त रूप से 
उपासना करो” इत्यादि श्रति परव्रह्म की सर्वात्मकता का उपपादन 
करके उनकी उपासना का उपदेश करती है। परत्रह्म ही, कारणावस्थ 
और कार्यावस्थ सूक्ष्म स्थूल चेतन-जड शरीर धारण करने से सर्वात्मिभुत 
हैं। ऐसे तादात्भ्य प्रतिपादन से परव्रह्य के हेय और उत्तम गुणों में कोई 
विदुद्धता नही होती । उक्त शरीर उन्ही के प्रकार अर्थात्‌ विशेषण रूप 
है । विशेषणगत दोपराशि कभी प्रकारी विशेष्य मे सभव नहीं है, 
अपितु' वह अत्यधिक ऐश्वर्य शाली परमात्मा को गुण स्वरूप होगी, 
ऐसा हम पहिले ही कह चुवे है। 

यदुक्त जीवस्य सर्वृत्तादात्म्यममुपपद्चत इति, तदसत्‌, जीवाना 
प्रतिशरीर भिन्‍नानामन्यतादात्म्पासम्भवात्‌। मुक्तस्याप्यनवच्छिन्त 
स्वरूपस्थापि जगत्तादात्म्य जगज्जन्मस्थितिप्रलयकारणत्वनिभित्त 
न॑ संभवतीति “जगदव्यापारवज्यंम्‌ ” इत्यन्र वक्ष्यते | 


जीवकमंनिमित्तत्वाज्जगज्जन्मस्थितिलयाना स एवं कारण- 
मित्यपिन साधीय., तत्कर्मनिमित्तत्वेषपीश्वरस्पेंव जगत्‌कारणत्वात्‌ । 
प्रत. परमात्मैवा5त्र ब्रह्मशब्दाभिधेय.) इममेव सूब्रार्थभभियुक्ता 
बहुमन्वते। यथाह वृत्तिकार. “स्व खल्विति सर्वात्मा ब्ह्मेश.” । 


जो यह कहते है कि--जीव का सबसे तादात्म्य हो सकता है यह 
फथन भी अस्ृगत है, क्योकि जीवो का प्नेक शरीरो में आश्रय रहता है 
इसलिए उनमे परस्पर तादात्म्य कभी समव नही है। मुक्तात्मा जीव का 
भी, जगत्‌जन्मस्पितिलयकारणत्व _निमित्तक तादात््य सभव नहीं है, 
सूत्रकार “जगद्व्यापारमज्यंम्‌” सूत्र मे मुक्तात्मा को जागतिक व्यापारो 
से रहित बतलाते हैं । 

जीव का कम ही, जगत कौ सृष्टि स्थिति और लय॑ का निमित्त 
क्रारण होता है, वही जीव जगत का उपादान कारण भी हो, ऐसा संभव 
नही है। जीव के कर्मानुसार ईश्वर जगत की रचना करता है, बतएव 


( ३६७ ) 


वही जगत का कारण है। उक्त प्रसंग में परमात्मा ही ब्रह्म शब्द से 
अभिदेय हैं। हमारे द्वारा किये गये इस सूत्रार्थ को ही विदज्जन मानेंगे, 
जैसा कि वृत्तिकार का भी मत है--“स्वंखलु “इत्यादि मे सर्वात्मा ईशही 
ब्रह्म हैं? । 
विवक्षित गुणोपपत्तेश्च १३।श॥ 

वक्ष्यमाणाश्च गुणा: परमात्मन्येवोपपद्चत्ते “मनोमय: प्राण- 
शरीरो भारूपः सत्यसंकल्पश्राकाशात्मा सर्वेकर्मा सर्वेकामः सवंगन्धः 
सर्वरंस: सर्वभिदमश्यात्तोध्वावयवादर:” इति। मनोमय:परि- 
शुद्धान ;भनसकेन पग्राह्मः। विवेकविमोकादिसाधनसप्तकानुगृहीत 
परमात्मोपासन निर्मेलीकृतेन हि मनसा गृद्यतते । भ्रनेन हेयप्रत्यतीक 
कल्पाएँक्तानतया सकलेतरविलक्षणस्वरूपतोच्यते, मलिनमनोभि- 
मैलिनानामेव ग्राह्मत्वात्‌ । प्राणशरीरः जगति सर्वेषां प्राणानां 
घारकः | प्राणो यस्य शरीरम्‌ आधेय॑ं विधेयं शेषभूतं च स प्राण 
शरीर: | भ्राधेयत्वविधेयत्वशेषत्वानि शरोरशब्द प्रवृत्तिनिमित्तानी- 
त्युपपादयिष्यते । भारूप: - भास्वररूप: अ्रप्राकृत स्वासाधारण 
निरतिशयकल्याण दिव्यछपत्वेत निरतिशयदीप्तियुक्त इत्यथ: सत्य 
संकल्प: - भ्रप्रतिहत्‌ संकल्प: । आकाशात्मा ८ आराकाशवत्सुक्षम- 
स्वरुछस्वरूपट, सकलेतरकारणभूतस्थाकारास्याप्यात्मभूत इति वा 
श्राकाशात्मा स्वयं च प्रकाशते अ्रन्यानपि प्रकाशयतीति वा ब्रकाशात्मा 
सर्वेकर्मा - क्रियत इति कर्म, सर्व॑जगद्यस्यकर्म, श्रसौ सर्वेकर्मा; सर्वा 
वा क्रिया यस्यासौ सर्वाकर्मा। सर्वंकामः- काम्यन्त इति कामाः, 
सर्वेगंघ: भोग्यभोगोपकरणादय:, ते परिशुद्धा: सवंविधास्तस्य सन्ती- 
त्य्थ:। सर्द रसः + अशब्दमस्पशंम” इत्यादिना प्राकृतगंधरसादिनिधे- 
धाद्‌ प्राकृता: स्वासाघा रणानिरवद्या: निरतिशया, कल्याणा: स्वभोग्य- 
भूता, सवंधिधा गन्धरुसा: तस्य सन्तोत्यथें:। सर्वंभिदमभ्यात्त; ८ 


( इेक्ष्द ) 


उत्तंरसप्य॑त्त सर्व॑भिदय कल्याएंगुणजात॑ स्वीकृतवान्‌। “अ्रम्यात्त,” 
इति “भुक्ता. ब्राह्मणा.” इतिवत्‌ कत्तरिक्त, प्रतिपत्तव्य.। ग्रवाकी 
वाक, > उक्ति, सोध्स्यनास्तीत्यवाकी । कुत इत्याह, प्रवादर इति, 
अ्रवाप्तसमस्तकामत्वेनादत॑व्याभावादादर रहित, । पग्रतएव 
अवाकी - भ्रजल्पाक,,. परिपूर्णर्श्यादवह्म।दिस्तंवपर्यस्ते निखिल 
जगत्तृणीकृत्य जोपमासीन इत्यथे. ! त एते विवक्षिता: गुणा: परमा- 
त्मन्येबोपपन्ते । 


वैदात वाबयो में कहे गये गुण, परमान्‍्मा के लिए ही उपयुक्त है। 
“मनोमय, प्राणशरीर, ज्योतिरूप, सत्यतकल्प, आकाशात्मा सर्वकर्मा, 
सर्वकाम, सर्वग्ंध, सर्वरस, जग्रद॒व्यापी, वाक्यहीन, अवादर” इत्यादि 
श्रृद्युक्त गुण, परमात्मा में ही समुचित रुप से घटते है। मनोगय का 
तात्पय है, एक मात्र शुद्ध मन से ही ग्राह्म अर्थात्‌ विवेक, विमोक आदि 
सात साधनों से लिर्मेल मन से परमात्मा की उपासना सभव है। इससे 
ज्ञात होता है कि श्रेष्ठ भुणो के खान विलक्षण स्वरूप परमात्मा ही हो 
सकते हैं; मलिन मन से तो मलिन पदार्थों का ही ग्रहण हो सकता है। 
प्राण शरीर का अर्थ है ससार के समस्त प्राणो के धारक, प्राण जिसके 
आधेय-विधेय और शेपत्व का संपादन करे उसे प्राण शरीर कहते हैं। 
आपधेयत्व, विधेयत्व और शेपत्व ही, “शरीर” शब्द के व्यवहार का 
निदान है, ऐसा आगे उपपादन करेंगे। भाछूप का अर्थ है--उज्ज्बल- 
रूपसपतन्न, अर्थात्‌ उनका अपना रूप, अग्राकृत-असाधा रण और निरतिशय 
कल्याणमय होने से सवपिक्षा दीप्तियुक्त है। सत्यसकल्प का त्तात्पयं है 
अनिवार्य इच्छा । आकाशामा का तात्पयं है-आकाश के समान सूक्ष्म 
स्वच्छ स्वरूप, अथवा अन्यान्य समस्त पदार्थों के कारण स्वरूप आकाश 
का अस्तर्यामी, अथवा जो स्वय प्रकाशवान होते हुए अन्यो को प्रकाशित 
करता है। सर्वेकर्मा का तात्ययें है-जो किया जायें, ऐसा समस्त ससार 
रूप कमेंवाला अथवा समस्त कियायें ही जिसका कर्म है। सर्वकाम का 
तात्य्थ है-जिससे कामना होती है वे शोग्य पदार्थ और भोग के साधन 
काम्यपदार्थ तथा उनकी प्राप्ति की इच्छा को काम कहते हैं, उस 
परमात्मा के वे सारे काम्य विषय आसक्तिरहित होने से विशुद्ध है, 

रा ५ 


( ३६६ ) 


इसलिये वे सर्वकाम हैं। सर्वगध सर्व रस का तात्पर्य है-“अशब्द अस्पर्श! 
आदि बावय मे प्राकृततध रस आदि का निषेध किसा गया है जिससे 
ज्ञात होता है कि उस परमात्मा में स्वतत भोगोपयोगी निर्दोष, निस्‍्सीम, 
कल्पाणमय, अलौकिक, असाधारण अनोखे गधरस आदि विद्यमान है। 
सर्वेमिदमम्यात्त का तात्ययें है कि-उपयुक्त सभी कल्याणमय गुणों से 
उद््‌भूत विशेषताओं को वह स्वेच्छा से स्वीकारते है। “भुक्ता ब्राह्मण” 
वाक्य की तरह अभ्यात्त में भी कर्ता में क्तप्रत्यय है जिसका तात्पयें होता 
है कि वे परमात्मा उक्त गुणो को स्वीकार कर तृप्त हैं। अवाकी का 
तात्पयं है, वाणी की यक्ति अर्थात्‌ उच्चारण का उनमे अभाव है। वयो 
कि वे, अनादर अर्थात्‌ सपूर्ण कामनाओ से तृप्त है, इसलिए उन्हें किसी 
भी पदार्थ की ओर आकर्षण नही है, इसलिए वह सभी के प्रति अनादर 
(अभिलापा युक्त प्राप्ति की उत्सुकता से रहित ) हैं। इसलिए वे 
(अनिच्छुक होने से) चुप रहते हैं। परिपूर्ण ऐश्वयं होने के कारण, ब्रह्मा 
से लेकर तृण पर्यन्‍्त सारा जगन उनके लिए तृथ्वत ही है। 
इससे इधलिये थे सदा तुष्ट भाव से चुप रहते हैं। निश्चित होता है 
दि. श्र॒त्युक्त समस्त गुण, परमात्मा के लिए ही उपयुक्त हूँ, ऐसा मानना 
चाहिए। 

भ्नुपपत्तेस्तु न शरीर, ।१।११॥ 


तमिमं ग्रुंणसागर पर्यालोचयता सद्योतकल्पस्य शरीरसबंध- 
तिर्बंधनापरिमितदु खसवधयोग्यस्यवद्धमुक्तावस्पस्यजीवस्य॒प्रस्तुत्त- 
गुरालेशलबधगधो४पि मोपपद्चयत, इति तास्मिन्‌ प्रकरणे शारीर- 
प्रिप्रहशाका जायत इत्यर्थः । 

“” “जिन्होने, उन गुण सागर परमात्मा को शास्त्र पर्यालोचना से 
भलीभाति जान लिया है उनकी दृष्टि मे, जुगनू के समान यदा बदा 
टिमिटिमाने वाले, शरीर सबद्ध होने से अपरिमित दु खव भागी, वद्धमुक्त 
मअवस्था वाले, जीवात्मा का उन गुणों से लेशमात्र सम्बन्ध हो भी सकवा 
है, ऐसी तनिक भी सभावना नहीं रहती । इसलिए इस प्रसंग में शरीरी 
जीवात्मा का वर्ण॑न है, ऐसी आशका करना व्यथे है। 


(. ४०० ) 
फर्मकत्त्‌, ध्यपदेशापष्च ((।२४४॥ 


/एतमित, प्रेत्याभिसमविता$स्मि” इति प्राप्यतया परअहय 
व्यपदिश्यते, प्राप्त्तया च जीव. । झ्नत, प्राप्ता जीव उपासक- 
प्राप्मपरंब्रह्मोपारयमिति प्राप्तुर्यदेवेदमिति विज्ञायते । 


"शरीर से छटने पर मैं इसी ब्रह्म को प्राप्त हीऊँगा” इस वादय 
मे प्राप्प रूप से परव्रह्म का तथा प्राप्त करने वाले जीव का स्पष्ट भिन्न 
निर्देश है। इससे समझना चाहिए कि प्राप्त करने वाला जीव उपासक 
तथा प्राप्य परव्रह्म उपास्य है जो कि प्रापक जीव से निश्चित ही 
भिन्न है। 


शब्बविशेषात्‌ १।२।५॥ 


“एप म श्रात्माइस्तहंदये” इति शारीर, पष्ठया तिदिष्द:ः 
उपास्यस्तु प्रथमया । एवं समानप्रकरएे वाजिना च॒ श्रुती शब्द 
विशेष, श्रूयते जोवपरयों , यथा “ब्लीहिरवाँ यदों वा श्यामाकों वा 
श्यामाकतण्डलो वा एवमयमन्तरात्मन्‌ पुरुषों हिरण्मयों 'यथा 
ज्योतिरघ्मम” इति । श्रत्र “अ्न्तरात्मन्‌” सप्तम्धन्तेन शारीरो 
निर्दिश्यते, “पुरुषों हिरण्मय.” इति प्रथमयोपास्य- । ग्रत. पर एवो- 
पास्य, । पा 

“परे हृदय कमल के भीतर यह आत्मा” इत्यादि वाक्य में शरीरी 
को पष्ठी' (सबंध कारक) तथा उपास्य (श्रात्मा) को प्रथमा (कर्त्ता कारक) 
दिखलाया गया है। इसी प्रकार के प्रकरण वाजसनेय में भौ जीव भौर 
परमात्मा वांची शब्दो का विशेष उल्लेख मिलता है। जैसे कि-“सरभों, 
जब, श्यामाक तपण्डुल से भी सुक्ष्म अन्तर्यामी पुरुष स्वर्ण के समान उद्दीप्त 
निधू'म ज्योतित्वहूप है” इस वाक्य मे सप्तम्यन्त “अन्तरात्मन” पद से 
शरीरी जीव को तथा प्रथमास्त “हिरण्मय पुरुष” पद से उपास्य परमात्मा 
का निर्देश है। इससे सिद्ध होता है कि परमात्मा ही उपास्य है| 


( ४०१ ) 

के इतश्च शारीरादन्य:-इसलिए भी जीव से परमात्मा भिन्न 
स्मृतेश्व १२६ | 

स्वेत्मचाह हृदि सम्निविष्ठों मत्तस्पतिर्शानमपोहत च- 
“यो मामेबमसम्मूटों जानाति परुरुषोत्तमम”-ईश्वरः: सबंभूतायां 
हृद्रोड्जुन तिष्ठति, भ्रामयन्सवंभूतानि यम्व्रारूढनि मायया, 
तमेव शरण गच्छ” इति शारीरमुपासकं, परमात्मानं चोपास्यं 
स्मृतिदंशंयति । 

मैं सबके हृदय में प्रविष्ट हूं, मुझसे ही स्मृति, ज्ञान और अपोहत 
(वितर्ग)] होते है” जो पुरुष मुझे पुरुषोत्तम जानता है, “अजु"न ! ईश्वर 
सभी प्राणियों के हृदय में वेठकर यत्र की तरह सभी प्राणियों को अपनी 
माया से घुम्ता रहा है--“उन्हीं की शरण में जाओ" इत्यादि श्रुति वाक्य 
भी, शरीरी जीवात्मा को उपासक तथा परमात्मा को उपास्य रूप से 
निर्देश करते हैं । 
प्रभंकौकस्त्वात्तदूयपदेशाच्च नेतिचेन्न निचाय्यत्वादेव॑ व्योगवच्च | 
शराहश।ह॥। 

झल्पायतनत्वमभंकौकस्त्वमु,  तदव्यपदेश: -- श्रल्यत्वव्यपदेगा: 
“एप म्‌ श्रात्माइन्तहदये” इत्यणीयसि हृदयायतने स्थितत्वात्‌ 
“भ्रणोयान्‌ ब्रीहेवा यवादवा” इत्यादिना5णीयस्त्वस्य स्वरूपेणव्यप- 
देशाच्च नाय॑ परमात्मा श्रपिं तु जीव एवं “सर्वंग॒तं सुसूक्ष्मं तदब्ययं 
यद्भूतयोति परिपश्यन्ति घोरा:” इत्यादिमिः परमात्मनोअरि- 
च्छिन्तत्वावगमात्‌ , जीवस्य चाराग्रमात्रत्वव्यपदेशादिति चेत्‌ । 

अभेकौरस्त्व भ्र्यात्‌ अल्पस्थानवर्ती; तदृव्यपदेश अर्थात्‌ अत्पत्व- 
व्यपदिश । "मेरे अन्त: करण के अन्दर यह आत्मा है? इस बाक्य से 
अणीयस हृदय के भायतन में स्थित तथा “ब्रीहि था जब से भी अपीयस” 


इत्यादि थावम से जिम्त अणीमस स्वरूप का व्यपदेश किया गया है--वह 
प्रमात्मा' नही है अपितु जीव ही है। “घीर लोग जिस भूतयोनि को 


६ ४०८२ 3) 


जानते हैं बहू स्वंगत, अतिसूक्षम और अव्यय है” इत्यादि वाबय से 
परमात्मा का अ्रपरिच्छिन्नत्व ज्ञात होता है जीव का स्वरूप तो, झारा 
की अग्रिम सुक्ष्म धार के समान वतलाया गया है। 
नेतदेवम-परमात्मैव हि ग्रणीयानित्येव॑निचाय्यत्वेन व्यप- 
दिएुणते, एवं लिचाप्पस्वेर-एव द्रष्टव्पत्वेद, एवणुपास्पत्वेनेत्ति घावत 
न॒पुनरणीयस्त्वमेवास्यस्वरूपमिति, व्योमवच्चायं व्यपदियश्ते, 
स्वाभाविकमहत्वं चारत्रेव व्यपदिश्यते-/ज्यायानपृथिव्या ज्याया- 
नन्तरिक्षा ज्ज्यायान्‌दिवों ज्यायानेभ्योलोकेभ्य.” इति । श्रत 
उपासनाथ्थमेवाल्पत्वव्यपदेश, । 
जैसा श्र आप करते है वह नही है अपितु परमात्मा ही उपासना 
के लिए अणीयस रूप से बतलाए गये हैं। उन्हें अतिसूक्ष्म वतलाने का 
तात्पयं है कि, उन्हे अत्यल्प रूप से देखने की चेष्टा करो अर्थात्‌ उनके 
अणीयस रूप की उपासना करो । इसका यह अर्थ नही है कि वे अगीयस 
रूप वाले ही है इनकी आकाश की सी सुक्ष्मता बतलाई गई है प्र्थात्‌ 
वे सूक्ष्म आकाश की तरह सर्वंगत है। परमात्मा की स्वाभाविक महत्ता 
इस प्रकार वर्णन की गई है--'वह प्रृध्वी से महान्‌ अन्तरिक्ष से महान्‌ 


डुल्तोक से महएतू तथए इन समस्त लोकों से महान्‌ है (” इससे सिद्ध 
होता है कि उपासना के लिए ही उनका ग्रणीयस रूप बतलाया 


गया है । ४४ पका 

तथाहि-“सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म तण्जलानिति शांत उपासीत्‌” 
इति. सर्वोत्पत्तिप्रलयकारणत्वेन सर्वस्याश्त्मतयाष्नुप्रवेशकृतजीब- 
पितृत्वेन च सर्वात्मक ब्रह्मोपासीतेत्युपासनं॑ विधाय “शअ्रथखलु 
क्रतुमय. पुरुषों यथा क्रनुरस्मिल्लोके पुरषी भवति तथेतः प्रेत्य 
अवति” इति यथोपासन प्राप्यसिद्धिमभिघाय “स क्रतुकुर्वीत” 
इति गरुणविघानाथंमृपासनमनूद्य “मनोमयः प्राणशरीरो श्रछूप- 
सत्यसंकल्प श्राकाशात्मा सर्वकर्मा सर्वकासः सवंगंधः स्वेरस, 


( ४०३ ) 


संवंभिदमम्यात्तोधवावयनादर:” इति जगदेश्वसंविशिष्ठस्य स्वरूप- 
गुणांश्चोपादेयान्‌ प्रतिपाद्य “एव म आत्माउन्तह दमेडणीयान क्लोहेवों 
गवाद्‌ वा सर्षपादवा श्मोमाकाद वा श्यामाकतण्डुलाद बा” इत्यु- 
पासकस्य हदगेष्णोयस्त्वेन तदात्मतयोपस्यस्थप रमपुरुषस्योप[स- 
मार्थमवस्थानमुक्तूवा एप मे झात्माह्तह् दये ज्यायान्‌ पृथिव्या 
स्यायानन्तरिक्षज्ज्यायान्‌ू, दिवो ज्यायानेभ्योलोकेभ्य: संवंकार्मा स्व- 
काम: सर्वरसः सर्वर्मिदमभ्यात्तोध्वाक्यनादर:” इत्यन्तहंदयेडवस्थित- 
स्योपास्यमानस्प प्राप्याकार निदिश्य-/एप मे आत्माइ्तहू दय एतद 
ब्रह्म” एवम्भूतपरंत्रह्म परमकारुप्येनास्मदुज्जिजीवयिप्याउत्मद 
हुदये सस्तिहितमितीदमनुसंघान विधाय “एतमित, प्रेत्याभिसंभा- 
विता5स्मि” इति यथोपासन प्राप्तिनिश्वयानुसंधानं च॑ विधाय 
इति यस्य स्यादद्धा व विचिकित्सा$स्ति” इत्येबंविध प्राष्यप्राप्ति- 
निश्चयोपेतस्योपासकस्प प्राप्तौ न संशयोसस्तीत्युपसं हतम्‌ । श्रत 
उपासना मभंकीकस्त्वमणीयस्त्वं च 

तथा--'सारा जगत ब्रह्म का ही रूप है, उसी में लीन हो जाता 
है, उस परमात्मा की शांतभाव से उपासना करनी चाहिए" वाबय में, 
समस्त जगत की उत्पत्ति और प्रलय के कारण सबके आत्मस्वरूप और 
जीवान्तर्यामी जीवनवारक सर्वात्मक बहा की उपासना करनी चाहिए, 
ऐसा उपासना का स्वरूप बतलाकर--/पुरुष निश्चय ही ऋतुमय है, इस 
लोक में पुरुष जेसे निश्चय वाला होता है वैसा ही मरने पर भी होता 
है! छुए प्रकगर उपासना के अनुरूप प्राष्य फुल दी व कहुकर इसलिए 
उस पुरुष को निश्चय करना चाहिए” ऐसा युण विधान के लिए उपासता 
का अनुवाद करते हुए “वह ब्रह्म मतोमय प्राणशरीर प्रकाश स्वरूप सत्य- 
संकरप आकाश शरीर सर्वकर्मा सर्वकाम सर्वगध राव रस इस सारे जगत 
को सब ओर से व्याप्त करने वाला, वाणी रहित संभ्रम शुन्य है” इत्यादि 
ब्रह्म के, जागतिक ऐश्वर्यों से विशिष्ट उपादेय स्वरूप गुणो का प्रतिपादन 
करके “हुदय कमल के भीतर यह आत्मा घान, जब, श्यामाक सरसों से 


है छइ75 


भी सूक्ष्म है” इत्यादि में बतलाया गया कि उपास्य परपुरुष अतिसूक्ष्म 
उपासक के हृदय में अभिन्नभाव से स्थित हैं ऐसा निश्चित करके “हृदय 
कमल में स्थित वह आत्मा, पृथ्वी, अतरिक्ष, यू लीक तथा इन सभी 
लोको से महान्‌ है जो कि-सर्वेकर्मा, सर्वकाम, सर्वेगध, सर्व॑रस सारे 
जगत को व्याप्त करने वाला वावयरहित, भ्रमशुन्य है।! इत्यादि उम्र 
ह॒ृदस्थ उपास्यमान परमेश्दर के प्राप्य रूप का वर्णन करके-- मेरे 
अन्तहृदय मे जो आत्मा है वही ब्रह्म है” ऐसी वरुणावरुणालय, हमारे 
उद्धार क लिए तत्पर हृदयस्थित परमात्मा के अनुसंधान की अनिवायता 
बतलाकर “इस शरीर को छोडकर जाने पर उन्ही को प्राप्त होऊँंगा 
इत्यादि उपासना वे अनुरूप फलावाप्ति विषयक निश्चित नियम बतलाकर 
“इत्पादि प्राप्य प्राप्ति निश्वय सबंधी सिद्धान्त निर्णय से उपासक को 
परब्रह्म की प्राप्ति मे कोई सदेह नही रह जाता, ' ऐसा प्रकरण का 
उपसहार किया जाता है। उपर्युक्त प्रकरण वी पर्यालोचना से सिद्ध होता 
है कि--उपासना के लिए ही अल्पायतनत्व और अणीयत्व का प्रतिथादन 
किया गया है [स्वरूप निरूपण के लिए नही] । 


संभोगप्राप्तिरिति चेन्‍न वष्येप्पात ।१।२।८॥ 


] 
जीवस्येव परस्यापि ब्रह्मण शरीरान्तवत्तितत्वमभ्युपगत चेत्‌- 
तदबदेव शरीरसबधप्रयुक्ततुखदु खोपभोगप्राप्तिरिति चेत्तन्न, 
हेतु वैशेष्यात्‌-नहि शरीरान्तव॑र्तित्वमेब सुखढु खोपभोग हेतु, 
अपितु पुएयपापरूपकर्मंपरवशत्वम्‌, तत्त्वपहतपाप्मन परसमात्मनो 
न सभवति | तथा च श्रुति “तयोरत्य पिप्पल स्वादवत्यनश्नन्नन्यो 


श्रभिचाकशीति” इति । 


यदि यह कहे कि--जीव की तरह परंबत्रह्म की भी यदि शरीर मे 
उपस्थिति मानेंगे तो शरीर सबंध होने से जीव की तरह हो, उनमे भी 
सुखदु खात्मक भोग घढित होगे। सो ऐसा सम्व नही होगा, क्योकि 
दोनो मे भोग के कारण की भिन्नता रहती है | शरीर मे रहना ही भोग 
का कारण हो ऐसा कोई आवश्यक नही है अपितु पुण्य पाप रूप कग 
प्रवशता, भोग का कारण है जो कि निष्पाप परमात्म[ मे सभव नही 


( ४०५ ) 
है जैसा कि--धुतति वावय भी है--उन दोनो में एक वृक्ष के कर्महप 
फ्लो का जुवाद लेकर उपभोग करता है, दूसरा केवल देखता मात्र है |!” 
- २ अधिकरण:--- 

». यदि परमात्मा न भोक्ता, एव तहिं सर्वत्र भोक्तत्तया प्रतीय- 
भानों जोब एवं स्पादित्याशंक्याहु-- 

यदि परमात्मा भोक्ता नही है तो क्या हर जगह जीवात्मा ही 
भोक्ता कहा गया है ? इस शंका का उत्तर देते हैं-- 

अत्ता चराचरग्रहणात्‌ १३२॥६।॥॥ 


कठवल्लीथ्वास्नायते “यस्य ब्रह्म च क्षत्रं च उभे भवत शोदन:, 
मृत्युय॑स्योपसेचन॑ के इत्या वेद यत्र सः” इति। अत्रौदनोपसेचन 
सूचितोक्ता कि जीव एवं, उत परमात्मेति संदिहाते। कियुूक्तम 
जीव इति । कुतः ? भोक्तूत्वस्य कर्मनिमित्तत्वाज्जीवस्थेवतत्स- 
भवात्‌ । 

कठोपनिपद्‌ में कहा गया है कि--/'धमेशील ब्राह्मण और धर्म 
रक्षक क्षत्रिय दोनों जिसके भोज्य बन जाते हैं, सबको मारने वाला 
काल भी भोज्य का उपसेचन ( चटनी ) वन जाता है, ऐसे की महिमा 
को कौन जान सकता है ?” इस प्रकरण मे भोज्य और उपसेचन का 
भोक्ता कौन है, जीवात्मा या परमात्मा ? कह सकते है कि जीवात्मा, 
क्योकि निमित्तक भोक्तृत्व जीव मे ही सभव हो सकता है। 


अत्रीच्यते--छत्ता चराचर घहएएठ-झत्तापरफणात्मैय कुठ:? 
चंराचर ग्रहणात्‌-चराचरस्य इत्स्नस्यातृत्व॑ हि. तस्येव संभवति 
न चेद॑ कर्मनिमित्तभोक्तू.त्वं, भ्रपि तु जगज्जन्मस्थितिलयहेतु 
भूतस्यपरस्पत्रद्मणेविष्णो: संदर्तृत्वम्‌ू 'सोध्ष्वनः परमाप्नीति 
तद्विष्णो: परम पदम्‌” इत्यत्रेव दर्शनात्‌ । तथा च “मृत्युय॑स्थोप* 
सेचनं “इति वचनात्‌ “ब्रह्मा च क्षत्रं च” इति 'कृत्स्ने चराचर 


(्‌ डण्द्‌ ) 


जगदिहादनीयौदनत्वेन गृह्मते । उपसेचन हि ताम स्वयमधमान॑ 
सदन्यस्थादनहेतु.। भ्रत उपप्रेचनत्वेत मृत्यो रप्यद्यमानत्वात्तदुपसिच्य- 
मानस्यक्ृत्स्सस्थ ब्रह्मक्षतपूर्वकस्यथ जगतश्चराचरस्यादनमत्र 
विवक्षितमिति गम्यते । ईदशचादनमुपसहार एवं। तस्मादीदृश 
जगदुपसहारित्वरूप भोक्तृत्व परमात्मन एवं । 


_.. उक्त सशय परमूत्रकार कहते है कि--भत्ता परमात्मा ही है 
क्मोकि- इस प्रसंग मे चराचर सभी को भोज्य कहा गया है, चराचर 
जगत के भोजन करने की क्षमता परमात्मा में हो हो सकती है! यहाँ 
कम निमित्तक भोक्तृत्व की चर्चा नही है, अपितु जगत के जन्म स्थिति 
और लय के एकमात्र कारण परत्रह्म विष्णु के सहार शक्ति निमित्तक 
भोक्तत्व का प्रसग है। वह ससार मार्ग के पार जाकर भगवान विष्णु 
के सुप्रसिद्ध परमपद को प्राप्त हो जाता है” इत्यादि वाक्य उक्त वश्य 
वी ही पुष्टि करते है। ' मृत्युयेस्योपसेचनम्‌? तथा 'ब्रह्म च॒ क्षत्र च" 
इत्यादि घाकयाश से चराचर सपूर्ण जगत की भोज्यता ज्ञात होती है। 
सत्य स्वत न भोज्य होने के साथ ही जो अन्य भोज्य पदार्थों का सहायक 
भोज्य होता है उसे उपसेचन कहते है, उपसेचन रूप से जो मृत्यु का 
वर्णन किया गया हैं उसका तात्पर्य है कि--मृत्युमय ब्राह्मण क्षत्रिय आदि 
सारा जगत उस परमात्मा का भोज्य है। इस प्रकार यहाँ भोजन का 
अथं, सहार के अतिरिक्त, कुछ और नही है। इससे जगत की उपप्तहारा- 
त्मक भोक्तृता परमात्मा की ही निश्चित होती है । 


प्रकरणाच्च १२१० । 


प्रकरण चेद प रस्येव ब्रह्मण, “महान्त विभुमात्मान मत्वाधीरी 
मे शोचति” नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न मेघया न बहुना श्रुतेन, 
यमेवैषवृणुते तेन लभ्यस्तरयेप भ्रात्मा विवृणुते तनू ल्वाम्‌” इति हि 
प्रकृतम्‌ । “क इत्या वेद यत्र सः” इत्यपि हि तत्‌ प्रसादात ऋते 
तस्य दुखबोधत्वमेव पूृर्वशरस्तुतं प्रत्यमिज्ञायते | 


[ ०७ ) 


उक्त प्रकरण परत्रह्म सबधी ही है, ज॑सा कि--/घौर व्यक्ति इन 
महंत्‌ विभू आत्मा को जानकर शोक नही करता,"--इन परमात्मा को 
शास्त्र ज्ञान प्रवचन या मेधा से नही जाना जा सकता, वे ही जिसे वरण 
करते है| वही उन्हे पा सकता है, वे उसके समक्ष अपना हुप प्रकट कर 
देते है ।” इत्यादि “वह कहाँ है उसे कौन जानता है २?” इत्यादि वाक्य 
भी उनकी दुर्बोधता और कृपापेक्षा का ज्ञापन करते है ! 


प्रथस्यातू--ताय ब्रह्मक्षत्रौदन्सूचित पुरुषो5्पहुतपाप्मा पर- 
मात्मा, श्रनन्‍्तर “ऋतपिवन्तों सुकृतस्यलोके गुहाप्रविष्टी परमे 
पराध्यें, 'छायातपी ब्रह्मविदोवदति पचाग्नयों ये च त्रिणाचिकेता* 
“इति कमंफलभोक्त्‌ रेव सद्दितीयस्पाभिधानात्‌ । द्वितीयश्च प्राणी 
बुद्धिर्वास्यात्‌ । ऋतपान हिं कर्मफल भोग एवं, स च परमात्मनों 
ते सभवति, वुद्धिप्राणयोस्तु  भोक्त जीवस्योपक रणभूतयोयं- 
थाकथजित्पानेधन्वयस्सभवतोत्ति त्तयोरन्यतरेण सद्वितीयो जीव एव 
प्रतिपादयते, तदेकप्रकरणत्वात्‌ पृ्॑प्रस्तुतोह्चार्थप स एवं भवितु- 
महंत्रि-इति । तत्रोच्यते-- 


शका होती है कि--ब्रह्मक्षन भोज्य राप से जिस भोक्ता के कहे 
गए है वह निष्पाप परमात्मा नहीं है ! ब्योकि--जिस प्रकरण से ओदन 
रूप ब्रह्म क्षत्र का वर्णन है, उसी मे भ्रगे “शुम कर्मो के फलस्वरूप मनुष्य 
शरीर से, परब्रह्य के उत्तम निवास स्थान बुद्धि रूपी गरुहा मे छिपे हुए 
सत्य का पान करने वाले छाया और धूप के समान दो परस्पर भित हैं, 
ऐसा ब्रह्म वेत्ता ज्ञानी पुरुष कहते है, तथा तीत बार माचिकेत अग्ति का 
सयन फरने वाले प्चारिन संपन्न गृहस्थ भी ऐसा ही कहते है” इस प्रकार 
द्वितीम कर्मफल भोक्ता का वर्णन है, द्वितीय प्राण या बुद्धि हो सकते 
है। ऋतपान का जय॑ फर्मफल का भोग ही है, जो कि-परमात्मा में 
सभव नही है। बुद्धि बौर प्राण भोक्ता जीव के सद्दायक उपकरण हैं, 
प्राण को यदि मुझ्य प्राण मानें तो जीव ही ह्वितीय स्थानीय होता है 
और उसे ही भोक्ता कहा गया है। एक ही प्रकरण में जिस प्रसग की 


(६ ४०पे ) 


प्रस्तावना कौ जाती है, उसे ही आगे समर्थन किया जाता है। इसलिए 
जीव ही भोक्ता हो सकता है। इस शका का समाधान करते है-- 


गुहाप्रविष्टावात्मानों हि तद्दशनात्‌ १।२१११॥ 


न प्राणजीवौ बुद्धिजीवो वा गुहा प्रविष्टावृत पिवन्तावित्युच्येते 
श्रपि तु जीवपरमात्मानौ हि तथाव्यपदिश्येते । क्ुत * तदृशंनात्‌ 
ग्रस्पिन्‌ प्रकरणे जीवपरयोरेव शुहाप्रवेश व्यपदेशो दृश्यते । पर- 
मात्मानस्तावत्‌ “त दुदंश गूढमनुप्रविष्ट गृहाहित गहन रेष्ठ पुराणम्‌, 
ग्रध्यात्मयोगाधिगमेन देवमत्वा धीरो हर्षधोकी जहाति” इति। 
जीवस्यापि---“था प्राऐेन सम्भवत्यदितिदेवतामयी, भुहा प्रविश्य 
तिष्ठन्ती या भूतेभिव्यंजायत्‌” इतति । कमंफलान्यत्तीत्यदितिर्जोवि 
उच्यते । प्राणेन सम्भवति-प्राऐेन सहवत्तंते | देवतामयी-इच्द्रियाधीन 
भोगा । गुहा प्रविश्य तिष्ठती-हृदयपुडरीकोदरवरत्तिनों । भूतेभि- 
ब्य॑जायत्‌-पृथिव्यादिभिभू तैस्सहिता देवादिखूपेण विविधा जायते। 
एवं च सत्ति “ऋत पिबन्ती” इति व्यपदेश. “क्षत्रिणोगच्छन्ति” 
इतिवत्‌ प्रतिपत्तव्य. | यव्‌ वा प्रयोज्यप्रयोजकरूपेण कतृंत्व जीव- 
परयोसरुपपद्यते । 

चक्त प्रकरण मे प्राण-जीव या बुद्धि जीव की गुद्दा मे बैठने की 
बात नही है. अपितु जीव और परमात्मा के प्रवेश की बात है। इस 
प्रकरण मे जीव और परमात्मा का ही प्रसंग चल रहा है। प्रसंग के 
पूरवेभाग में परमात्मा का वर्णन जैसे-“जो योगमाया के पर्दे मे छिपा 
हुआ, सर्वव्यापी, सबकी हृदय ग्रह में स्थित, सस्सार रूप गहन बन में 
रहने गले, सनातन, कठिनता से देखे जाने वाले परमात्मा देव को शुद्ध 
बुद्धि युक्त साधक, अध्यात्मयोग की ग्राप्ति द्वारा समझकर हप॑ शोक को 
छोड देते है ।” प्रकरण के उत्तर भाग मे जीव का वणन जैसे--“जों 
देवतामयी अदिति प्राणो के सहित उत्पन्न होती है था जो प्राणियों के 
प्हित उत्पन्न होती है, हृदयरूपी गुहा मे प्रवेश करके वही रहती है ।” 


[ ४०६ ) 


इत्यादि में अदिति का तात्पयं है, कर्मंफलों को भोगने वाली, इस व्याख्या 
के अनुसार अदिति शब्द जीव वाची ही है। प्राणेन संभवति का तात्पय॑ 
है, प्राण के साथ व्यवहार करना । देवतागयी का तांत्यय है--इनच्द्रियाधीन 
भोग । “गुहां प्रविश्य तिष्ठंतो” का अथ्थ है हृदयक्मल के अन्दर रहने 
वाली। “भूतेभिव्यंजायत्‌ ” का अर्थ है--पृथ्वी आदि भूतों के साथ देवादि 
अनेक आक्ृतियों को धारण करने वाली। इसी प्रकार” ऋत पिवस्तो” 
का अर्थ “क्षत्रिणो गच्छत्ति” की तरह जानना चाहिए [जँसे कि छाता 
लगाकर जाते हुए झूड को देखकर कहा जाता है कि छाते वाले जा रहे 
है, वस्तुत: छाता एक ही के सर पर होता है पर प्रयोग सभी के लिए 
होता है. वँसे ही गुहा मे जीवात्मा परमात्मा दोनों हैं, जीवात्मा ही 
केवल ऋतदान करता है, परल्तु प्रयोग दोनो के लिए किया गया है] 
अथवा प्रयोजक परमात्मा और प्रयोज्य जीवात्मा है, ऐसा मान कर ही 
दोनों को मोक्ता कहा गया है [अर्थात्‌ परमात्मा की प्रेरणा से ही 
जीवात्मा भोग करता है, इसलिए दोनों को ही भोक्ता कह दिया गया] 


विशेषशाच्च | १।२१२॥ 

ग्रस्मित्‌ प्रकरणे जीवपरमात्मानावेबोपास्यत्वो पासकत्वप्राप्यत्व- 
प्राप्तत्वविशिष्टी सत्र प्रतिपाद्येते। तथाहि--“ब्रह्मजज्नं देवमीड्य॑ 
विदित्वा निचाय्येमा शान्तिमरत्यन्तमेति” इति । ब्रह्मजज्ञोजीव: 
ब्रह्मणोजात्तत्वात्‌ ज्ञत्वाच्च, तं देवमीड विदित्वा-जीवात्मानमुपासक 
ब्रह्मात्मकत्वेनावगम्येत्ययं:। तथा-'यः सेतुरीजानानामक्षरं ब्रह्म 
यत्परम, अभय तितीष॑तांपारं नाचिकेतं शब्देमहि” इत्युपास्यः 
'परमात्मोच्यते । नाचिकेतं॑ नाचिकेतस्य करण: आप्यमित्यर्थ: । 
“श्रात्मानं रथिन विद्धि शरोरंरथमेव च” इर्त्यादिनोपासकों जीव 
अच्यते । तथा-/विज्ञानसारथियंस्तु मल: प्रग्नहवान्तरः, सोध्ष्यनः 
पारमाप्नोतितद्विष्णों: परम पदम” इति प्राध्यप्राप्तारावभिधीयेते 
जोवपरमात्मानौ । इहापि “छायातपौ” इत्पन्ञलवसंत्तत्वाभ्यांतावेब॑ 
'विशिष्य व्यपदिश्येते ।.. 


( ४३१ ) 

वरत्ये प्रास्तिक्यातिरेकात्‌ प्रथमैवव्रेण स्वात्मानंप्रति पिश्ु 
प्रसादोवृतः, एतच्चसव॑ देहातिरिक्तात्मानमजानतो नोपपद्मते । 
द्वितीयेन च वरेणोत्तीणंदेहात्मानुभाव्य फलसाधन भूताग्निधिद्या 
वृत्ता; तदपि देहातिरिक्तात्मानमभिज्ञस्थ न संभवति । श्रतस्तृतीयेन 
बरेण यदिदं ब्रियते “'येयं प्रेते विचिकित्सा मनुप्ये श्रस्तीत्येके 
नायमस्तीति चेके, एतद्विद्यामनुशिष्ट: त्वयाहं वराणामेष वर- 
स्तृतीय: |” प्रत्न॒ परमपुरुपार्थरूप ब्रह्मप्राप्ति लक्षणमोक्षयायात्म्य 
विज्ञानाय_तदुपायभूत परमात्मोपासनपरावरात्मतत्त्वजिज्ञासयाध्यं 
प्रश्न: क्रियते । एवं च-येयं प्रेते” इति ते शरीरवियोगमान्रभिप्राय॑ 
प्रपितु सवंबन्धविनिर्मोक्षाभिप्रायम्‌ ! यथा “न प्रेत्यसंज्ञाईस्ति” इति। 
अयमर्थ, मीक्षाधिकृतेमनुष्ये प्रेतेसवंवन्धविनिमुंके तत्स्वरूप 
विधया वादिविप्रतिपत्तिनिमित्ता$स्तिनास्त्यात्मिका येय विचिकित्सा, 
त्दपनोदनाय त्तत्श्वरूपयाथार्म्य॑ त्वयाध्नुशिष्टोःह विद्याजानीयाम-- 
इति । 

सशय होता है कि--सृत्यु के चाद छुछो के मत में जीव का 
अस्तित्व रहता है और कुछों के मत में उसका अस्तित्व शरीर के 
साथ हो समाप्त हो जाता है ?” इस वाक्य को पढ़ने से जात होता है 
कि--“सर्वेमिदम्‌” इत्यादि प्रकरण जीवात्मा का ही विवेबन करता है। 
जीव स्वहूप के ययार्थ निरूपण के लिए ही उक्त प्रश्त का उपक्रम किया 
गया है। 

( समाधान ) बात ऐसी नदी है--पह जीव के मरणोत्तर अस्तित्व, 
भात्तित्व विषयक संबंधी शंका नहीं है, यदि ऐसा मानेंगे तो नाचिकेता 
द्वारा इसके पूर्व के दो वरो की माग भझसंगत ही जावेगी । जैसा कि प्रसंग 
है कि--पिता के सर्वस्व दक्षिणात्मक यज्ञ के अंत में जब सब कुछ दक्षिणा 
में दिया जा चुका उस समय यज्ञ की पूर्ति में कमी समझकर परम ल्ाल्तिक 
कुमार नचिकेता के “मुझे किसे देते हैं? इस प्रश्न कौ वारबार करने पर 
बुयग्रह से रुष्ठ पिता के द्वारा मृत्यु को दिये जाने पर वह मृत्यु के घर गया, 


उम्र समय यम प्रवास-में थे, इसलिए उसने तीन रात्रि का उपवास किया, 
घर लौटने पर उपवास से भयभीत यमराज द्वारा वरयाचना का आश्वा- 
सन प्राप्त कर आस्तिकता के अतिरेक से नचिकेता ने प्रथम बर में अपने 
पिता की प्रसन्नता मांगी; ऐसा वर देह को ही आत्मा मानने वाला कभी 
नही मांग सकता। दूसरा वर उसने, देहोत्ती्ण आत्मा के अनुभव योग्य फल 
की साधनिका, अग्नि विद्या की जानकारी का मागा; देह को ही आत्मा 
मानने वाला ऐसा भी नहीं मांग सकता। “मनुष्य के मरने पर जो दो 
विभिन्न संशयालु धारणाये है कि शरीर के वाद भी जीव का अस्तित्व 
रहता है तथा शरीर के साथ ही अस्तित्व समाप्त हो जाता है; इसको 
'समझने के लिए मै तुम्हारे सामने उपस्थित हू, मुझे इसकी जानकारी 
का तीसरा वर दो ।” इस तीसरे वर मे उसने, परमपुरुषार्थ ब्रह्मप्राप्ति 
स्वरूप मोक्ष प्राप्त की उपाय भूत परमात्मोपासना और परमात्मतत्त्व 
की जिज्ञासा की है। “येयं प्रेते” वाक्य वस्तुत: शरीरोपरान्त अथं के 
झभिप्राय से ही नहीं कहा गया है, अपितु उसमें सर्वंबन्धविनिर्मोक्ष का 

अभिप्राय निहित है। जैसा कि--“न प्रेत्य सज्ञाउस्ति” अर्थात्‌ उपासक 

का शरीर पात के बाद कुछ भी शेप नहीं रह जाता, ऐसा एकमत है। 

ऐसे मुक्त पुरुष के स्वछ्प के विषय में, परस्पर अस्तित्व और नास्तित्व 

का जो मतभेद जन्य संशय है उसकी निवृत्ति के लिये तुम्हारा उपदेश 

प्राप्त कर स्वरूपगत यथार्थ तत्त्व जानू ( यह तीसरा वरदान दो )। 


तथाहि बहुधा विप्रतिपद्चन्ते, केचिद्‌ वित्तिमात्रस्यात्मन: स्व- 
रुपोच्छिति लक्षएं मोक्षमाचक्षते। अन्ये वित्तिमात्रस्येव सतो$विद्या5 
स्तमयम्‌ । श्रपरे पापाणकल्पस्यात्मनो ज्ञानाद्यशेपवैशेषिकगुणोच्छेद- 
लक्षएं कैवल्यरूपम्‌ । श्रपरे तु अ्रपहतपाप्मानं परमात्मानमृपगच्छन्त- 
स्तस्थैवोपाधिसंसगगंनिमित्तजीवभावस्योपाष्यपगमेन_ तद्भावलक्षणं 
भोक्षमातिष्ठन्ते | त्यन्तनिष्णातास्तु निखिलजगदेकका रणत्याशेपहेय 
प्रत्यनीकानन्तज्ञानानन्दैकस्वरूपस्थ स्वाभाविकानवधिकातिशया- 
संख्येयकल्याणगुणाकरस्य सकलेतरविलक्षणस्य॒सर्वात्मभूतस्यपरस्य 
श्रह्मए:. शरोरतया भ्रकारभूतस्थानुकूलापरिच्छिन्नज्ञानस्वह्पस्य 


हर 


( ४१३ ) 


परमात्मानुभवेकरसस्प जीवस्थानादिकर्मरूपाबिद्यातिरोहितध्वरूप- 
स्याविद्योच्छेदपूर्वक स्वाभाविक परमात्मानुभवभेव मोक्षमाचक्षते । 
तन्र मोक्षस्वरूपंतत्साधन॑ च त्वत्मसादात्‌ विद्यामिति नचिकैतसा 
पृष्ठो मृत्युस्तस्याथेस्प दुखबोधत्वप्रद्शनेन विविधभोगवितरण 
प्रतोभनेन चेन परीक्ष्य योग्यतामभिज्ञाय परावरात्मतसवविज्ञानं 
परमात्मोपासनं तत्पदप्राप्तिकक्षणं मोक्ष च “तं दुर्दश' गूठमनु 
प्रविष्टम” इत्यारभ्य “सोष्ध्वतः परमाप्मोति तदविष्णो: परम॑ 
पदम” इत्यन्तेनोपदिश्य तदपेक्षिताश्व विशेषानुपदिदेशेति सर्वे 
समझ्जसम्‌ । अत: परमात्मैवात्तेति सिद्धम्‌ । 


इस विषय में अनेक मत प्रस्तुत किये जाते है कोई एकमात्त ज्ञान 
स्वरूप आत्मा के स्वरूपोच्छेद को मोक्ष कहते है । दूसरे आत्मा को ज्ञान- 
स्वरूप कहते हुए अविद्याध्व॑स को मोक्ष कहते हैं। एक कहते है कि पापाण 
के सदृश अन्त:करण के ज्ञान आदि विशेष गुणों का समुच्छेद ही मोक्ष 
है। कोई परमात्मा को निष्पाप मानकर उनकी उपाधि के संसगे से जीव 
भाव को प्राप्त करानेवाली उपाधियों के नष्ट हो जाने पर ब्रह्म भाव 
प्राप्ति को मोक्ष कहते हैं। जिनकी बुद्धि बेदात शास्त्र के अनुधीलन से 
परिपक्व है, वे संपूर्ण जगत के एकमात्र कारण निर्दोष, आनंद स्वरूप, 
स्वाभाविक अगणित असछय कल्याणमय ग्रणो के आकर, सर्वथा विलक्षण, 
सर्वान्तर्यामी परव्रह्म के शरीर स्थानीय, उन्हीं के समान ज्ञानस्वरूप, 
परमास्मानुभूति जन्य आवलंदरस निमग्त जीव का जो, अनादि कर्म रूप 
अविधा से वास्तविक स्वरूप छिपा हुआ है, अविद्या के उच्छेद हो जाने 
पर उसी वास्तविक स्वरूप की पुनः प्राप्ति और आत्मानुभवरस की 
निमग्नता को ही मोक्ष मानते है। 


इन्ही विभिन्न भ्ों मे बस्तुतः मोक्ष का स्वरूप क्‍या है? उसकी 
प्राप्ति का साधन क्या है ? इसको मैं तुम्हारे अनुग्रह से जानना चाहता 
हैँ, नचिकेता के पूछे जाने पर यम ने पहिले जिज्ञादित विपय की दुर्ग मता 
फिर भोगो का प्रलोभन देकर उसकी पात्रता की परीक्षा की। उसकी 
मोग्यता की भुली भाँति प्रीक्षा लेकर पर ( ब्रह्म ) और अवर ( जीव ) 


( ४९४ ) 
आत्मतत्त्व विज्ञान, परमात्मोपासना तथा परमात्मपद प्राष्ति का “तंदुददेशं 
गूठमनुप्रविष्टम्‌” से प्रारंभ करके “सोइब्वनः पारमाप्नोति तद्विष्णों 
परम पदम्‌” तक उपदेश देते हुए मोक्ष प्राप्ति के विशेष साधनों का 
उपदेश दिया जिससे कि सब सामजस्थ हो गया। इससे सिद्ध होता है 
कि-उक्त प्रकरण में उपदिष्ट अत्ता परमात्मा ही है। 
३ अधिकरण-- 


अन्तर उपपत्तें: १११ ३॥ 
,.. इंदमामनंति छंदोगा: “य एपोउक्षिणि पुरुषों दृश्यते, एव 
आत्मेति होवाच एतदमृतमभयमेतदत्ह्म'' इति । तत्र संदेह: किमय- 
मध्याधारतया निर्दिश्यमानः पुरुष: प्रतिविवात्मा, उत चक्षुरिच्धिया- 
धिष्ठाता देवताविशेष:, उत जीवात्मा अ्रय परमात्मा इति ! कि 
युक्तम्‌ ? प्रतिबिबात्मेति, कुतः ? प्रसिद्धवन्निर्देशातू, “दृश्यते” 
इत्यपरोक्षाभिधानाच्च । जीवात्मा वा तस्यापि हि चक्षुपषि विशेषेण 
सल्निधानात्‌ प्रसिद्धिरुपपद्यते उन्‍्मीलितं हि चक्षुरुदवीक्ष्य जीवात्मनः 
शरीरेस्थितिगती निश्चिन्चन्ति | “रश्मिभिरेषो5स्मिन्‌ प्रतिष्ठित:” 
इति श्रुतिप्रसिद्धया चक्षु: प्रतिष्ठो देवताविशेषों वा, एप्वेव 
प्रसिद्धवन्विर्देशोपपत्ते रेघामन्यतमः । 

छादोग्यौपनिषद्‌ मे कहा गया कि--“यह जो आंखों के बीच में पुरुष 
दीखता है, यही आत्मा, अमृत भौर अभयरूप ब्रह्म है” इस पर विचार 
होता है कि यह पुरुष है कौन, छायापुरुष अथवा नेत्रेन्द्रिय का अधिष्ठता 
देवता अथवा जीवात्मा या परमात्मा ? छाया पुर भी हो सकता है 
क्‍्योकि--“दृश्यते'” ऐसा प्रत्यक्ष उल्लेख है। जीवात्मा भी हो सकता है 
बयो कि--नेत्रो में उसका सानिध्य रहता है, ऐसी प्रसिद्धि है। नेत्रो के 
उन्मीलन से ही अनुमान होता है कि--जीव की उसमे स्थिति है। “वह 
सूर्य रश्मियों द्वारा नेत्रो में स्थित है” इस श्रौत वाक्य से, नेत्र प्रतिष्ठित 
प्रसिद्ध देववाविशेष का होना भी सिद्ध होता है। इन सभी की प्रसिद्ध 
पाई जाती है, इन सव में कौन है 


5 


( ४१५ ) 


इत्ति प्राप्ति प्रचक्ष्महि-प्रन्तरउपपत्तें:-प्रक्ष्यन्तरः परमात्मा 
कुतः ? “एप गआ्रात्मेति होवाचेतमृतमभयमेतदब्नह्रोति एवं संयद्वाम 
इत्याचक्षते, एतं हि सर्वाणि वामान्यभिसंयन्ति एप उएववासनिः, 
एपहि सर्वाणि वामानि नयति, एप उ एवं सामनि:। एप हि 
सर्वेषुलोकेपु भाति” इत्मेपां गुणानां परमात्मन्येवोपपत्तें: । 

उक्त विचारों पर कहते हैं--कि--नेत्रों में परमात्मा है क्यो कि-- 
“उसने कहा कि यह आत्मा अमृत, अभय ब्रह्म है, इसे सयद्वाम कहते है, 
क्योंकि संपूर्ण सेवा वस्तुण सब ओर से इसे ही प्राप्त होती है, इसलिए 
यही वामनी है, यही संपूर्ण वामों को वह न करता है, यह भामनी है. 


यही संपूर्ण लोको में मासमान है !” इत्यादि गुण परमात्मा में ही उपपन्न 
हो मकते है । 


स्थानादिव्यपदेशाच्च ११२।१४॥ 


चक्षुपि स्थितिनियमनादयः परमात्मत्‌ एव “यश्चक्षूषि 
तिष्ठन्‌” इत्मेवमादी व्यपदिश्यन्ते । भ्रतश्च” “य एपोडक्षिणिपुरुष:/” 
इति स एव प्रतीयते । अतः प्रसिद्धवन्निर्देशश्च परमात्मन्युपपद्यते । 
तत एवं “दृश्यते” इति साक्षात्‌का रव्यपदेशो४पि यो गिभिदृ श्यमानत्वा- 
दुपपथते । 


नेत्रों में स्थित, नियगन करने वाले परमात्मा ही हैं, “जो नेत्रों में 
अवस्थान करते हैं” इत्यादि से ज्ञात होता है। “यही नेत्र पुरुष हैं” इस 
घाकय में उन्ही का वर्णन है । इससे प्रसिद्ध निर्देश भी परमात्मा का ही 
प्रतीत होता है। “दृश्यते” इत्यादि में योग्रियों के लिए दृश्य साक्षात्‌ का 
उल्लेख किया गया है । 

सुखविशिष्टाभिधामादेव १(२११५॥ 


इतश्वाक्ष्याघारः पुरुषोत्तम: “क॑ ब्रह्म ख॑ ब्रह्म” इति प्रक्ृतस्य 
घुखविशिष्टस्थ बहाणः उपासनस्थानविधानाथ संयदुवाभत्वादि 


४१६ 


गुणविधानाथ च “य एपोउक्षिणि पुरुष ” इत्यभिधानात्‌। एवकारो 
मैरपेक्ष्य हेतोद्योतयति । 

इसलिए भी नेत्रो में स्थिति पुथपोत्तम है कि-- ब्रह्म क ( सुर 
विशिष्ट ) तथा ख ( आकाश ) स्वरूप हैं” इस वाक्य में जिस सुख- 
विशिष्ट ब्रह्म को उपासना योग्य सयद्वाम आदि ग्रुणो वाला बतलाया 
गया है, उन्हे ही “य एपो5$क्षिणि” इत्यादि मे नेत्रस्थानीय बतलाया गया 
है। एकमान सुललविशिष्द हेतु से ही अक्षि पुरुष का परमपुरुषत्व प्रमा- 
णित हो सकता है। 

नत्वग्विविद्याव्यवधानात्‌ “क्र ब्रह्म” इति अ्रक्ृतब्रह्म नेह 
सन्तिधत्ते। तथा हि-अग्नय. “प्राणों ब्रह्म क ब्रह्म ख ब्रह्म” इति ब्रह्म 
विद्यामुपदिश्य “पथहैन गाहंपत्योडनुशशास” इत्यारभ्याग्तीनामु- 
पासनमुपददिदिशु. । न चाग्निविद्या ब्रह्मविद्यागमिति शक्य वक्त म| 
ब्रह्मविद्याफलानन्तर्गततद्विरोधिसर्वायु प्राप्ति सतत्यविच्छेदादिफल 
श्रवणात्‌ उच्यतै--“प्राणो ब्रह्म”. एतदमूतमभयमेतद्‌ ब्रह्म” 
इत्युभयत्र ब्रह्म सशब्दनात्‌ । “प्राचायस्तु ते गति वक्ता” इत्याग्नि- 
वचन्नाच्च गत्युपदेशात्‌ पूर्व ब्रह्मविद्याया श्रसमाप्तेस्तस्मध्यगताग्ति- 
विद्या ब्रह्मविद्यागमिति निश्चोयते । “अथ दहैन गाहंपत्योइनुशशास” 
इति ब्रह्मविद्याधिक्रतस्येवग्निविद्योपदेशाब्च । 

सशय होता है कि--अग्निविद्या का व्यवधान स्वरूप उपदेश “क 
ब्रह्म” के प्रसग में ठीक नही जचता। जैसा कि--तीन प्रकार की भग्नि 
का 'प्राण ब्रह्म, क ब्रह्म; ख ब्रह्म” प्रह्म विद्यात्मक उपदेश देकर ' उप्तके 
बाद उसे ग्राहँपत्प अग्नि का उपदेश विया” इस वाजय से प्रारभ करके 
सभी अग्तियो की उपासना का उपदेश दिया गया है। यह नहीं कह 
सकते कि--अग्निविद्या ब्रह्मविद्या का अग है, क्योकि-पूर्णायु और सतत्ति 
परम्परा की प्राप्ति ही अग्निविद्या का फल है जो कि ब्रह्मविद्या के फल 
से सर्वथा विपरीत है । इसलिए विपरीत फलवाली विद्याओं का एक साप 


फ्ृपदेश अप्रास गिक है। 


( ४१७ ) 


उक्त शंका का समाधान करते है--“प्राण ब्रह्म"--“बह अमृत 
और अभय स्वरूप है” इन दोनों वाक्‍यों में त्रह्य शब्द का उल्लेख करके 
“आचाय॑ तुम्हें गति ( ब्रह्म ) भ्ाप्ति के उपाय का उपदेश देंगे” अरिति- 
विषयक वाक्य के उल्लेख से ज्ञात होता है कि गति के उपदेश के पहिले 
तक ब्रह्मविद्या का ही प्रसंग है। प्रप्ंग के मध्य में जो अग्निविद्या का 
उपदेश दिया गया वह ब्रह्मविद्या काही अंग है। “उसके बाद उसे 
गराहुपत्याग्नि का उपदेश दिया गया” इस वाक्य में भी ब्रह्मविद्या के 
अधिकारी रूप से ही अश्विविद्या का उपदेश दिया गया है। 


किच-व्याधिभिः प्रतिपर्णोडस्मि” इति ब्रह्मप्रापति्यतिरिक्त 
भानाविधकामोपह॒तिपूर्व॑क्भजन्मजराम रणादिभवभयोपततप्तायोप- 
कोसलाय “एपा सोम्य तेडस्मद्विद्याधत्मविद्या च” इति समुच्चि- 
तयोपदेशात्‌ भोक्षकफलात्मविद्यांगत्वमग्निविद्याया: प्रतीमते । एवं 
चांगत्वेधवगते सति फलानुकीत्तंनमर्थवाद इति गम्यते । 

तथा-न्रह्म प्राप्ति के अभाव में अनेक प्रकार की कामनाओं से 
आकान्त होने से गर्भ जन्म जरामरण आदि जन्य व्याधियों से भयभीत 
उपकौशल ते जब कहा कि--“मैं व्याधियों से परिपूर्ण हुँ” तब उसे उप- 
देश हुआ कि--'हे सौम्य | तुझे अग्नि विद्या और आत्मविद्या का 
जपदेश दिया गया” इस प्रकार एक साथ दो जिद्याओं का उपदेश देकर 
ब्रह्मविद्या की अंगरूप से, अग्तिविद्या को मोक्षदायिनी सिद्ध किया गया 
है। जिसते अग्निविद्या की, ब्रह्मविद्यांगता प्रतीत होती है। इस प्रकार 
अग्निविया की अंगता सिद्ध हो जाने पर फनविपरीतता की बात औप- 
चारिक कथनमात्र ज्ञात होती है। 

न चात्र मोक्षविरोधिफलं किचिच्छयते “अपहछुत्ते पापकृ्त्या 
लोकी भवति स्व॑भायुरेति ज्योग्जीवति नास्‍्यावरपुरुषाः क्षीमंते 
उपवयन्त भुंजामोईस्मश्च लोकेश्मुध्मिंश्च” इत्ममीषां फलानां 
मोक्षाधिक्षतस्यानुगुएत्वात्‌ू । अपहतेपापकृत्यां 5 ब्रह्मप्राप्ति विरोधि 
पपकर्मापहुंति | लोकी भवतितदुविरोधिति पापे निरस्ते ब्रह्मलोकां 


(६ डेप ) 


प्राप्पोति । सर्वसायुरेति ८ ब्रह्मोपासनसमाप्तेयविदायु रपेक्षितर 
तत्सव॑मेति । ज्योगूजीवति > व्याध्यादिभिरनुपहतो यावदद्बह्मप्राप 
जीवति । नास्यावरपुर॒ुपा:  क्षीयते 5 प्रस्यशिष्यप्रशिष्यादय 
पुत्रपीत्रादयो<5पि ब्रह्मविद एवं भवंति। “नास्याब्रह्मवित्‌कुले भवति' 
इति च॒ श्रृत्यन्तरे ब्रह्मविद्यफलत्वेन श्रूयतते ) उपवयन्त भुंजामो- 
अस्मिश्व लोकेअमुध्मिश्व ७ वयम्‌ अग्नयस्तमेनभुषभु जाम. यावत 
ब्रह्मप्राप्तिविध्तेभ्यः परिपालयाम इति। अतो5ग्निविद्याया ब्रह्मविश्या 
गत्वेन तत्‌ संन्निधान भ्रविरोधात्‌ सुखविशिष्टं प्राक्ृतमेव ब्रह्मो- 
पासनस्थानविधानाथ॑' गुणविधानाथ॑'चोच्यते । 


अग्निविद्या के प्रसग मे कुछ भी मोक्ष विरोधी फल की बात नही 
है--/“अग्नि का उपासक, पाप कर्मों को नप्ठ कर लोकवान पुर्णाप् होकर 
उज्वल जीवन व्यतीत ण्रता है, उसके पश्चादुवर्तती पुरुष क्षीण नही होते, 
उसका हम लोग इस लोक और परलोक में पालन करते है ।” इस श्रुति 
में कहे गए सारे फल मोक्षाधिवारी पुरुष वे अनुकूल ही है। “पापों 
को नष्ट कर” अर्थात्‌ ब्रह्म प्राप्ति विरोधी प्रापो को नष्द कर। “लोक 
वान होता है” अर्थात्‌ उन विरोधी पापो के नप्द होने पर ब्रह्मलोक को 
प्राप्त करता है। “पूर्णायु होता है” अर्थात्‌ ब्रह्मोपासना में अपेक्षित भायु 
प्राप्त करता है। “उज्बल जीवन व्यतीत करता है “अर्थात्‌ ब्रह्म प्राप्ति 
की भवधि तक रोगादिको से मुक्त होकर सुखी जीवनयापन करता है।” 
इसके पश्चादवत्ती पुरुष नष्ट नही होते “अर्थात्‌ उप्तके शिष्य, प्रशिष्य, 
पुत्र पौत्र सभी ब्रह्मवेत्ता होते है।'' उसके कुल मे कोई अन्नह्मविद नहीं 
होता” इस अन्य श्रुति से भी ब्रह्मविद्या की फलरूप से ज्ञप्ति की गई 
है। “उसका हम इस लोक भोर परलोक में पालन करते हैं” अर्थात्‌ हम 
अग्नि्याँ ऐसे पुरुष का उपभोग करते हैं, जब तक उसे ब्रह्म प्राप्ति नही 
हो जाती तब तक विज्लो से उसका पालन करते है। इससे स्पष्ट है कि 
अग्निविद्या, ब्रह्मविद्या की ही अग है, इन दोनो का एक साथ किया गया 
उपदेश विरोधी नही है अपितु उपयोगी ही है। उपासना के उपयुक्त 


( घ६ ) 

स्पान के विधान, तथा तदुपयोगी गुणविधान के लिए जो सुखविष्ट (क) 
दह्य की चर्चा की वहु स्वाभाविक ही है (विरोधी नही) । 

ननु-भाचायंस्तुतेगति वक्ता” इति ग्तिमात्रपरिशेषणादा 
चार्येश गति रेवोपदेश्येति गरम्यते, पत्कर्यं स्थानगुणविध्यपंतोच्यते 
तदभिषीयते “श्राचाय॑स्तुते गतिवक्ता” इत्यस्थायमशभिप्रायः ब्रह्मवि- 
द्यामनुपदिश्य प्रोषुषिगुरी तदलाभादनाश्वासमुपकोसलमुज्जीवयितुं 
स्वपरिचरप्रणोता गाहपत्यादयो गुरोरग्तमस्तस्मै ब्रह्मस्वरूपमारत्॑ 
तदंगभूतां चार्निविद्यामुपदिश्य “भ्राचार्याद्ध द॑ विद्या विदिता साधिष्डं 
प्रापत्‌” इति श्रुत्यपमालोच्य साधुतमत्वप्राप्त्ययमाचार्य एवास्य 
संयदवामत्वादि गुणक ब्रह्म तदुपासतस्थानमरतरिरादिकां च गतिमृपदि- 
शत्वितिमत्वा “ग्राचायंस्तु ते गतिवक्ता” इत्यवोचन्‌ । 

(प्रश्न) “आचार्य तुझे गति का उपदेश देंगे” इस वाक्य से ती 
शात होता है. कि--एकमात्र गति विषयक उपदेश ही शेष रह गया था 
आचार्य को केवल उसी का उपदेश करना था, फिर स्थान और गुण 
विशेष के लिए सुखविशिष्ट का ब्रह्म की चर्चा कंसे स्वाभाविक है ? 

( प्माधान ) “आचार्य तुझे गति का उपदेश देंगे” का अभिप्राय 
यह है कि--उपकोसल को ब्रह्म विया का उपदेश दिये बिना ही आचार्य 
प्रवास में चले गए थे, ब्रह्मविद्या न पाकर उपकोसल बहुत निराश हुआ, 
उसके हारा की गई परितर्या से प्रसन्न होकर अग्वियों ने उत्ते, ब्रह्म के 
स्वरूप भौर उसकी प्राप्ति की अंगस्वरूप अग्तिविद्या का उपदेश देकर 
“आचाय॑ से श्राप्त ब्रह्मविद्या ही अतिशय साधुता को आप्त होती है इस 
श्रुत्यर्थ का विचार कर अंतिशय प्तिद्धि प्राप्ति के लिए आचाय ही इसे 
सयद्वामत्व आदि गुण युक्त बह्म, बह्मोपासना का स्थान एवं अचिरादि- 
गति का उपदेश करें; ऐसा निश्चय कर उन्होने उपकोसल को आदेश 
दिया कि--भाषाय॑ तुझे गति का उपदेश देंगे। 

गतिग्रहएमुपदेश्यविद्याशेपप्रदरशनार्थम । अतएव आचार्योअपि 
“अ्रहूं तु ते तद्घक्षामि यथा पुष्करपलाइमापों वे शिलष्यन्ते एव- 


( ४२२ ) 


वगतिनंस्थात्‌, .. भ्रन्योन्यव्यवच्छेदकत्वेपपरिच्छिम्तानवैकस्वरूपले 
ब्रह्मण. स्यादित्यन्यतरप्रकारनिदिधारयियया 'क चतु्संचन 
विजानामि” इत्युक्तवान्‌। 


_ इसी प्रकार सुख और आकाश भी ब्रह्म के शरीर स्थानीय रूप से 
उनके निमत्रण मे रहने से विशेषण स्वरूप है अथवा परस्पर एक दूसरे 
से विशेषित होकर निरतिशय आनदमय ब्रह्म के स्वरूप का प्रकाश करते 
हैं इसलिए थे बह्म के विशेषण है ? इस विचारणीय प्रश्न पर-इन दोनों 
(क और ख) को ब्रह्म का भिन्न-भिन्न शरीर मानकर यदि विशेषण 
माना जावे तो ब्रह्म का नियत्रण वैषयिक सुख और भूताकाश पर हो 
सकता है, पर ब्रह्म के स्वरूप का यथा ज्ञान नहीं हो सकता [अर्थात्‌ 
सुख ही भ्रह्म है, आकाश ही ब्रह्म है ऐसा मही कहा जा सकता अपितु 
वेषयिक सुख और भूताकाश को भ्रह्मसुख और दहराकाश का अग कहा 
जा सकता है] एक दूसरे से विशेषित होकर तो अतिशय आनदमय ब्रह्म 
के स्वरूप की अवग॒ति हो सकती है [भर्थात्‌ जो क है पही ख है और 
जो ज़ है वही क है, इस व्याख्या के अनुसार सुख और आकाश की 
पारस्परिक विशेषताओं से, आकाश के समान व्यापक स्वच्छ सुख है 
अथवा सुख का सा सरल गभीर आकाश है, ये दोनो ही विशेषतायें, ब्रह्म 
पी अखड आनदमयता का प्रकाश करती है| उपकोसल के समक्ष उपर्युक्त 
सशयात्मक दो विचार थे, इसीलिए उसने गुरु से कहा था कि-/क भोर 
सर कैसे ब्रह्म है यह मैं नही सम्रझ सका ।”” 

उपकोसलस्पेममाश जानंतोश्तयः “पदवाव क॑ तदेव सं 

धदेव सर तदेव कम ” इत्यूबिरे । ब्रह्मण. सुखरूपत्वमेवापरिच्छिन 

सित्यर्थ | प्रतः प्राएशरीरतया प्राणविशिष्ट यद्‌ ब्रह्म तदेद 

प्रपरिच्छिन्‍न सुखरूपं चेति निग्रमितम्‌ “प्राणं व हास्मैसदाकारश 

चोचु.” इति । भ्रत. क॑ ब्रह्म ख ब्रह्म” इत्यत्रापरिच्छिन्त सुख ब्रह्म 

प्रतिपादितमिति परंत्रहोव तत अ्कृतम्‌ , तदेव चात्राक्ष्याधारतया&- 
...मिघीयत इत्यक्ष्याधा र: परमात्मा । 


है 


( शरर ) 


. “६४पकोसल के उक्त आशय को समझ कर अग्नियों ने कहा कि- 
“जी क है वही ख है, जो ख है वही क है” ब्रह्म निस्सीम सुख स्वरूप है 
यही उनके कंथन का तात्पर्यावे है। प्राण जिनका शरीर है, ऐसे प्राण से 
विशिष्ट ब्रह्म, निस्सीम युखस्वरूप भी है ऐसा “प्राण और उसके आश्रय- 
भूत आकाश का उपदेश किया” इस वेदांत वाक्य से सिद्ध होता है। 
इससे निश्चित होता है क्रि-"क ग्रह्म स॒ ब्रह्म” इत्यादि वाक्य में निस्सोम 
सुख स्वरूप ब्रह्म का ही वर्णन है जो कि परभ्रह्म का ही प्रतिपादक है, 
बही उक्त प्रकरण का नेत्रस्थानीय नेत्राधार परमात्मा है । 


श्रुत्तोपनिपत्कशत्यभिधानाच्च १२॥१७॥ 


श्रुतोपनिपत्‌्कस्य--भ्रधिगतपरमपुरुषयाषास्म्यस्यानुसंघेयत या 
श्रुत्यंतरप्रतिपाद्यमाना भ्रचिरादिका गतिरया, तामपुनरावृत्तिलक्षण- 
पर पुरुपप्राप्तिकरीमुपकोसलायाक्षिपुरुष॑ श्रुतवते “ते४चिंपमेवामि- 
संभवन्त्यचिंषो5हरह आापूर्यमाणपक्षम” इत्यारभ्य” चच्र मसोविद्युतम्‌ 
तत्युछषो मानव: स एनान्‌ ब्रह्म गमयत्येष्र देवपथों ब्रह्मपथ एतेन 
प्रतिपद्यमानां इमं॑ मानवमावत्त॑ नावत्तंन्ते “इत्नन्तेनोपविशति। 
प्रतोष्प्ययमक्षिपुरुपः परमात्मा । 

श्रुतोपनिपत्क अर्थात औवनिपद ज्ञातव्य परमपुएप भगवान तथा 
तत्संबंधी अन्यान्य श्रुतिवाक्यरों से भपुनरावृति लक्षण वालो पर॑पुरुष को 
प्राप्त कराने चाली अधिरादिगतिं, उपकोसल को-” वे अचिअभिमानी 
देवता को ही प्राप्त होते हे, अचि से दिवसामिभानी देवता को दिवसा- 
मिमानी देवता से शुबलपक्षामिमानी देवता को” इत्यादि से श्ारंभ करके 
'छन्द्रमा से विद्यूत को, वहाँ से अमामव पुरुष, बह्म को प्राप्त करा देता 
“है, यह देवमार्ग ब्रह्मपय है, इससे जाने बाले मानव, मानव मंडल में 
कदापि नहीं लोटते” यहां तक दतलाई गई है वह अक्षिपुरुष के लिए हो 
है। इससे भी सिद्ध होता है कि अक्षिपुरप परमात्मा ही है । 
पअनवत्यितेरसम्भपाच्च नेतरः ११॥२।१८॥ 

प्रतिबिम्वादीवामक्षिणि नियमेनाववत्थानाद मृतत्वादीनां च॑ 


( ब्रश) 


निरुपाधिकार्ां तेष्वसंभवान्त परमात्मन इतर. छायामि. प्रक्षिपुरुषो 
भवितुमहंति । प्रतिबिम्बस्य तावत्वुरुपान्तर सन्निधानायत्तत्वान्त 
नियमेनावस्थाससभव. । जोवस्यापि सर्वेच्धियव्यापारानुगुएत्वाय- 
सर्वेदियकेन्द्रभूत स्थानविशेषे वृतिरिति चक्ष्‌पि नावस्थानम्‌। 
देवतायाश्च “ रश्मिभिरेषो$स्मिन्‌ प्रतिष्ठित” इति रश्मिद्वारेणा- 
वस्थानवचनात्‌ देशातरावस्थितस्यापीन्द्रियाधिष्ठानोपपत्तेन चक्ष- 
ध्यवस्थान सर्वषामेबैषा निरुपाधिकामृतत्वादयों न सभवन्त्येव । 
तस्मादक्षिप॒स्प- परमात्मा ! 


अपृृत्तव आदि धर्म छायापुरुष जरादि से सभव नही है, नेन्नो मे 
इन सबकी मियमित स्थिति भी सभव नही है। परमात्मा के अतिरिक्त 
ये सब अक्षिपुरुप नही ही सकते। सामने किसी ब्यक्ति के हुए बिना 
छाया तो पड नहीं सकती, इसलिए छायापुरुष की नेत्रो मे नियमित 
स्थिति सभव नही है। जीव की, सरलता पूर्वक हर कार्य सपादन के 
लिए इन्द्रियों के मूलभूत स्थान विशेष (हृदय) में ही स्थिति है, इसलिए 
उसका, नेगो की स्थिति का, प्रश्त ही नही उठता । चाक्षुप देवता की भी 
(“किरणों से ही वे इसमें उपस्थित है”) रश्मियो द्वारा ही अवस्थिति 
कही गई है, वह तो दूरस्प्र होने से स्वय उपस्थित हो नही सकते | इन 
सब में निर्दोष अमृतत्व आदि विशेषतायें हो ही नहीं सकती, इसलिए 
अक्षिपुष्प परमात्मा ही हैं; यह सिद्ध होता है। 


४ श्रधिकरण--- 

/स्थानादिव्यपदेशाज्य” इत्यत्र यश्चक्षुषि तिष्ठन्‌/ 
इत्यादिना. प्रतिपाच्मान चक्षुपि स्थितिनियमनादिक एवेति 
सिद्धम छृत्वाक्षिपुरुषस्य परमात्मत्व॑ साधितम्‌ ? इदानी तदेव 
धमर्थयते-- 

“जो नैत्नो मे रहते हैं” इत्यादि चाकयों मे, चक्षु मे स्थित जित 
मियमन आदि धर्मों का श्रतिपादन किया गया है, वह परमात्मा के ही 


( ४२१५ ) 

धर्म है, “स्थानादिव्यपदेशाच्च” मृत्र में प्रमाणों द्वारा सिद्ध करके, अक्षि- 
पुरुष की प्रमात्मकता सिद्ध की गई अब उसी का समर्थन करते हैं। 

अ्न्तर्याम्याधिदैवाधिलोका दिषुतद्धमंव्यपदेशाच्च 4१२॥१ ६॥ 

काण्वा-माध्यन्दिनाश्च-वाजसनेयिन: समामनंति-“यः पुथिव्यां 
तिष्ठन्‌ पृथिव्या श्रन्तरो य॑ं पृथ्वी न वेद यस्य पृथ्वी शरीरं यः 
पृथ्वीमन्‍्तरो यमयत्येषत श्रात्माह्त्तर्याम्यमृत:” इति। एवम्‌ 
अग्ब्वन्व्यन्तरिक्षवाय्वादित्यदिक्चंद्रतारकाकाशतमस्तेजस्सुदैवेषु॒ च 
सर्वेषु भूतेषु प्राणवाकचक्ष श्थोत्रमनस्त्वगविज्ञानरेतः स्वात्मात्मीयेषु 
च तिष्ठंत तत्तदनन्‍्तरभूतं तत्तदवेयं तत्तच्छरीरक तत्तदयमयन्तं 
कंचिन्निदिश्प “एप त झआ ात्माड्न्तर्याम्यमृत:”  इत्युपदिश्यते । 
माध्यन्दिन पाठे तु “ यः सर्वेप्‌ लोकेषु तिष्ठन्‌” “यः सर्वेषु वेदेप!'- 
यः सर्वेपु यज्ञेपु “इति च पर्याया: ।” यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ “इत्यस्य 
पर्यायस्य स्थाने” ये आत्मनितिष्ठनू “इत्ति पर्याय: । "'सत 
ग्रत्माध्सर्याम्यमृतः” इति विशेष-। तत्र संशय्यते-किमयमन्तर्यामी 
प्रत्यगात्मा उत परमात्मा-इति । कि युक्तम्‌ ? प्रत्यगात्मेति | कुतः। 
वावयशेषे “द्रष्टाओ्रेता” इतिकरणायत्त ज्ञानताश्रुतेः। एवं द्रष्ट्रे- 
वान्तर्यामित्वोपदेशातू । 'नान्योतोअस्त द्रष्ठा” इति द्रष्टृल्तर 
निषेधाच्चेति । 

यजुर्देदीय काण्वशाखा और माघ्यन्दिन वाजसनेयी शाखा में 
ऐसा वर्णन मिलता है कि--“जो प्रृधिवी मे होते हुए भी पृथ्वी से सिन्न 
है, पृथ्वी उन्हें नहीं जानती पर प्रृथ्वी उतका शरीर है, वह पृथ्वी में 
अस्तर्यामी रूपसे उसका संयमन करते है, वे अन्तर्यामी अमृत परमात्मा 
ही तुम्हारे ब्रात्मा है।” इत्यादि-इसी प्रकार जल-अग्नि-मंतरिक्ष- 
बायु-भादित्य-दिकू-चंद्र-तारा-आकाश-तम ओर तेज रूप देवताओं में, 
समस्त मूतों में, प्राप-वाक-चक्षु-त्रोत्र-मत-त्वगू-बुद्धि भर शुक आदि 
भात्मा और आत््मियों मे अवस्थित उनके अन्तर्यामी उनसे अज्ेय, उनके 
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ही शरौर वाले, उनके नियता आदि रूप से उन्हे बतलाकर "वे ही अमृत 
स्वरूप अन्तर्यामी तुम्हारे आत्मा है।' ऐसा उपदेश दिया यया हैं। 
भाष्यन्दिन के पाठ मे--“जो समस्त लोको में स्थित है, जो समस्त वेदों 
में स्थित है, जो समस्त यज्ञो मे स्थित है” इत्यादि पर्याय विशेष हैं। 
“जो विज्ञान मे स्थित है” के स्थान पर “जो आत्मा में स्थित हैं ' ऐसा 
पर्यायवात्ी वाक्य श्रयोग किया गया है। “बह जमृत स्वरूप अन्‍्तर्यामी 
सुम्हारे आत्मा है” महू विशेष वाक्य दोनो में ही मिलता है। 


इस पर सशय होता है कि-यह अन्तर्यामी, जीव है या परमात्मा ? 
फट सकते है कि-जीवात्मा है, वयो कि-उक्त वाबय के अत में अस्तर्यामी 
का ज्ञान इच्धियाधीन है, ऐसा “द्रष्टा श्रोता” इत्यादि विशेषणों से ज्ञात 
होता है। द्रष्टा को ही भन्तर्यामी कहा गया है तथा उसके अतिरिक्त 
कोई दूसरा द्रष्टा नहीं है।” ऐसा निषेध किया गया है इत्यादि से 
जीवात्मा ही सिद्ध होता है। 

एवं श्राप्तेशभिधीयते-अ्रन्तर्याम्यधिदेवाधिलोकादिषु . तद्धर्म- 
व्यपदेशात्‌ श्रधिदैवाधिलोकादिपदचिह्ितेपु वाक्येपु श्रूयमाणो्त्त- 
याम्यिपहतपाप्मा परमात्मा वारायण.। कारणवपाठसिद्ध भ्योडधिदे- 
वादिमदम्यों वावयेभ्योड्घिकान्यधिलोकादिसन्ति वाक्यानि साध्य- 
न्दिनपाठे सतीति ज्ञापनार्थमधिदेवाधिलोकादिष्वित्युमयोरुपादानम्‌ । 
तदेवमुभयेष्वपि वाक्येष्वन्तर्यामी परमात्मेत्यथं. | कुत ? तद्धमें- 
ब्यपदेशात्‌ परमात्मधर्मोह्मयम्‌, यदेक एवं सन्‌ सर्वलोकसर्व॑भूत 
सर्वदेवादीन्‌ तियमयति इति। 

उस संशय पर कहते है कि-अधिदेव गौर अधिलोक़ आदि वाक्यों 
में कहें गए अस्तर्यामी, निष्पाप परमात्मा नारायण ही है। काप्वशासा 
कै पाठ के अनुसार अधिदैवादि युक्त वाक्य की अपेक्षा साध्यन्दित पाठ मे 
अधिलोकादि युक्त पाठ अधिक है, इसके ज्ञापन के लिए ही सूत्र मे 


अधिदेव के बाद अधिवोक शब्द का उल्लेख बिया गया है। इस दोनों 
ही स्थानों के अन्तर्यानी परमात्मा ही हैं। उनके ही धर्मों का, दोनो 


है ०६. 

धैथानों पर उल्लेख किया गया है । जो स्वय एक होकर भी, समस्त शोक, 
समस्त भूत और समस्त देवताओं का नियमन करते है | इत्यादि । 

तथा उद्दालक प्रश्न: “इमं च लोक॑परं च लोक सर्वाणि च 
भूतानि योधत्तरो यमयति” इत्युपक्रम्य “तमन्तर्यामिणंन्रहि” इति 
तस्य चोत्तरम्‌ “यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌” इत्यारभ्योक्तम्‌। तदेतत्‌ 
सर्वाल्लोकान्‌, सर्वाणि च भूतानि, सर्वान्‌ देवान्‌, सर्वान्‌ वेदान्‌, 
सर्वाश्वयज्ञानन्त: प्रविश्य, सर्वप्रकारनियमनम्‌, सर्वशरीरतया 
सर्वस्थात्मत््व॑ च सर्वज्ञात्‌ सत्यसंकल्पात्‌ पुरुषोत्तमादन्यस्थ न 
संभवति । 

इसी प्रकार उहालक प्रश्न के प्रकरण में जैसे-/जो अस्तर्यामी होकर 
इद्दलोक परलोक और समस्त भूतों का सपमन करते है” ऐसा उपक्रम 
करके “उन अन्‍्तर्यामी के विषय मे बतलावे” ऐसा प्रश्न करने पर “जो 
पृथिवी मे है” इत्यादि उत्तर दिया गया | इससे ज्ञात होता है कि-समस्त , 
लोक, समस्त भूत समुदाय, समस्त देवता, समस्त वेद, समस्त यज्ञ के 
भन्‍्तर्यामी, हर प्रकार से सवका नियमन करने वाले, सव॑ शरीर, सर्वात्मा 
सर्यज्ञ सत्य सकत्प, एक मात्न पुरुषोत्तम ही हो सकते हैं। 

तथाहि-प्रन्तः प्रविष्ट. शास्ताजनानां सर्वात्मा”-तत्सष्ट्वा , 
तदेवानुप्राविशत्‌ तेदनुप्रविश्य, सच्चत्यच्चाभवत्‌” इत्यादीन्यीप- 
निषदानिवाक्यानि परमात्मन एवं, सर्वेस्य प्रशासितृत्वं सर्वक्ष्यान 
हमत्वं इत्यादीनि वदंति । 52 

इसी प्रकार-/सर्वात्मिमूत परमेश्वर अभ्यंत्र में प्रवेश कर समस्त 

जनों का शासन करते हैं -"वे सृष्टि करके उसी में प्रविष्ट हो गए, 
प्रविष्ट होकर दे प्रत्यक्ष और परोक्ष रूप दाले हुए” इत्यादि औपनिपद्‌ 
वॉब्य, परमात्मा की ही सर्वेशेसकता और सर्वान्तिर्यामिता इत्यादि 
बतलाते हैं । 5 
तथा सुवालोपनिपदि-“नैवेह किचनाग्र भ्रासीदभूलमनाधार- 
मिमाः प्रजा: प्रजाय॑ते दिग्योदेव एको नारायण, घक्ष,रच द्रष्ठ्यं 


॥ 
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' चारायण, श्रोत्र च श्रोतव्यं च नारायण.” इत्यारम्भ “बप्रन्तः 
रीरे निहितो गुहायामज एको नित्य. यस्य पृथ्वी शरीर य. पृथ्वी- 
सरे संचरन्‌ य पृथ्वी न वेद यस्यापश्शरीम्‌” इत्यादि 'यत्य 
युः शरोरम्‌ यो मृत्युमन्तरे संचरन्‌ य॑ मृत्युतंवेद एप स्वभूतान्त- 
पपाध्महततपाप्मा दिव्योदेव एको नारायण.” इति परस्पेय 
पए. स्वात्मत्वं सर्वेशरीरत्व स्व॑स्य नियतृत्व च प्रतिपाथते । 


तथा सुबाल्ोपनिषद में भी जैसे--“सृप्टि के पूर्व कुछ नही था, 
प्तारी प्रजा अर्थात्‌ जायमान वस्तुएं, निर्मल भौर निराधार रूप से 
मंती हैं, उस समय अलौकिक प्रकाश वाले एकमात्र नारायण ही थे, 
रायण ही चक्षृ और द्रष्टब्य तथा नारायण ही थ्रोत्र और श्रोतव्य 
।” इत्यादि उपक्रम वाक्य से लेकर “जन्म रहित एक नित्यवस्तु शरोर 
अंदर बुद्धि की ग्रह में निहित है, पृथ्यी जिनका शरीर है, जो पृथ्वी 
पचररणा करते है पृथ्वी जिनको नही जानती, जल जिनका शरीर है।'! 
तदि तथा 'मृत्यु जिनका शरीर है, जो मृत्यु में सचरित हैं, म्त्पु 
हैं नहीं जानता, ऐसे समस्त मूतो के अन्त रात्मा, निष्पाप दिव्य देय 
मात्र नारायण ही हैं।" यहां तक परब्रह्म यो सर्वात्मक, सब॑ घरीरी 
नियता, बतलाया गया है। 
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स्वाभाविक अमरहा, परमात्मा की ही विशेषत्ता है। परमात्मा मै, 
देखना सुनना इत्यादि क्षमतायें इन्द्रियाधीन नही हैं भषितु सवंज् और 
सत्यसकह्प होने से थे सारी क्षमतायें उनमें स्वाभाविक रूप से रहती हैं। 
जैसा कि-' बिना नेन के ही देखते है, बिना कान के ही सुनते हैं' बिना हाथ 
और पैर के ही पकडते और चलते हैं” इस श्रुति वाक्य से भी सिद्ध है। 
देखना सुनना इत्यादि शब्द एकमात्र आँख कान इत्यादि इन्द्रिय जन्य 
ज्ञान के ही बोधक हो, ऐसा नही है, अपितु रूपादि विषयक साक्षात्कार 

के बोधक भी हैं। जीव की स्वाभाविक ज्ञानशक्ति, स्वीय कर्म सस्कारो 
से आवत रहती है इसीलिए उसे इन्द्रियो की अपेक्षा होती है। कित्तु 
द्र्मात्मा स्वभाव से ही कर्णादिजन्य दोषो से रहित हैं, इसलिए उन्हे 
सदा स्वाभाविक ज्ञान रहता है। “इनसे भित्र कोई और द्रप्टा नही हे ! 
इत्यादि श्रुति भी पूर्व दावयोक्त-नियता द्रष्टा को कोई दूसरा द्रष्टा नही 
है इसी का समर्थन करती हैं। 

“य पृथ्वी न वेद” ममात्मा न वेद “इत्येबमादिभिवक्यि 
पृथिव्यात्मादितियाम्पेरनुपलाभ्यमात एवं नियमयतीहि यत्यूव॑मुक्तम्‌ 
तदेव” श्रदृष्ठो द्रष्टा अश्रुत्त. श्रोता “इति निगमथ्य” नान्योप्तो- 
इस्ति द्रष्टा “इत्यादिना तस्य नियन्तुनियस्त्रत्तर निपिध्यते ।” 
एप त प्रात्मा-'सत आत्मा” इति च त इति व्यतिरेकविभक्ति- 
निदिप्टस्य जीवस्यात्मतयोपदिश्यमानो$न्तर्यामी न प्रत्यग्रात्मा 
भवितुमहंति । 

“पृथ्वी जिन्‍्हू नही जानती” आत्मा जिन्ह नहीं जानता “इत्यादि 
वाक्यों से उन्हीं था उल्लेख है जिन्ह पूर्व वाक्यों में पृथ्वी आत्मा भादि 
वा नियामक कहा गया है, उन्हें ही आगे ' स्वय अदृश्य होकर देखते है 
तथा अश्रुत होकर सुनते हैं" इत्यादि मे मलौक्कि वतजाबर “उनवे 
अतिरिक्त कोई अन्य द्रप्टा नही है” इत्यादि से उतयी अनन्य नियतृता 
मिद्ध वी गई है। यह तुम्हारा आत्मा है-वह तुम्हारा, आत्मा है? 
इत्यादि में आत्मासे भिन्न विभेक्ति वा प्रयोग वरवे जीवात्मा वी 
भिन्नता स्पष्ट कर दी गई है इसलिए जीवात्मा कदापि अन्तर्यामी नही 
हो सकता। 


( #रेद ) 

च भारायण:, श्रोत्रं च श्रोत॒व्यं च नारायण:” इत्यारम्भ “ग्रन्तः 
शरीरे निहितो गुहायामज एको नित्य: यस्य पृथ्वी शरीर यः पृथ्वी- 
भन्‍्तरे संचरन्‌ य॑ पृथ्वी न वेद यस्यायश्शरीम्‌” इत्यादि यस्‍्य 
मृत्यु: शरीरम्‌ यो मृत्युमन्तरे संचरन्‌ य॑ मृत्युतैवेद एप सर्व भूतान्त- 
रात्माउपहतपाप्मा दिव्योदेव एको नारायण:” इति परस्पेव 
ब्रह्मण. स्वात्मित्वं स्वेश्रीरत्वं स्वस्य नियतृत्व चर प्रतिपादयते । 

तथा सुबालोपनिषद में भी जेसे--“सृष्टि के पूर्व कुछ नही था, 
ये सारी प्रजा अर्थात्‌ जायभान वस्तुए, निर्मल भौर निराधार रूप से 
जन्मतो हैं, उस समय अलौकिक प्रकाश वाले एकमात्र नारायण ही थे, 
तारायण ही चक्ष और द्रष्टव्य तथा नारायण ही श्रोत्र और श्रोतव्य 
थे ।”" इत्यादि उपक्रम वाक्य से लेकर “जन्म रहित एक नित्यवस्तु शरीर 
के अंदर बुद्धि की गुहा में निहित है, पृथ्वी जिनका शरीर है, जो पृथ्वी 
में सचरण करते है प्रथ्वी जिनको नही जावती, जल जिनका शरीर है।” 
इत्यादि तथा “मृत्यु जिनका शरीर है, जो मृत्यु में संचरित हैं, मृत्यु 
जिन्हे नहीं जानता, ऐसे समस्त भूतों के अन्तरात्मा, निष्पाप दिव्य देव 
एकमात्र नारायण ही हैं।” यहाँ तक परब्रह्म को सर्वात्मक, सर्व शरीरी 
सर्वंनियता, बतलाया गया है। 

स्वाभाविक॑चामृतत्व॑ परमात्मस एवं घ्॒म:। न च परस्या- 
त्मनः करणायत्तद्रष्ट्रव्वादिकं, अपितु स्वभावत एवं सर्वज्षत्वात्‌ 
सत्यसंकल्पत्वाइ्च स्वत एवं। यथा च श्रुतिः-/पश्यत्यचक्ष : से 
श्रणोत्यकर्णं: श्रपाणिपादों जवनो ग्रहीता” इत्ति। न च दर्शन 
अवशादिराब्दा: चक्ष रादिकरणजन्मती ज्ञानस्य वाचका: अपितु 
रूपादिसाक्षात्कारल्य । स्त॒ च खझूपादिसाक्षात्कार: कमंतिरोहित 
स्वाभाविकज्ञानस्थ जीवस्य चक्ष॒रादिकरण जन्मा;, परस्थतु स्वत 
-एवं। ' सान्योक्तोइस्तिद्रष्दा” इत्येतदपि प्रृवंवाययोदितातू नियत्रुः 
*#प्डू, भनन्‍योद्वष्ठा, नास्ति इति वदति । 


६ ४२६ ) 


स्वाभाविक अमरता, परमात्मा की ही विशेषता है। परमात्मा में, 
देखना सुनना इत्यादि क्षमतायें इन्द्रियाधीन नही है भपितु सर्वज्ञ और 
"सत्यसंकल्प होने से ये सारी क्षमतायें उनमें स्वाभाविक रूप से रहती हैं। 
जैसा कि-' बिता नेत्र के ही देखते है, बिना कान के ही सुनते हैं” बिना हाथ 
और पैर के ही पकड़ते और चलते हैं” इस श्रुति वावय से भी सिद्ध है। 
देखना सुनना इत्यादि शब्द एकमात्र आँख कान इत्यादि इन्द्रिय जन्य 
ज्ञान के ही बोधक हों, ऐसा नही है, अपितु रूपादि विषयक साक्षात्कार 
के बोधघक भी हैं। जीव की स्वाभाविक भानशक्ति, स्वीय कर्म संस्वारों 
से आवत रहती है, इसीलिए उसे इन्द्रियों की अपेक्षा होती है! किन्तु 
परमात्मा स्वभाव से ही कर्मादिजन्य दोषों से रहिन हैं, इसलिए उन्हें 
स्दा स्वाभाविक ज्ञान रहता है। “इनसे भिन्न कोई और द्रप्ठा नही है” 
इत्यादि श्रुति भी पूर्व वावयोक्त-नियंता द्रप्टा को कोई दूसरा द्रप्ट्रा नहीं 
है इसी का समर्थन करती है। 

“य॑ पृथ्वी न वेद” भमात्मा न वेद “इत्येबमादिभिर्वाक्पि 
पृथिव्यात्मादिनियाम्यरनुपलाभ्यमाव एवं नियमयतीहि यत्पूव॑मुक्तम्‌ 
तदेब” अदृष्ठी द्रष्ठा अरश्रुत्तः श्रोत्ा “इति चिगमब्य” नान्योत्तों 
इस्ति द्रष्टा “इत्यादिना ततस्प नियच्सुनियन्यस्तरं निपिध्यते ।” 
एप त आत्मा-सत्त आत्मा” इतिच त इति व्यतिरिकविभक्ति- , 
निर्दिष्टस्य जीवस्यात्मतयोपदिश्यमानो&्त्तर्यामी न प्रत्यग्रात्मा ' 
भवितुमहंति । 

“पृथ्वी जिन्हें नही जानती” आत्मा जिन्हें नहीं जानता “इत्यादि 
बाकयों से उन्ही का उल्लेख है जिन्हें पूर्व वाक्‍्यों में पृथ्वी आत्मा भादि , 
का नियामक कहा गया है, उन्हें ही आगे “स्वयं अदृश्य होकर देखते है 
तथा अश्रुत होकर सुनते हैं" इत्यादि भें अलोकिक बतलाकर “उनके 
अतिरिक्त कोई अन्य द्रप्टा नही है” इत्यादि से उनकी अनन्य नियंत्ृता 
प्िद्ध की गई, है। “यह तुम्हारा जात्मा है-पह तुम्हारा, भात्मा है” 
इत्यादि में आत्मा से भिन्न विभक्ति का प्रयोग करके जीवात्मा की 
प्िन्नता स्पष्ट कर दी गई है इसलिए जीवात्मा कदापि अन्तर्यामी नहीं 
हो सकता। 


3 2 । 
न च स्मातंमत तद्धर्भाभिलापाच्छारीरश्च ।१)२ गा 


स्मात्तं प्रधानम्‌, शारीर: जोब: स्मात्त च शारोरइ्च नान्‍्तर्यामी, 
प्रतद्धर्माभिलापातू-तयोरसंभावितधर्माभिलापात्‌ । स्वभावत एवं 
सरवेस्य द्रष्ट्रत्वम्‌ , सर्वस्य नियंतृत्व, स्वोस्यात्मत्वं, स्वतएवामृत- 
त्वम्‌ च तयोन॑ंस भावनागंधमहंति । एतदुक्त' भवति, यथास्मार्चम- 
चेतन, सर्वज्ञत्वनियंतृत्वसर्वात्मत्वीदिक नाहंति, तथा जीवो5पि; 
अतदधमंत्वादिति। 


संह्य स्मृति प्रतिपाद्य प्रधान (माया) और शारीर जीवात्मा, 
भन्तर्यामी नही है क्यों कि उन दोनो मे वे विशेषतायें नही हैं जो कि 
भत्तर्याम्री के लिए वेदात वाक्यो मे कही गई हैं। स्वाभाविक ही सर्व- 
दर्शन शक्ति, सर्वे नियंत्रण शक्ति, सर्वात्मिकता, और स्वाभाविक अमरता 
का इन दोनों में नितान्त अभाव है। कथन यह है कि-जैसे कि प्रधान 
अचेतन प्रकृति मे सर्वज्ञत्व, नियंतृत्व सर्वात्मत्व आदि की अहंता नही है 
वैसे ही चैतन्य जीव मे भी नही है, ये विशेषतायें उसमे भी नही है। 


प्रमीषां गुणानां परमान्यन्वय., प्रत्यगात्मनिव्यतिरेकश्च 
सूत्रह्ययेन दगशितः ! 

उक्त विशेषताओ का परमात्मा मे अन्वय तथा जीवात्मा मे अभाव 
दो सूत्रों मे दिखलाया गया है। 
उभये<पिहिभेदेनेनसाभिधोयते । १२।२ १॥ 

उभये साध्यन्दिताः काश्वाश्च, अन्तर्यामिणोनियम्पत्वेन 
वागादिभिरचेतमै: समम्‌ एन, शारीरमपि विभज्याधी यते-"य 
श्रात्मनि तिष्ठन्नात्मनो&त्तरोयमात्मा न वेद यस्यात्मा शरीरं थे 
आत्मानमन्तरों यमयति स त क्रात्माह््तर्याम्यमृत.” इति माध्य- 
नदिया; “यो विज्ञाने तिष्ठन्‌” इत्यादि काण्वा: परमात्मनियाम्य- 
तगा तस्माद विलक्षणत्वेनेनमभिधोगत इत्यथं:। अ्रत्रोड्न्तर्यामी 


( डहह ) 


प्रत्यगात्मनोी विलक्षणोध्पह्तपाप्मा परमात्मा नारायण इति 
सिद्धम्‌। 


माध्यन्दिन मौर काण्व दोनों शाखाओं मे, अचेतन वागादि इन्द्रियो 
के साथ संलग्न होने से जीवात्मा को, अन्तर्यामी परमात्मा से भिन्न 
बतलाया गया हैं, जैसे कि-”जो आत्मा में अन्तर्यामी रूप से हैं, आत्मा 
उन्हे नही जानता, आत्मा ही उनका शरीर है, वह आत्मा में रह कर 
उसका निय्मन करते है, वे अन्तर्या्री ही तुम्हारा अमर आत्मा हैं" ऐसा 
माध्यन्दित तथा--“जो विज्ञान में स्थित” इत्यादि काण्व, इस जीवात्मा 
को परमात्मा से नियम्य होने से भिन्न बतलाते है। इससे सिद्ध होता है 
कि जीवात्मा से विलक्षण, निष्पाप परमात्मा नारायण ही कत्तर्यामी है। 


४ प्रदृश्यत्वादि गुणकाधिकरण :-- ; 
अद्ृश्यत्यादि गुखकफो धर्मोक्तेः१२।२श॥ 


ग्रार्थर्वाणिकप्रधीयते “श्रथ पर यया तदक्षरमाधिगम्पते । 
यत्तददरेश्यमग्राह्ममगोत्रमवर्णमचक्षुइश्रोत्रंतदपा णिपादम्‌ ;नित्य॑विभु' 
सवंगतं सुसृक्ष्य तदव्यय॑ यदभूतयोनि परिपश्यंति घीरा:” इति | 
तथोत्तरत्र-“श्रक्ष रात्परत:' परे:” इति | त्त्र संदित्हमते-किमिहा- 
दृश्यत्वादिगुणकमक्षरमक्षरात्परतः परश्य प्रकृति पुरुषौ, अ्रधोभयत्र 
परमात्मैव इति। कि प्राप्तम्‌? प्रकृतिपुर्षाविति। कुतः? 
भ्स्याक्षरस्थ “अदृष्टो द्रष्टा” इत्यादिविव न द्रष्टत्वादिब्चेतन 
घमंविशेष इह श्रूमते, “प्रक्षरात्परतः पर?” इत्ति च सर्वस्मात्त 
विकारात्‌ परभूतादक्षरादस्मात्यरः क्षेत्रज्ष समष्टि पुरुष: प्रति- 
पायते । 

आधर्वेरिक शाखा में फहा गया कि-अब पराविद्या या व्याख्यान 


किया जावेगा, जिससे अक्षर पुरुष का ज्ञान होता है,-“जो अदृश्य अग्राह्म 
गोत्र वर्ण रहित, नेत्र कर्ण रहित, हुस्तपाद रहित, नित्य, विभु स्वेगत, 


[ डड्१ ह 
अतिसूक्ष्म और अव्यय है, उस भूतयोनि का धीर लोग दर्शव करते हैं।" 
इसके बाद कहा गया कि-' वह अक्षर से भी पर है।” 


इस पर सशय होता है कि-अदृश्यत्व आदि गुण वाला पर अक्षर 
से परतत्व कौन है, प्रकति पुरुष अथवा परमात्मा ? कह सकते हैं कि 
प्रकृति पुरुष है, क्यों कि-/वह्‌ दीखते नहीं पर द्रष्टा! है” इत्यादि मे 
चेतन धर्म सापेक्ष है पर यहाँ तो चेतन धर्म सापेक्ष नही है अपितु- 
“पर अक्षर से भी पर है” इत्यादि मे समस्त विकारों से परभूत अक्षर से 
श्रेष्ठ देहाधिपति पुरुष का ही प्रतिपादन किया गया है। 


एतदुक्त भवति रूपादिमत्स्थुलरूपाचेतनपृथिव्यादिभूतीश्रय 
दृश्यत्वादिक प्रतिपिध्यमान पृथिव्यादि सजातीय सुक्ष्महूपाचेतन- 
मेवोस्थापयति, तच्च प्रधानमेव । तस्मात्परत्व च॒ समष्टि पुरुपस्येव 
प्रसिद्धमू। तदधिष्ठित च प्रधान महदादि विशेषपयंन्त विकारजात 
प्रसृत इति तत्र द्रध्टान्ता उपन्यस्यते “यथोण॑नाभि. सृजते गृह्मते च 
यथापृथिव्यामोषधय- सभवत्ति, यथा संत. पुरुषात्‌ केशलोमानि 
तथा$क्षरात्‌ सभवतोह विश्वम्‌” इति ' 

अतोर्षस्मिस्करणों प्रधान पुर्र 


( ४३३ ) 


एवं प्राप्ते ब्रमः-प्रदृश्यत्वादियुणको धर्मोक्ते, अद्श्यत्वादि 
गुणकोश््षरात्परत: परश्च परमपुरुष एव, कुतः ? तद्धमोंक्ते: | “यः 
सर्वज्ञ: सर्ववित्‌”इत्यादिना सर्वज्ञत्वादिका: तस्वेव धर्मा उच्चन्ते 
तथा हि-“ययातदक्ष रमधिगम्यतै” इत्यादिना श्रदृश्यत्वादिगुणकम- 
क्षरमभिधाय “भश्रक्षरात्‌ संभवतीहिविश्वम” इति तस्मात्‌ विश्व- 
संभव चामिधाय “यः सर्वज्ञ: सवेविद्यस्य ज्ञानमयं तपः,,तस्मादेतद्‌ 
ब्रह्मनाम रूपमन्नं च जायते” इति भूतयोनेरक्ष रस्प सर्वज्ञत्वादिः 
प्रतिपाचते । परचात्‌ “भक्षरातपरत: पर” इति च प्रकृति- 
मंदृश्यत्वादियुणक॑भूतयोन्यक्षरं स्वेज्ञभेव परत्वेन व्ययदिश्यतै । 
श्रतः “अ्रक्षरात्‌ परत: परः” इत्यक्षर शब्द; पंचम्पन्तः प्रकतमदृश्य- 
त्वादिगृणकमक्षरं नाभिषत्ते,_तस्य स्वज्ञस्थ विश्वयोने. सर्वास्मांत्‌ 
परह्देत तस्मादन्यस्थ परल्वासंभवात्‌। श्रतोश्लाक्षरशब्दो भूत 


सृक्ममचेतन क्षेत्र । + 


उक्त संशय पर वक्तव्य यह है कि-अदृश्यत्वादि गुण अक्षर से 
परतत्त, परमात्मा के ही घमे कहे गये हैं । तथा "जो सर्वज्ञ सवंविद्‌'' 
इत्यादि से सर्वज्ञता आदि धर्म भी उन्ही के बतलाए गए हैं। वैसे ही- 
“जिससे अक्षर भधिगत होता है” इत्यादि से अदृश्यत्व गुणवाले अक्षर 
का वर्षन करके “अक्षर से सारा विश्व होता है” इत्यादि से उस अक्षर 
से विश्व की उत्पत्ति बतलाकर “जो सर्वज्ञ और सर्व विद्‌ है, ज्ञानमयत्ता 
ही जिएका तए है. उससे ही बह, नाप, अन्न (पृथ्दी) सौर रूर उत्मन्न 
होते हैं" इत्यादि में भूतयोनि अक्षरंकी सर्वेशता आदि का प्रतिपादन 
किया गया है। “वह पर अक्षर से भी, पर है” इस वाक्य में भूतयोनि 
अदृश्यता कादि गुणवाले सवेज्ञ अक्षर फो ही, पर रुप से प्रतिपादन किया 
ग़या है। "प्रक्लरात्‌ परतः" में अक्षर शब्द पंचम्यन्त कहां गया है जिससे 
ज्ञात होता है कि-यह वाक्य अदृश्यत्व आदि गुण वाले अक्षर का बोधक 
महीं है । पर शब्द उस सर्देज्ष विश्वपोनि!की ओर इंगन कर रहा है णो 
कि सबसे श्रेष्ठ है, उससे अधिक कोई और श्रेप्ठ नही हो सकता। 


६ ब॥२ | 


अतिसूक्षम और अव्यय है, उ् भरूतोनि का धौर लोग दर्शन करते हैं।" 
इसके वाद कहा गया कि-' वह अक्षर से भी पर है ।” 


इस पर संशय होता है कि-अदृश्यत्व आदि गुण वाला पर अक्षर 
से परतत्त्व कौन है, श्रक्ृति पुरुष अथवा परमात्मा ? कह सकते हैं कि 
प्रकृति पुरुष है, बयों कि-“वह दीखते नही पर द्रष्टा हैं” इत्यादि मे 
चेतन धर्म सापेक्ष है पर यहाँ तो चेतन धर्म सापेक्ष नहीं है अपितु- 
/पर अक्षर से भी पर है” इत्यादि में समस्त विकारों से परभूत अक्षर ये 
श्रेष्ठ देहाधिपति पुरुष का ही प्रतिपादन किया गया है । 


एतदुकक॑ भवति रूपादिमत्स्थूलरूपाचेतनपृथिव्यादिभूतीश्रय 
दृश्यत्वादि्॑प्रतिपिध्यमानं पृथिव्यादि सजातीय सूक्ष्मरूपाचेतन- 
भेवोस्थापयति, तच्च प्रधानमेव । तस्मात्परत्व॑ च सर्माष्टि पुरुपस्येव 
प्रसिद्धमू। तदधिष्ठितं च प्रधान मह॒दादि विशेषपयंत्त॑ विकारजातं 
प्रसृत इति तत्र द्रष्टान्ता उपन्यस्यते “यधोणंनामि: सृजते गृह्मयते च 
ययापृथिव्यामोषधय: संभवंति, यथा सत. पुरुषात्‌ केशलोमाति 
तथा5क्षरात्‌ संभवतीह विश्वम्‌” इति | हे 

श्रतो$स्मित्प्रकरणे प्रधान पुरुपानेव प्रतिपाद्चेते इति । 


कथन यह है कि-हूपादिगुण विशिष्ठ स्थूल अचेतन प्रषिव्यादि 
भूतविपयक दृश्यत्वादि धर्म का प्रतिपेध कर पृथिव्यादि के समान सृक्ष्म 
रूप जिस अचेतन का भप्रतिपादन किया गया है, वह प्रधान (प्रकृति) का 
ही प्रतिपादन है। उस ग्रधान से पर समष्टि पुरुष ही प्रसिद्ध है। प्रधान, 
उस पुरुष से अधिष्ठित होकर महत्त्व से लेकर विशेष (स्थूल) तके 
समस्त विकारो का प्रसव करती है। इस विषय मे द्रप्टान्त भी दिया 
गया है--“जैसे ऊर्णनाभि (मकडी) स्वतः ही जाल की सृष्टि और संहार 
करती है, वैसे ही पृथ्वी मे वृक्षादिकों की स्वाभाविक सृष्टि होती है तथा 
जैसे पुरुष के शरीर मे लोभ नल आदि स्वतः होते है, बैसे ही अक्षर से 
विश्व होता है!” इस दृष्टान्त से ज्ञात है कि-इस प्रकरण मे प्रकृति 

# जप का ही प्रतिपादन किया गया है। 


( ४३३ ) 


एवं आप्ते ब्रूम,-अदृश्यलादिगुणको घर्मोक्ति, ग्रदश्यत्वादि 
गुणकोज्ञषरात्ररत. परश्च परमपुरुष एवं, कुत. ? तद्धमंक्ति.। “य- 
सर्वत्र, सर्ववित्‌”इत्यादिता सर्वेशत्वादिका. तस्येव धर्मा उच्चन्ते 
तथा हि-यियातदक्ष रमधिग्रम्यते”” इत्यादिना अदृश्यत्वादिगुणकम- 
क्षरमभिधाय “अक्षरात्‌ सभवतोहिविश्वम” इति तस्मात्‌ विश्व- 
संभव चामिधाय “य. सर्वज्ञ. सर्वेविद्स्य ज्ञानमयं तप., तस्मादेतद्‌ 
ब्रह्मनाम रूपमन्न ने जायते” इति भूतयोने रक्षरस्थ सर्वज्ञत्वादि, 
प्रतिपायते । पश्चात्‌ “अक्षरातवरत, पर,” इति च प्रकृति- 
मंदृश्यत्वादिगुणक भूतयोन्यक्षर सर्वज्ञभेव परत्वेन व्ययदिश्यते । 
श्रत, “अ्रक्षरात्‌ परत, पर,” इत्यक्षर शब्द, पचम्यन्त प्रकृतमदृश्य- 
त्वादिगुणकमक्षरं वामिधत्ते, तस्य सर्वेज्षस्य विश्वयोने स्वस्मात्‌ 
परत्वेन तस्मादत्यस्थ परत्वासमवात्‌ | झ्तोश्लाक्षराब्दो भूत 
सूक्ष्ममचेतत बते । 

उक्त सशय प९ वक्तव्य यह है कि-अदृश्यत्वादि गुण अक्षर से 


परतत्त्व, परमात्मा के ही घम्म कहे गये हैं। तथा “जो सर्वश्ञ सर्वविद्‌" 
इत्यादि से स्वंश्ञता आदि धर्म भी उन्ही के वतलाए गए हैं । वैसे ही- 


“जिससे अक्षर बधिगत होता है” इत्यादि से « णवाले अक्षर 
का वर्णन करके “अक्षर से सारा विष्व होता है' "प अक्षर 
से विश्व की उत्पत्ति वतलाकर "जो सर्वेत्ञ तौर. न्यता 
ही जिसका तप है उससे ही ब्रह्म, नाम, अन्न (ह*4 न्प्त 
होते हैं? इत्यादि में भूतयोनि अक्षर की स्वज्ञता था 


किया गया है! “वह पर अक्षर से भी, पर है" इस व 
जदृश्यता आदि गुणवाले सवेज् अक्षर को हो, पर रुप से 4 
शया है। “अंक्षरात्‌ परत:” में अक्षर शब्द पचम्यन्त कहा 
ज्ञात होता है क्-यह वाक्य अदृश्यस्थ.. ”ण वाले ७« 
नहीं हैं। पर शब्द उस सवंध न 
कि धबसे श्रेष्ठ है. उससे 


( ४११ ॥ 


अतिसुक्ष्म और अव्यय है, उस भूतयोनि का धीर लोग दर्शन करते हैं।” 
इसके बाद कहा गया कि- वह अक्षर से भी पर है।” 


इस पर सशय होता है कि-अदृश्यत्व आदि गुण वाला पर अक्षर 
से परतत्त्व कौन है, प्रकृति पुरुष अथवा परमात्मा * कह सकते है कि 
प्रकृति पुरुष है, बयो कि- वह दीखते नही पर द्रष्ठ। है इत्यादि मे 
चेतन धर्म सापेक्ष है पर यहाँ तो चेवन धर्म सापेक्ष नहीं है अपितु- 
“पर अक्षर से भी पर है” इत्यादि मे समस्त विकारों से परभूत अक्षर से 
श्रेष्ठ देह्ााधिपति पुरुष का ही प्रतिपादत किया गया है । 


एतदुक्त भवति रूपादिमत्स्थुलरूपाचेतनपृथिव्यादिभूतीश्रय 
दृश्यत्वादिक प्रतिषिध्यमान पृथिव्यादि सजातीय सूक्ष्मरूपाचेतन- 
शेवोस्थापयति, तच्च प्रधानसेव । तस्मात्परत्व व समष्टि पुरुषस्येव 
प्रसिद्धमू। तदधिष्ठित च प्रधान मह॒दादि विशेषपयंन्त विकारजात 
प्रसूत इति तत्र द्रष्टान्ता' उपन्यस्यते “पथोशंनाभि सृजते गृह्मते च 
यथापृथिव्यामोषधय समवत्ति, यथा सत पुरुषात्‌ केशलोमानि 
तथाइक्षरात्‌ सभवतीह विश्वम्‌” इति। 

श्रती३स्मिन्प्रकरणे प्रधान पुरुषानेव प्रतिपाद्ेते इति । 


कथन यह है बि-रूपादिगुण विशिष्ठ स्थूल् अचेतन पृथिव्यादि 
भूतविपयक दृश्यत्वादि धर्म का प्रतिपेध कर पृथिव्यादि वे समान सूक्ष्म 
रूप जिस अचेतन का प्रतिपादन किया गया है, वह प्रभाव (प्रकृति) का 
ही प्रतिपादन है। उस अवान से पर समष्टि पुरुष ही प्रसिद्ध है! प्रधान, 
उस पुरुष से अधिष्ठित होकर महत्त्व से लेकर विशेष (स्थूल) तक 
समस्त विकारों का ग्रतव करती है| इस विषय ने अय्टात्त भी दियए 
गया है-- 'जेसे ऊर्णनाभि (मकडी) स्वत ही जाल की सृष्टि और सहार 
करती है, वैसे ही पृथ्वी मे वृक्षादिको की स्वाभाविक सृष्टि होती है तथा 
जैसे पुरुष वे शरीर मे लोभ नख आदि स्वत होते है, बसे ही अक्षर से 
विश्व होता है। इस दृष्टान्त से ज्ञात है कि- इस प्रकरण मे प्रकृति 
पुरुष का ही प्रतिपादन किया गया है। 


( ४३३ ) 


एवं प्राप्ते ब्रमः-अ्रदृश्यवादिगुणकों धर्मोक्ते, भ्ररश्यतादि 
गुणकोश््षरात्परतः परश्च परमपुरुष एवं, कुतः ? तद्धमोक्तिः। “यः 
सबंज्ञ, सवंधित्‌"इत्यादिवा सर्वज्ञवादिका: तस्येंव धर्मा उच्चन्ते 
तथा हि-ययातदक्ष रमधिगम्यते”” इत्यादिना भश्रदृश्यत्वादिगुणकम- 
क्षरमभिधाय “गअक्षरात्‌ संभवतोहिविश्वम्‌” इति तस्मात्‌ विश्व- 
संभव चामिधाय “य. सर्वज्ञ. सर्वविद्यस्य ज्ञानमयं तप:, तस्मादेतद 
ब्रह्मगाम रूपमन्नं च जायते” इति भूतयोनेरक्षरस्य सर्वज्ञत्वादिः 
प्रतिपादते । पश्चात्‌ “्रक्षरातपरत: पर.” इति च प्रकृति- 
मदृश्यत्वादिगुणक भूतयोन्यक्षरं सर्वज्मेव परत्वेत व्ययदिश्यते । 
भ्रत्‌, “अ्क्षयत्‌ परत. पर.” इत्यक्षर शब्द. पंंचप्यन्त. प्रकृतमदृश्य- 
त्वादियुएकमक्षरं नामिध्त्ते, तस्य सर्वेज्स्य विश्वयोने. संवेस्मात्‌ 
परत्वेन तस्मादन्यस्थ परत्वासंभवात्‌। अतोष्लाक्षरशब्दों भूत 
सृक्ष्ममचेतन मूते । 

उक्त संशय पर वक्तव्य यद है कि-भदृश्यत्वादि गुण अक्षर से 
परतत्त्व, परमात्मा के ही घ॒र्म कहे गये हैं। तथा “जो सर्वज्ञ सर्वेविद्‌” 
इत्यादि से सर्वश्ञता आदि धर्म भी उन्ही के बतलाए गए हैं। वँसे ही- 
“जिससे अक्षर मधिगत होता है” इत्यादि से अदृश्यत्व ग्रणवाले अक्षर 
का वर्णन करके “अक्षर से सारा विश्व होता है” इत्यादि से उस अक्षर 
से विश्व की उत्पत्ति बताकर “जो सर्वेज्ञ और स्वंविद्‌ है, ्ञानगयता 
ही जिसका तप है उससे ही ब्रह्म, नाम, अन्न (पृथ्वी) और रूप उलन्न 
होते हैं” इत्यादि में मूतयोनि अक्षर की सर्वेशता आदि का अतिपादन 
किया गया है! “वह पर अक्षर से भी, पर है” इस चाक्य मे भूततयोनि 
अदृश्यता आदि गुणवाल सर्वेग अक्षर फो ही, पर रूप से प्रतिपादन किया 
गया है। “भक्षरात्‌ परत; में अक्षर शब्द पंचम्यल्त कहा गया है जिम्मसे 
ज्ञात होता है. कि-पह वावय अदृश्यस्व आदि गुण वाले अक्षर का बोघक 
मही है। पर शब्द उत्त सर्वेश विश्वयोनि की जोर इ गन कर रहाहेणो 
कि प्रम से थरेप्ठ है उससे अधिक कोई ओर श्रेष्ठ नह्ठी हो एकता । 


( भर ) 
परचम्यन्त अक्षर शब्द सृक्ष्म भूत अचेतन का ही वाघक है। (अर्थात्‌ 
अल्लर, परमात्मा की वह सूक्ष्म भूव अचेतन अवस्था है जिससे, स्पूल 
कु जगत रूप क्षर की, उत्पत्ति होती है। परमात्मा इस अक्षर से भी 
पं 
इतश्च न प्रधान पुरुषौ-प्रधान और पुरुष इसलिए भी अदृश्यता 
भादि गुण वाले नहीं हो सकते कि-- 


विशेषणभेदबव्यपदेशाभ्यांच नेतरौ ।॥२॥२३॥ 

विशिनष्टि हि प्रकरणं-प्रधानाच्च पुरुषाच्च भूतयोन्यंक्षर 
ब्यावर्तयतोत्यथेंट, एकविज्ञानेन सर्वविज्ञान प्रतिज्ञोपपादनादिभिः । 
तथा ताभ्यामक्षरस्थ भेदश्च ष्यपदिश्यते “श्रक्षरात्परतः पर 
इत्यादिता । तथाहि-“सब्बह्मविद्यां. सर्वविद्याप्रतिष्ठामधर्वाय 
ज्येष्ठपुत्राय प्राह” इति सर्वविद्या प्रतिष्ठा भृता ब्रह्मविद्या प्रक्रांता: 
परविद्येव च सवंविद्या प्रतिष्ठा, त्ामिमां सर्वविद्या प्रतिष्ठां,वि्या 
चतुमुंखाथर्वादिगुरूपरम्परयाइगिरसाप्राप्तां णिज्ञासु: “श्मैनको 
ह वै महाशालोंईगिरसं विधिवदुपसन्नः पप्रच्छ कस्मिस्तु भगवो विज्ञात्े 
सर्वं्िदं विज्ञातं भवति” इति ब्रह्मविद्याया: सवंविद्याउश्रयत्वाद 
ब्रह्मविज्ञानेन सबव॑ विज्ञातं भवतीतिकृत्वा ब्रह्मवरूपमनेन पृष्ठम- 
“तस्मै स होवाच ह. विद्यो वेदितन्ये इति हस्म यदत्रह्म विदोवदति 
पराचैवापरा च” इति। ब्रह्मप्रेप्पुना ह विदय॑ वेदितव्ये-ब्रह्मविपये 
परोक्षापरोक्षरुपे द्वों विज्ञाने उपादेये इत्यथे,, तत्र, परोक्ष' शास्त्र- 
क्षय्य॑ ज्ञानं, भ्रपरोक्षण योगजन्यम्‌, तयोः ब्रह्म प्राप्ति उपायभूतम 
परोक्ष॑ ज्ञानम, तच्च 'भक्तिझपापन्नम्‌, “यमेवैप वृण॒तेतेनलभ्य:” 
इत्यश्रैव विशेष्यमाणत्वात्‌ तदुपायश्चागमजन्यं विवेकादि साधनसप्त 
फानुग्रहीत ज्ञानं “तमेत॑ वेद्ानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिपन्ति यज्ेन 
दामेन तपसाध्नाशक्केन” इति श्रुते: । . , .. , .. ..» , 


( ४) 


“एक विज्ञान से स्वंविज्ञान” इत्यादि मियम के प्रतिपादन के 
लिए प्रारब्ध यह प्रकरण भी विशेष रूप से प्रधाव और पुरुष से, भूतयोति 
अक्षर की पृथकता वतलाता है। इसी प्रकार “अक्षरात्‌ परत: पर:” 
वाक्य भी, प्रधान और पुरुष से अक्षर की पृथकता बतलाता है। प्रकरण 
में जैसे-/उत्होंने बड़े पुन्न अथर्व को समस्त विद्याओं की आश्रय भूत 
ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया” इसमे समस्त विद्याओं की आधार छप 
ब्रह्मविद्या बतलाई गई है। परमात्म विषयक विद्या ही समस्त विद्याओं 
की भाधार शिता है। ब्रह्म, अथर्व आदि गुरु परम्परा से प्राप्त इस समस्त 
विदधाओं की आधारभूत विद्या की अंगिरस से जिज्ञायु-“शौनक ने विधान 
पूवेंक जाकर जिशसा की किन्हे भगवत्‌ ! कौन ऐसा एक पदाय्य है 
जिसके भान से इस सम्रस्त जगत का ज्ञान ही जाता है?” ब्रह्मविदा 
ही समस्य विद्याओं की आधार शिला है, इसलिए प्रह्मविज्ञान से ही 
समस्त का जान हो सकता है, ऐसा विचार कर ही शौनक ने ब्रह्मस्वहूप 
की जिज्ञासा की थी, उस पर-/उन्होने, उनसे कहा कि-'दो विद्यार्यें 
धांतग्य हैं, जिम्हे कि ब्रह्मवेत्ता परा अपरा भाम से स्मरण करते हैं ।” 
इससे शात होता है कि ब्रह्म प्राप्ति की 5च्छावाल़ों को दो विद्याओं को 
जानना चाहिए। अर्थात्‌ ब्रह्म विषय में परोक्ष और अपरोक्ष, दो विज्ञान 
छपादैय हैं। उनमे परोक्ष तो शास्त्र जन्य ज्ञात है तथा अपरोक्ष ज्ञान 
पोगाश्यास जम्य है। इन दोनों में अपरोक्ष ज्ञान ही प्रह्म प्राप्ति का श्रेष्ठ 
उपाय है जो कि--भक्तिरुप पते श्र'प्त होता है। “यह जिसे वरण कर 
सेते हैं उसे दी प्राप्त हीते हैं” इत्यादि में उक्त तथ्य का ही विवेच्रन किया 
गया है। इस भक्ति का उपाय रूप आयम जन्य ज्ञान, विवेक आदि सात 
साधनों पे प्राप्त ज्ञान है। जैसा कि- ब्राह्मण लोग वेदपाठ, यज्ञ, दान, 
छहप और विषयाशक्ति त्याग द्वारा उस परमात्मा को जानते हैं” इत्यादि 
श्रुति से ज्ञात होता है। , न लि 

शभ्राह थे भगवान पराशर:--तत्पाधिहेतुर्ानं च कमे चोक्त 
महामुने, ध्लागमोत्यं विवेकाच्च द्विवाज्ञानं तथोच्यते” इति। “तथा- 
प्रा ऋग्वेदो यजुर्वेद/” इत्यादिना “धर्मशास्त्राणि इत्यन्तेन श्राय- 
भोत्य॑ ब्ह्मसाक्षात्कार हेतुभूतं परोक्षज्ञानमुक्तम्‌। सांगल्‍्य सेतिहास 
फ्जा' चाही । &वन्रीज्षास  -ब्रह्मज्ञनरन फि। रे++ स्तर 


हु 


( ४३६ ) 


प्रधपरा ययातदक्षरमधिगम्यते “इत्युपासनाख्यं ब्रह्मताक्षात्कार- 
लक्षणं भक्तिरुपापन्न ज्ञानम्‌” यत्तदद श्यमग्राह्मम्‌ इत्यादिना परीक्षा- 
परोक्षरूप ज्ञानद्यय विषयस्य परस्य ब्रह्मण. स्वरुपमुच्यते । 

ओर भगवान पाराशर भी ऐसा ही कहते है--'ज्ञाग और कर्म 
दोनो ही उनके प्राप्ति के हेतु हैं, शास्त्रोक्त और विवेक जन्य दो प्रफार 
के ज्ञान कहे गए है। “तथापराऋग्वेदो यजुर्वेद.” से प्रारभ करके 
“घर्मशास्त्राणि” तक ब्रह्म साक्षात्कार के हेतुमृत शास्त्रोत्य परोक्ष ज्ञान 
का विवेचन किया है। इतिहास, पुराण, मीमासा और व्याकरण, छंद 
ज्योतिष भादि अगो सहित वेद ही ग्रह्मतानोत्पत्ति का मूलकारण है 
यही बतलाया गया “अव परा विद्या वतलाते है जिससे अक्षर ब्रह्म का 
ज्ञान होता है इत्यादि में ्रह्मानुभूति रुप भक्तिमावापन्न उपासना “नामक 
ज्ञान का विवेचन किया। “जो अदृश्य और भ्रप्राह्म है” इत्यादि मे परोक्ष 
अपरोक्ष इन दोनों ज्ञानो के विषमभूत परत्रह्म के स्वहुप का निर्देश क्रिया 
गया हैं। 

“थयोरणनामिः सृजते गृह्नतें च” इत्यादिना यधोक्तस्वरूपात्‌ 
परस्याद ब्रह्मणोअक्षरात्‌ क्ृत्स्तस्म चेतवा चेतनात्मक प्रपचस्मोत्पत्ति- 
हक्ता, विश्वमिति वचनात्राचेतनमात्रस्य “तपसा चीयते ब्रह्म, ततो$ 
न्ममभिजायतें, भ्रन्‍्नाठआणों मत' सत्य लोका: कमंसुचामृतम"” इति 
ब्रह्मणो विश्वोत्पत्ति प्रकार उच्यते। तपसा-शानेन, “यस्य शान- 
मयंत्रप:” इति वक्ष्यमाणत्वात्‌, चीगते-उपचोयते; “बहुस्या” इति 
संकल्पस्पेण ज्ञानेन वरह्मे धृध्दयुन्मुसं भवतीत्यर्थ:। ततोफ़नममि- 
जायते-अद्यत इत्यव्तम्‌, विश्वस्प भोक्तूवर्गस्प भोग्यभृूत्त भूत- 
पृक्ष्ममव्याइुृतं परस्माद्‌ ब्रह्मणों जायत इत्यथ॑; प्राण सन; प्रभूति व 
ह्वर्गापवर्गेंडपफल साधनभूत करमंप्रय॑न्त सर्वे विकारणात॑ तस्मा- 
देव जायते । 

“ऊर्पनाभि जैसे सृष्टि भौर सहार करती है” इत्यादि में, उपर्युक्त 


“स्वरूप वाले परत्रह्म अक्षर ब्रह्मा से, समस्त मद भेतनात्म प्रपत्त री 


[ ४३७ ) 

“उत्पत्ति बतलाई गई है, वाक्य में प्रयुक्त “विश्वम्‌” पद, समस्त अचैतत 
आत्र की उत्पत्ति का बोधक है। “ब्रह्म तपस्या द्वारा ही युष्टि करते है, 
उनसे - अन्न की सृष्टि होती है, अन्न से प्राण, मन, सत्य, समस्त लोक, 
कर्मफूल और अमृत (स्वर्ग ) आदि उत्पन्न हुए” ऐसा ब्रह्म का विश्यो- 
त्पत्ति का प्रकार बतलाया यया है। तपसा का अर्थ है श्ञान से, "जिसको 
शाममयता ही तप है” इस वामय से उक्त अथ फी पुष्टि होती है। चीयतें 
का तात्पर्य है उपचीयते अर्थात्‌ “बहुस्यां” ऐसे संकल्प रुप ज्ञान से श्रद्धा 
सृष्टि के; उन्मुल्त होता है। जिसे खाया जाय उसे प्रन्न कहते हैं; अत 

अन्नमभिजायते का तात्पर्य हुआ कि--भोक्ता विश्व का भोग्यभूत अन्न, 
पतिसूक्ष्म भव्याकृत परब्रह्म से उत्पन्न हुआ प्राण, मन, स्वर्ग ओर मोक्ष 
हूप फल के साधनीभूत कर्म आदि सभी विकार उन्ही से उत्पन्न 
होते है । -, 

# “थे. स्वतः सवंवित्‌” इत्यादिना सृष्दयुपपफरर भूत सावज्- 
सत्यसंकल्पत्थादिकमुक्तम्‌ । सर्वश्ञात्‌ संकल्पात्‌ परस्माव्वद्यणो$क्षरा- 
देतत्‌ कार्याकारं ब्रह्म नामरुपविभक्त' भोक्तु भोग्यरूपं व जायतें। 
“तदेत्सध्यमिति” इंति परस्यश्रह्मणो निरुषाधिकसत्यत्वमुच्यते !” 
मुंत्रे पुकर्माणिक वयो मास्यपश्य॑स्तानित्र ताया बहुधा संततानि, 
तान्याचरत नियत सत्यकामा: “इति सार्वज्ञसत्य संकत्पत्वादि 
कल्याण गुशाकारमक्षरं पुरुष स्वतः सत्म कामममानाः तत्पाप्तय 
फल्ान्तरेंभ्यों विरक्त ऋग्यजुसामायव सुकविभिदृष्टानि वर्णाश्रमो- 
चितानि- श्रेताग्विषु बहुधा सन्ततानि कर्माष्याचरतेति ।” एप व 

पन्‍्या: “इत्यारिभ्य” एप वः पुण्यः सुक्ृतों ब्रह्मलोक:” इत्यन्तेन 

फेमतिष्ठान प्रकार, श्रुतिस्पृति चोदितेष्ठ क्मंसू एकतरकम्मवैधुर्ये:- 
पीतरेषामनुष्ठितामामपि निष्फलत्वम्‌ प्रयधानुष्ठितस्य चाननुष्ठित 
समत्वम्‌ भ्रभिधाय “प्लवा हां ते अदृढा यज्ञरूपा भ्रष्टादशोक्तमबर 
येघुकमे, एतच्छेयो येडभिनंदंति मृढाजराम्त्यू ते पुनरेवापि यन्ति [” 
इत्पादिना फल्ासिसतंध्ि पूर्वकत्वेन ज्ञानविधुरतया चारवर्र कर्माचरता 


( .४ैढ ) 


पुनरावृत्तिमुक्तता “तपर्थद्धेये झापवरसंति” इत्यादिन पुषर्रापः 
फलाभिसंधि रहित॑ ज्ञानिनानुष्ठितं कर्म ब्रह्म प्रापये भवतीति 
प्रशत्य “परीक्षय लोकान्‌” इत्यादिना केवल फर्मफलेषु विरक्तस्य 
यथोदित कर्मानुगृहीतं ब्रह्मप्राप्त्युपायभूतम्‌ ज्ञानं जिज्नासमानस्य घ 
प्राचायोपसदन विधाय “ तदेतत्‌ सत्यं यथा सुदीक्षात्‌ “इस्यादिना" 
सोअविद्याग्रन्य विकिरतीह सौम्प” इत्यंतेन पूर्वोक्तिस्याक्षरस्थ भूत- 
योन॑: परस्य ब्रह्मणः परमपुरुपस्यानुक्ते: स्वरूपगुरौः सह सर्वभूतान्त- 
रात्मतया विश्वशरीरत्वेन विश्वरूपत्वम्‌, तस्माद्‌ विश्व सृष्टि च 
विस्पष्ठमभिधाय “प्राविस्सन्निहितम्‌” इत्यादिना तसस्येवाक्षर 
स्याव्यकृतात्परतो5पि पुरुषात्‌ परभूतस्यपरस्य ब्रह्मण, परमव्योरिनि 
प्रतिष्ठितस्थानवधिकाति शयानंद॑ स्वरूपस्थ हृदयगुहायामुपासीन 
प्रकारं उपासनस्थ च॑ परभक्तिख्पत्वमुपासीनस्याविद्याविमोकपूरक 
ब्रह्मसम॑ बह्मानु मवफल चोपदिश्योपसंहतम्‌ । प्रतएवं विशेषणाद 
भेदव्यपदेशाल्य नास्मिन्‌ प्रकरण प्रघानपुरषौ अतिपाद् ते । 


"जो सर्वज्ञ सब विद” इत्यादि बावय में उनके सृष्टि फार्योंपयोगी, 
पर्वज्ञ, सत्य संकल्प आदि युण कहे गए हैं । 


फाय भावापन्न ब्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) नाम और रूप से भिक्त भोक्ता 
( जीव ) तथा भोग्य ( जड जगत ) गादि सब, सर्वेज्ञ सत्य संकल्प, अक्षर 
शर्मा से ही उतप्त होते हैं। “तदेततू सत्यम्‌” इत्यादि में, परभ्रह्म कौ, 
निशपाधिक सत्यता बतलाई गई है ।”” शवियो प्र्यात्‌ मनीवियों ने, मंत्रों 
से जिन सण्स्त कर्मों, पा ज्ञात प्राप्य दिया, उनरे चेत्ा में विस्तार 
हुआ, है सत्याभिलापियों ! ध्यप निरन्तर उनपा आाघरण बरिए"इत्यादि 
बाषय मे; सर्वेज्ष, सत्य्सकत्प, मत्याण गुझाफर स्वतः सरय, अक्षर पुएप 
ही प्राप्ति के इच्छक, तथा उनमी प्राप्ति के उद्देश्य से अभ्याम्य फप्तागरक्ति 
सै बिरक्त तुम जोग, ऋषछू यजु साम अघय॑ बेदों में ऋषियों हॉट देखें 
गए भैता_ बग्नियों मे निद्वित वर्षाश्रमोत्रित बर्मो' झा माषरण करो; 
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ऐसा बादेश दिया गधा। “यही तुम्हारा मार्ग है” इत्यादि से प्रार॑भ 
करके “यही तुम लोगो 'का पृण्यलब्ध ब्रह्मतोक है” इस अन्तिम वावय 
तक, कर्मानुष्ठान का प्रकार तथा श्रुति स्मृति उपदिष्द कम्मों में किसी 
एक की भी हानि से संपूर्ण अनुष्ठान की हानि, तथा विधिलंधन पूर्वक 
किए गए अनुष्ठान की निरनुष्ठानता बतलाकर “मठारह सकान ऋ्वयों 
द्वारा अनुष्ठित यज्ञ-ःरूपी अदृढ जहाज की यदि कोई मूढ प्रशंसा करता 
है तो.वह वार-वार जरा पृत्यु को प्राप्त करता है” इत्यादि वाबय मे 

फ़लासक्ति पूर्वक अनुष्ठित तत्वशान विहीन कर्म को भवर कहा गया 
तथा उस ,कर्मानुप्ठान से पुतः जन्म मरण का चक्र बतलाकर--“जो 
तपस्या और श्रद्धा से उपासना करता है” हत्यादि में, श्ानियों द्वारा 
फलातुसधान रहित अदुष्ठित कर्म को ही ब्रह्म प्राप्ति का सहायक 
बतलाते हुए निष्काम करे की प्रशंसा की गई है। इसके बाद--“कर्मे- 
लब्ध फल की परीक्षा करके अर्थात्‌ फल की नित्यता अनित्यता का 
विचार करके” इत्यादि मे, एक मात्र निष्काम कर्म करने वाले, बद्म- 
प्राप्ति के उपायभूत ज्ञान के जिज्ञासुओ को आचार्य के निकट जाने का 
नियम बतलाकर “यही वह सत्य है” हृत्पादि से प्रारंभ करके “हे सौम्म ! 

प़ह पुरुष ही /अविद्या ग्रत्थि को घिंन्न करते हैं” इत्यादि तक, पूर्वोँच्त 
अक्षर भूतंयोनि परत्रह्म, को अब तक कहे गए गुणों के साथ सर्वान्तर्या- 

मिता, विश्व शरीर हीने से विश्वरूपता तथा उन्हीं से विश्वसृष्टि का 
सुस्पष्ट प्रतिषादद करके 'आविः सपच्चिहिता” इस्यादि में--अन्याक्ृत 
प्रकृति से श्रेष्ठ पुरुष से भी, श्रेष्ठतर-परमध्योम मे स्थित, निरवधि- 
निरतिशय आतद स्वरूप अक्षर पदवाच्ष्य परमयुरुष पर ब्रह्म की हृदय 
पु्डरीक मे उपासना प्रणाली, उपासता को पराभक्तिरुपता तथा उपासक 
की अविद्यानिवृत्ति पूर्वक ब्रह्म तुल्यता और ब्रह्मानुभवफल का उपदेश 
करके संहार किया गया है। इस प्रकार पूरे प्रकरण में विशेष निर्देश 
और भेद निर्देश को देखने से, ज्ञात होता है कि इसमे प्रधान भौर पुरुष 
का प्रतिपादन नहीं है । 


भेदव्यपदेशो5पिहि तार्भ्या परस्य ब्रह्मणी5त्र विद्यते | दिव्यीं 
छमूत्त: पुरुष. स वाह्याभ्यंत्रो हाजः प्रप्राणों ह्ममताः श॒ु्नो हाक्ष- 
-रात परत; परः “इत्यूदितिः भक्षराद, प्रव्याकृतात्‌ परतो यः 
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समष्टि पुरुष, तस्मादपिपरभूतो<्दृश्यत्वादिगुएकोआ्षर शब्दामिहित 
परमालेत्यर्थ, अश्नुत इति वा, नक्ष रतीति वाउक्षरम्‌ । तदव्याकृतेडपि 
स्वविकारव्याप्तवा वा मह॒द्दिवस्नामान्तराभिलापयोग्यक्षरणामा- 


वादवाइक्ष रत्यकथचिद उपपद्यते । 

इस प्रकरण मे प्रकृति और पहष का, परभ्रह्म से स्पष्ट भेद दिख- 
लाया गया है। “वह दिव्य निराकार पुरुष, बाहर और भीतर स्थित, 
जत्मन्ध्राण और मनरहित शुप्र श्रेष्ठ अक्षर से भी श्रेष्ठ हैं।” इत्यादि 
में अव्याकृत पदयाच्य अक्षर से श्रेष्ठ जो समष्टि पुरुष है, उससे भी श्रेष्ठ 
प्रदृश्यत्वादि गुणवाले अक्षर परमा मा का उल्लेख है। अक्षर का तात्पर्य 
है कि जो ब्यापक रूप से सर्वेत्र विद्यमान रहे भ्रथवा जी स्वरूप से कभी 
विच्युत न हो। अव्याकृत प्रव्नति न कभी ध्यापक होकर स्थित रहती है 
और न भहृत्तत्व आदि की तरह नामान्तर प्रहण छप क्षरण ही प्राप्त 
बरती *, इसलिए उसकी ग्रक्षरता कभी उपप दित नही हो सकती । 

रूपोप्न्यासाच्च !70२७४॥ 
“अग्निमूर्धा घशुपी चस्यसूर्यों दिश- श्रोत्रे बागूविवृताश्च 
००. पर ु, 
बैदा. वायु. प्राणों हृदय विश्वमस्य पदुम्या पृथ्वी हां प सर्वभूता- 
स्तरात्मा ।” इतोदृश रूप सवंभूतान्तरात्मन- परमात्मन्‌ एव सभवत्ति 
झ्तश्च परमात्मा । 

“अग्नि जिसफा शिर, चन्द्र और सूर्य जिसकी माँखें, दिशायें 
जिसके कान, विवृत वेद जिसकी वाणी, वायु जिसके प्राण विश्व जिसका 
हृदय, और (धृथ्वी जिसके चरण हैं, वही समस्त मूत समुदाय का अन्त- 
यामी है!" ऐसा रूप तो सर्वान्तर्यामी परमात्मा का ही हो सकता है। 
इसलिए परमात्मा ही अदृश्यस्‍्वादि गुण वाला अक्षर है। 

६ वेश्वानराधिकरण,-- 
वैश्वानर साधाराशब्दविशेषात्‌ ।१।११शा 
इदमामनतिच्छुदोगा: “प्रात्मानमेवेम बैश्वानर संप्रत्यध्येपिं 
तमेव नो ब्रृहि” इति प्रकम्य “यस्त्वेत्तमेव प्रादेशमाप्रमभिविमान- 


( झ४१ ) 


मात्मान वैश्वानरमुपासते” इति। तब संदेह: किमये वैश्वानर 
झात्मा, परमात्मेति शक्‍य निर्णय, उत्त न इति। कि प्राप्तम्‌ ?ै 
प्रशवय निर्शंय इति | कुतः ? वैश्वानर शब्दस्य चतुष्व॑र्थेषु प्रयोग- 
दशंतात्‌ । जाठराग्नौतावत्‌ “श्रयमाग्नि वैश्वानरों येनेदमस्नं पच्यते 
यदिदमथते तस्पेष घोषों भवति, यावदेतत्‌ कर्णावषिधाय श्वृणोति 
स यदोत्क्रमिष्यन्भवति नैन॑ घोझं श्यणोति” इति | महाभूत ततीये 
घ “विश्वस्मा अग्नि भुववाय देवा वैश्वानरं केतुमह नामकृप्पन्‌/ 
इति । देवतायां च “वेश्वानरस्य सुमतौ स्याम्‌ राजा हि क॑ भुवना- 
मभि श्री.” इृति । परमात्मनि च“तदात्मस्येव हृदयोअनौ वैश्वानरे 
प्रास्यत्‌” इति; “स एप वेश्वानरो विश्वरूप; प्राणोउग्निसदयते” 
इति थे वाषयोपक्रमादिषृपलभ्यमानान्यपि लिगानि सर्वानिगुरतया 
भेतूं शक्यानीति । 


छांदोग्योपनिषद्‌ में--”हस समय तुम इस वेश्वानर आत्मा को 
जानो, वही हमारे बल है” ऐसा उपक्रम करते हुए “जो प्रादेश परिमित 
स्थान में अवस्थित इस व्यापक आत्मा की, वेश्वानर रूप से उपासना 
करता है ।” इत्यादि में वैश्वानर की उपासना का उपदेश दिया 
गया है। 


इस पर विचार होता है कि, वैश्वानर, जीवात्मा या परमात्मा ? 
निर्णय कुछ अशक्य सा है क्योकि-वेश्वानर शब्द का चार अर्थों में 
प्रयोग देखा जाता है। जाठराग्नि के रूप में जैसे--“यही वैश्वानर 
अग्नि है, जिससे भक्त अन्त का परिपाक होता है, इसी से अन्तर्नाद होता 
है, जिसे कान बंद कर सुना जा सकता है, प्राणांत काल मे व्यक्ति को 
भह ताद सुनाई नहीं पड़ता” इत्यादि। हृतीय महाभूत अग्निरूष में 
जैसे--“देवताओं ने समस्त जगत के उपकार के लिए वेश्वानर को दिवस 
का कैतु (चिन्ह) बनाया है।” इत्यादि । देवता के अर में प्रयुक्त जैते-- 
“हम लोग जिन चेश्वानर फो सुदृष्टि से देखते हैं, वे ही समस्त जगत के 
सुत्त समृद्धि के सपादक है ।” इत्यादि परमात्मा अर्थ मे जैसे-- द्ृदपस्थ 
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आत्मस्वप वैश्वानर अग्नि को उसे प्रक्षिप्त किया” तथा "यही प्राण 
स्वश्प वैश्वानर अग्नि अनेक प्रकार से उद्गत होता है।” इत्यादि । 
वाक्य कै प्रारभ मे विशेषार्थ ज्ञापक जो चिन्ह रहते है, उसी के आधार 
पर सपूर्ण वाक्य का अर्थ किया जा सकता है। 


.. थवं प्राप्तेअभिधीयते-वेश्वानर, साधारण शब्द विशेषात्‌- 
वेश्वानर: पर एवं आ्लात्मा कुत.? साधारण शब्द विशेषात्‌ | 
विशेष्यत इंति विशेष -साधा रणस्प वेश्वानर शब्दस्य परमात्मा- 
साधारण: धर्मविशेष्यमाणत्वादित्यथं. ! तथाहि-प्रौपमत्यवादय, 
पँचेमे मह॒पंयः समेत्य-“को से श्रात्मा कि ब्रह्म ?” इति विचार्य 
“उद्यलको' हि वे भगवन्तोध्यमारुणि, सम्प्रतीममात्मान वेश्वानर- 
भध्येति त॑ हताम्यागच्छाम्‌” इत्युद्वालकस्य वेश्वानरात्मविज्ञानभव- 
हा पु 
गम्य तसम्याजर्मु:। स चोहालक एतान्वेश्वानशत्म जिज्ञासुन- 
अश्वपतियें 
भिलक्ष्यात्मनरच तत्राकृत्त्तवेदित्व मत्वा” तान हो वाच 
भगवतोध्य केकय. सम्प्रवीममात्मान वश्वानर मध्येति त॑ 
हंताभ्यागच्छाम” इति। ते चोद्दालकृपष्ठा. तमश्वपत्तिमम्पा- 
जम्मु.) 
उक्त सशय पर सूृत्रकार “वेश्वानर साधारण शब्द विशेषात्‌” 
सूत्र कहते है। अर्थात्‌ वैश्वानर परमात्मा ही हैं, बयोकि--माधा रण 
शब्द की अपेक्षा, विशेष शब्द का प्रयोग किया गया है जिसके द्वारा 
विशेषित किया जाय उसे विशेष कहते है, अर्थात्‌ वेश्वानर शब्द 
साधारण अर्थ को बोधक होते हुए भी, परमात्मा के वसाधारण 
गुणों वाला होगे से, उत्ती विशेषता का बोधक है। जैसा कि उत्तेश 
मिलता है कि-+उपमन्यु आदि पाँच ऋषि एकत्र होकर "हमारा आत्मा 
कौत है, प्रह वया है?” ऐसा विचार कर रहे थे कुछ भी निर्णय करने 
में अपने की असमय्य पाकर उन्होंने सोचा कि-“आहुंणि उद्दालक ही 


हस समय बैश्वानर आत्मा के विशेषज्ञ है, चलें उन्हीं से इस विपय पर 
शान प्राप्त करें” अतः वे आदणि को वैश्वानर का विशेषज्ञ मानकर 
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उनके निकट गए। उद्यलक ने इन वैश्वानर तत्त्व के जिज्ञासुओं कौ 
देखकर, अपने को वेश्वानर तत्त्व का विशेषज्ञ न मानते हुए “उनसे 
कहा--आजकन केकय देश के राजा अश्वपति ही दवेश्वानर तत्व के 
विशेषज्ञ हैं, चलिए हम लोग उतके पाप्त चल ” इस प्रकार वे उद्दालक 
आदि छहो ऋषि अश्वपतति के पास पहुंचे । 

स च तान्महर्पीन्‌ यर्थाह पृथगमभ्यच्य॑ “न मेस्त्येन.” इत्यादिना 
“यक्ष्यमाणों ह वें भगवन्तोःहमस्मि” इत्यतेनात्मनो अ्तस्थतया 
प्रतिग्रहयोग्यता ज्ञापयन्नेव ब्रह्मविद्भिरपि प्रतिपिद्ध परिहरणोयता 
विहितकमंकर्त्तव्यता च॒ प्रज्ञाप्य “यावदेकेरुस्मा ऋत्विजे घन 
वास्यामि तावद्‌ भगवदभ्यो दास्यामि वसतु भवन्‍्त,” इत्यवोचत्‌ । 

अग्वपति ने उन सबकी यवावोग्य अलग-अलग पूजा करके ' भेरे 
राज्य में चोर नही हैं” इत्यादि से लेकर “महापुएपों मैं यज्ञ करना 
चाहता हूँ ' इस वाबय तक, अपने को ग्रतस्थित प्रतिग्रहू योग्य बतलाकर/ 
ब्रह्मवेत्ताओं के लिए निपिद्ध कमें को त्याज्यता गा, विहित कर्म की 
फ्र्तेव्यता का उल्लेख करफे 'एक एक ऋत्विजो को जितना धन दूँगा, 
उतना ही आप लोगों को भी दूँगा आप लोग यही निवास करे” ऐसा 
अपना मतकब्प प्रकट किया । 

ते च मुमुक्षवो वेश्वावरमात्मानं जिज्ञास्यमाना: तमेवात्माव- 
मस्माक ब्रुहीत्यवोचन्‌। तदेव॑ं “को न श्रात्मा कि ब्रह्म ? इति 
जोवात्मनामात्मभूत ब्रह्म जिज्ञासमानैः तज्दामन्विच्छादिभः वैश्वा- 

9] 
तंरात्मज्षञकाशमागम्य पृछियमावो वेश्वावरात्मा परमात्मेति विशा- 
पते प्रात्मव्रह्मशब्दाभ्यामुपक्रम्य पश्चात्तर्वत्रात्मवेंश्वानर शब्द भ्याम्‌ 

#«3 
व्यवह्यराच्च ब्रह्म शब्दत्थाने निरदिश्यमानों वेश्वानर शब्दों हों” 
घार्मिधत्त इति विज्ञायते | कि च-/स सर्वेपु लोकेषु भूतेषु सर्वेष्वा* 
हमस्वन्ममत्ति”-“तद्यथेपीकतूलम'नौ भ्रोंत॑ प्रदूयेतैव॑ द्वास्य सर्वे* 
डढ वेश्वनरात्मविज्ञ। 

पाप्मानः प्रदूयन्ते” इति व वक्ष्यमाणं ने फल 
बेश्वानरात्मानं परब्रह्मेति ज्ञापपति। 


( तह 


” उन ऋषियों ने, वैश्वानर आत्मा के जिज्ञासु होकर “हमे तो 
वेश्वानर आत्मा का ही रहस्य बतलावें” ऐसा कहा । इस प्रकार "हमारा 
आत्मा कौन है, ब्रह्म कौन है ?” ऐसे जीवान्तर्यामी ब्रह्म तत्त्व को जानने 
के इच्छुक वे लोग, उस विषय मे विशेषज्ञों फो खोजते हुए जहाँ-जहाँ भी 
गए और वैश्वानर आत्मा के विषय में जिज्ञासा की वहाँ उन्हे यही' 
बतलाया गया कि, वैश्वानर परमात्मा ही हैं। जात्मा और ब्रह्म शब्द 
का उपक्रम करते हुए, बन्त में सभी जगह, आत्मा और वैश्वानर शब्द 
की व्यवहार किया गया, जिससे थे समझ गए कि-न्रह्म शब्द के स्थान 
पर प्रयुक्त वेश्वानर शब्द, ब्रह्म का ही बोधक है। 

/बेश्वानर आत्मा का ज्ञाता पुरुष, समस्त लोको, समस्त भूततो, 
और समस्त आत्माओ के अस्न को खाता है” तथा-- लग्नि में पतित 
ऋषीकतुला ( शरतृण का समूह ) जैसे भस्म हो जाता है, वैसे ही उनके 
पाप भी भस्म हो जाते है।” इत्यादि, बैश्वानर आत्मविज्ञान के वर्णन 
के परिणाम से ज्ञात होता है कि, वैश्यानर आत्मा, परत्रह्म है। 

इतएच बैश्वानर परमात्मा-इसलिए भी बेश्वानर परमात्मा 
है कि-- 

स्मर्यमाएमनुमाम स्थादिति १२२६॥ हु 


चुप्रभृति पृथिव्यन्तमवयव विभागेन वैश्वानर॒श््य रूपमिहोपदि- 

श्यते । तच्च श्रुति स्पृत्रिपु परम पुरुपरूपतथा प्रसिद्धम्‌ तदिह तदेवे- 
कक 5 

दमिति स्मयेमाण-प्रतिभिज्ञायमानं वेश्वानरस्प परम पुरुपत्वे श्रनु- 
मान लिगमित्यर्थ. । इति राब्द, प्रकार वचन, इत्यमूतहूपम्‌ प्रत्य- 
भिज्ञायमान वेश्वानरस्य परमात्मत्वेश्नुमान स्यात्‌ श्रुतिस्मृत्िपु हिं 
परमपुरुपम्येत्य रूपं प्रसिद्धम्‌। 2 

इस प्रकरण में, दूलोक से लेकर पृथ्वी तक सभो को एक-एक 
अंवयव बतलाते हुए वैश्वानर आत्मा के सपृर्ण रूप का वर्षन किया गया 
है। श्रुति और स्मृतियों में परव्रह्म परमात्मा का जैसा झूप, प्रसिद्ध 
झूप से मिलता है वसा ही रूप वैश्वानर को भी बतलाया गया, जिससे 
शात होता है कि-वे श्वानर, परमात्मा का ही नाम है। सूत्रस्य "इति” 


( हषू४ ) 


शब्द प्रकारवाची है। प्रत्यभिज्ञा का विषय ऐसे रूप बाला वैश्वानर 
हदद, परमात्मा का ज्ञापक है। श्रुति स्मृति में ऐसा रूप परमात्मा का 
ही प्रसिद्ध है! 

यया प्राथ्वणे-“अ्रस्निमूर्धा, चक्षुपी चन्धसुयों दिश:ओजे, 
वागविवृताश्च बेदा:; वायु प्राणो हृदयंविश्वमस्य पदम्यां पृथ्वी होष 
सर्वेभूवान्तरात्मा” इति। श्रग्निरिह च लोक: “असौ बैलोको४गिनि:” 
इति श्रुतेः ! 


क्तरंति च मुनयः-थांमूर्धान॑ यस्‍्य विश्राववंत्ति ख॑ वे नाभि 
चन्द्रसूयों च नेत्र, दिशः श्रोत्रे विद्वि पादौक्षिति च सोर्भचत्मात्मा 
सर्वभूत प्रणेता “इति” यस्माग्तिरास्यं थौ मूर्धा ख॑ ताभिश्वरणो 
क्षिति: सूयंश्रक्षु: दिशः श्रोत्र' तस्मै लोकात्मने नम: ।” इति श्र । 


जैसा कि आभर्वेण संहिता में--"इस परमेश्वर का मस्तक अग्नि, 
नेत्र सूर्य भर चंद्रमा, कान दिशायें, वाणी वेद, प्राण वायु, हृदय विश्व 
है, इसके दोनों पैरों से पृथ्वी उत्पन्न हुई है, यही समस्त प्राणियों का 
बत्तरात्मा है।” इस वावय में अग्नि का अर्थ झू लोक है जेसा कि-- 
“यह धूलोक अर्नि स्वरूप है” इस श्रुति वावय से शञात होता है । 

महामुन्ति वेदव्याप्त जी ने भी ऐसे ही रूप का स्मरण किया है-- 
“विदृवत्‌गण धलोक को जिनका मस्तक, आकाश को नाभि, सूर्यचद्ध 
को नेत्र, दिशाओं को कर्ण, एव पृथ्वी को चरण घतलाते है, वे ही 
अन्ित्त्म सर्वास्ति्याम्री परमात्मा हैं।” तथा-“अग्नि जिनका मुख, 
थू लोक मस्तक, आकाश नाजि, पृष्ती चरण, सूय नेत्र, दिशायें कान हैं, 
उन लोकात्मा को प्रणाम है।” इत्यादि। है 


इह घ दयप्रभृतयो वेश्वानरस्य मूर्पाधवयवल्ेनोच्यन्ते तथाहि- 
तैरीपमल्यवप्रभूतिभिमहषित्नि: "झात्माममेपेम॑ वेश्वानर सम्धत्यध्ये- 
पितमेव नो बूहि” इति पृष्ठ: केकेयस्तेभ्यों वेसवानरात्मानमुपदि- 
, दिशुः विशेषपृश्नान्यपानुपपत्या वेश्वानरात्मस्मेत्े: क्रिचिर शांत 


( ४४६ ) 
किचिदज्ञावमिति इति विज्ञाय जाताज्ञातांश बुभुत्सया तानेकैक 
भ्रपच्छे। ततन्र “प्रौपमन्यव के त्वमात्मानमुपास्से” इति पृष्टे 
“दिवमेव भगवो राजन्‌” इति तेन चोक्तो दिवितस्य पूर्ण वेश्वा- 
नरात्म बुद्धि निवतेयन्‌ वेश्वानरस्य द्यौभूर्धेति चोपदिशस्तस्मा 
वेश्वानराशभूताया दिव. सुतेजा इति ग्रणनामधेय प्राचिरव्ययपत्‌ । 


उक्त स्मृतिवावय में भी छू लोक आदि को वैश्वानर के अगो के 
रूप में वर्णन किया गया है। उन उपमन्यु आदि महर्ियों द्वारा “आप 
बेशधवानर आत्मा के ज्ञाता हैं, उन्हीं का उपदेश करे” ऐसा पृउने पर 
फैफय राज विश्वपति ने, वैश्वानर तत्त्व के उपदेश की इच्छा मे, बिना 
कुछ सामास्य ज्ञान हुए, विशेष तत्त्व का ज्ञान हो नही सकता ऐसा विचार 
कर, में लोग आत्मतत्व को कितना जानते है कितना नही, इतको जानने 
के लिए, उन' लोगो में से प्रत्येक से अलग-अलग प्रश्त किया। “पपमस्यु 
तुम किसको आत्मा मान कर उपासना करते हो” ऐसा पूछने पर 
“राजन्‌ द,लोक को ही” ऐसा उपमन्यु द्वारा उत्तर देने पर यू लोक को 
ही इन्होने आत्मा मात रक्खा है, इस भ्रम के तिवारण के लिए, धलोक 
तो बैश्वानर का प्रिर है, ऐसा उपदेश कर वेश्वानर के अशमभूत छू. लोक 
को “सुतेज” गुण वाज्ा बतलाया । 
एवं रुप्ययजञादिभिरादित्यवाय्वाकाशापृथिवोनामेककेनैकेक 
मुपास्यमानतया कथिताना विश्वरूप.पृथमृवर्त्मा, बहुलों, रवि 
प्रतिष्ठा, इत्येकेक गुणनामधेयानि वेश्वनरात्मश्रक्ष प्राणसदेहवस्तिः 
पादावयवत्वं॑ चोपदिष्टम्‌ । संदेहोमध्यकाय उच्यते। प्रत एवभूत 
विशिष्ट हु |. पु 
चुमूर्धादि परं पुरुपस्येव रुपमिति बेश्वानर: परम 
पुरुष एव। 
इसी प्रकार सत्य-आदित्य-वायु-आकाश पृथ्वी यज्ञ आदि को 
अलग-अलग उपास्य रूप से उन ऋषियों द्वारा बतलाने पर “विश्वरूप, 


चायवात्मा बहुल रवि और प्रतिष्ठा” इत्यादि भिन्न भिन्‍्नग्रुणबादी नाम, 
प्राण, सदेहू, वत्ति-पाद आादि वैश्वानर परमात्मा के बवंयवों कै 


( ४४७ ) 
हो हैं, ऐसा अश्वपति ने उपदेश दिया। शरीर के मध्यभाग को पंदेह 
कहते हैं। 
इस प्रकार जो दा मूर्धादिविशिष्ट रूप परमात्मा का प्रसिद्ध है उसे 


ही वैश्वानर का बतलाया गया इससे स्पष्ट हो जाता है कि-वेश्वातर 
परमात्मा ही है। 


पुनरप्यनि्णयमेवाशंक्य परिहरति-- 
पुत्र: अनिर्णय की आशंका करके परिहार करते हैं-- 
शब्दादिभ्यो#त्तः भ्रतिष्ठानाच्च नेतिचित्न तथा 


दृष्टयुपदेशादसंभवात्‌ पृरुषममपि चैनमघीयते ।११२॥२७॥ 
यदुक्त' वैश्वानरः परमात्मेति निरचीयत इति, तनन 
शब्दादिभ्म्योह्तः प्रतिष्ठाताच्च, जाठरस्याप्यग्नेरिह प्रतीयेगानत्वात्‌ । 
शब्दस्तावद वाजिता वैश्वानर विद्याप्रकरणे “स एपो४ग्निवेर्वासर," 
इति वैश्वानर समानाधिकरणतयाईग्निरिति श्रूयते। अस्मिन्‌ 
प्रकरणों च “हुदयं गाहुपत्यों मनोषन्वाहार्य पचन भ्रास्यमाहवनीय-” 
इति वैश्वानरस्प हृदयादिस्थस्याग्लित्रय कल्पनं क्रियते । है 
पद यदभक्त' प्रथममागच्छैत्तदहोमीयं स यां प्रथमामाहुति 
'जुयात्तां जुहयात्पाणाय स्वाहा” इत्यदिना प्राणाह॒त्याधारत्वं व 
वैश्वानरस्यावगम्यते । तथा वैश्वानरास्मिन्‌ पुरुषेध्न्तः प्रतिष्ठ'मं 
वाजसनेयिनः समामनन्ति “स यो हैतमेवमस्नि वैश्वानर पुरुषविध 
पुत्षेइन्त. प्रतिष्ठित वेद” इंति। श्रतोर्शरंत शब्द सामानाधिकरण्या[त्‌ 
अग्निश्नेतार्परिकल्पनात्‌ प्राणाहुत्याधार भावात्‌ प्रन्तः प्रतिष्ठानाच्त 
बैश्वानरस्य जाठरत्वमपि प्रतोयत्त इति नैकान्तत, परमात्मत्व- 
मित्ति चेत्‌ 2:08 ० 2 


जो यह्‌ कहा कि-वे श्वानर परमात्मा ही हे, सो यह समझ में नही 
« भाता, इयो कि-शब्द आदि तथा ओआमू्यतरस्थित होने.से, जावराग्नि की 


( इडं८” ) 
प्रतीति होती है। वाजसनेय प्रश्नोपनियद्‌ के वैश्वानर के प्रकरण में जमे: 
वैश्वानर घब्द के साथ अग्नि शब्द का सामानाधिकरण्य अभेद रूप से 
कहा गया है। प्रस्तुत प्रकरण मे भी-“हुदय गाहंपत्याग्नि है, मत 
अस्वाहामंपचन है तथा मुख आहवनीय है” वैश्वानर की, हृदय आदि 
तीन स्थानों मे तीनो अग्नियो के रूप मे कल्पना की गई है । 


“जो अन्न पहिले आवे उसका हवन करना चाहिए उस समय वह 
भोक्ता जो प्रथम भाहुति दे उसे” प्राणाय स्वाहा “बहकर दे” इत्यादि 
में भी पाणाहुति के आधार रूप से वंश्वानर की ही प्रतीति होती है। 
तथा वाजसनेय सहिता में इस वेश्वानर आत्मा को जीव शरीर का 
अभ्यस्तव॑त्ती भी कहा गया है--“जो पुरुष के देहान्तव॑त्ती पुरुषाकृति 
वैश्वावर अग्नि को जानते है।'” इस प्रकार अग्नि के साथ अमेद रूप से 
मिर्देश, अग्विश्रय रूप से कर्पना, श्राणाहुति की प्रधिकरणता तथा 
शरीराभ्यतर स्थिति झ्ादि से बैश्वानर, जाठगगिन ही प्रतीति होता है, 
एकमात्र परमात्मा ही वैश्वानर शब्दाभिधेय नहीं है। 


तत्न-तथा दृष्ट्यूपदेशात्‌-पूर्वोक्तत्य भ लोक्य शरीरस्प परस्य 
ब्रह्मणो वेश्वानरस्प जाठराग्निशरीरतया तद्विशिष्टस्योपासनो: 
पदेशात्‌ । ग्रग्निशब्दादिभिहिं न केवलो जाठर. प्रतिपाद्यते, भ्रपितु 
जाठराग्नि विशिष्ट. परमात्मा। कथमिदमवगम्पत इति चेतू-- 
अ्रध॑भवात्‌ जाठरस्य केवलस्य मर लोक्यशरीरत्वास॑ भवात्‌ । श्र जोकय- 
शरीरतया प्रतिपत्नवैश्वानर समानाधिकरणो जाठर विपयतया 
प्रतीयमानोईरतशब्दों जाठरशरीरतया तद्‌ विशिष्ट परमात्मानमे- 
बाभिद घतीत्यथं:। यथीक' भगवता-प्रहंवैरवान रो भत्वा प्राएनां 
देहमाधित;, प्राणापान समायुक्त. पचाम्यन्न॑ चतुविधम्‌ “इति 
जाठरानल शरीरो भूल्ेत्यथं:। श्रतः तदविशिष्टस्योपासनमत्रोप- 
दिश्यते । कि च-- पुदंपमपिचैनमधीयते वाजसनेयिन: “स एपोशीन- 
बेरवानरों यत्युदप” इति; नददि जाठरस्प फेवलत्य पुदपत्वम्‌, 
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परमात्मन एवं हि निशुपाधिक॑ पुरुषत्वं यधा-“सहसशोर्पापुरुष:” 
पुरुष एवेदं स्व॑भ्‌” इत्यादौ । 

उक्त शंका प्रसंगत है, जाठरारिन का परमात्मा की दृष्टि से ही 
उपदेश किया गया है, भर्थात्‌ श्रैलोन्‍्य शरीरधारी के रुप से परब्ह्य को, 
वेशानर कहा गया है, जाठराग्वि उनका शरीर स्थानीय है, इसी दृष्टिट 
से, जाठरागरित विशिष्ट रूप का उपास्य रूप से उपदेश दिया गया है। 
अग्नि आदि शब्द केवल जाठरारिन बोधक ही नही हैं, अपितु जाठराग्नि 
विशिष्ट रूप परमात्मा के भी बोधक हैं। पदि कहो कि, ऐमा कैसे समझें 
तो केवल जाठराग्नि में, तिलोकी शरीत्द संभव नहीं है। चैलोक्य शरीर 
, विशिष्ट रूप से प्रतिपत्त, वैश्वानर के साथ, सामानाधिकरण्य रूप से 
प्रमुक्त, यदि कोई शब्द, जाठराग्ि पर्थ का बोधक हो तो भी, यही 
समझना चाहिए कि-जाठराग्वि परमात्मा का शरीर है और बहु 
परमात्मा का ही वोधक है, जैसा कि भगवान ने स्वयं कहा है-भौ 
वैश्वानर होकर प्राणियों के शरीर में आश्नित हूँ, प्राण अपान वायु से 
संयुक्त होकर चार प्रकार के खाद्यों का परिषाक करता हूँ” उक्त वाक्य 
में जाठरारित विशिष्ट हो उपास्य बतलाए गए हैं। वाजसनेय में इस्हें 
ही पुरुष रूप बतलाया गया है--“यह वैश्वानर अग्नि ही पुरुष हैं।” 
केवल जाठराग्ति मात्र, पुरुष नहीं हो सकता एकमान् परमात्मा को ही 
पुष्प रूप से स्मरण किया ग्रया है--” सहस्रशीर्पापुरूपः “पुरुष एवेद॑ 
सर्वेम्‌" इध्मादि। 


मतएवं न देवता भूतखा!।२।२८५॥ ह 
उक्ते भय एव हेतुभ्यों देवतायाश्व तृतीयस्य महाभूतस्यापि न 
वैश्वानरत्व प्रसंग: 


उक्त कारणों से ही, वैश्वानर शब्द, देवता या तृतीय महाभूत 
अग्नि का भी, वाचक नहीं है । 


साक्षादष्यविरोध॑ जैमिनि: १२१६ा। 


वैश्वानरसमानाधिकरणस्यारिनिशब्दस्य जाठरारित शरीरतया 
तद विशिष्दत्म परमात्मनों वाचकत्वं, तपेव परमात्मन उपास्पत्वं 
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चोक्तम्‌। जेमिनिस्ताचायों वैश्वानर. शब्दवदग्निशब्दस्यापि 
परमात्मन एव साक्षात्‌ अ्व्यवधानेन वाचकत्वे न कश्चिद्‌ विरोध 
इति मन्येत । 
अस्नि शब्द का वैश्वानर के साथ, अभ्ेदभाव निदिष्ट होते हुए 
,भी, जाठरार्ति शरीर होने से, तद्विशिष्ट परमात्मा का ही वाचक हो 
सकता है। वैसे ही परमात्मा के रूप को, उपास्य भी कहा गया है। 
जैमिनि आचाये, वैश्वानर शब्द की तरह, अग्नि शब्द का भी, परमात्मा 
से, साक्षात्‌ संबंध मानते हैं, और वाचकता में कोई विरोध नहीं 
समझतेी। 
एतदुक्त' भवत्ति, यथा वैश्वानर शब्द; साधारणो5पि परमा- 
त्माइसाधारणधमंविशेषितो विश्वेषां नराणां नेतृत्वादिना गुणेन 
परमात्मानमेवाभिदधातीति निश्चीयते, एवमग्निशब्दोःप्यग्रनयना- 
दिना येमैवगुणेन योगाज्ज्वलने वत्तंते, तस्येव गुणस्य निर्पाधिकस्य 
कांष्ठागतस्य परमात्मनि सम्भवादस्मिन्‌ प्रकरणे परमात्माध्साधा- 
रण विशेषितः परमात्मानमेवाभिधत्त इति 
जैसे कि वैश्वानर शब्द, साधारण और अविशिष्ट होते हुए भी 
परभात्मा के असाधारण विशिष्ट धर्मो से, विशेषित होकर, समस्त जीव 
समुदाय के नेता परमात्मा, का वाचक है; उसी प्रकार “अग्नि! क्ब्द 
भी “आगे ले जाने वाला” ब्युत्पत्ति के अनुसार नेतृत्व गुणवाला है। 
परमात्मा का यह स्वाभाविक ग्रुण है; इस प्रकरण में परमात्मा के 
- असाधारण ग्रुणों से विशेषित होने से, वह अग्नि भी परमात्मा बोधक 
है। प्रादेशमात्रममिविमान' र 
“बस्त्वेतमेवं ” इत्यपरिच्छिन्तस्य परंस्य 
ब्रह्मणों थुप्रभूतिपृथिव्यन्त प्रदेश संबधिन्या मालया परिच्छिल्त्व॑ 
कथमुपपद्चते -तत्राह- ५ 
शऊका की जाती है कि- 'वह प्रादेश मात्र मे ही परिचित नही है" 
इस श्रुति बाबय में वहे गए अर्परिच्चिन्ल परव्रह्म वी, च्‌लोक से पृथ्वी 
- पर्यन्त परिणाम परिच्छिम्नता कैसे हो सकती है,? इसका उत्तर देते हैं- 
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प्रभिव्यक्ते रिव्याश्मरथ्य: [!शईणा 

उपासकाभिव्यक्तयय॑प्रादेशमात्रत्व॑ परमात्मन्‌ इत्याश्मरथ्य 
आचार्यों मन्यते । “थौमूर्धा आदित्यश्चक्षु,, वायु: प्राण; झाकाशो 
मध्यकायः आपोवस्ति:, पृथ्वी पादौ,” इति चुप्रमृतिप्रदेशसंवधिन्या 
मात्रया परिच्छिन्तत्वं ऋत्सनमभिव्याप्ततता विगतमानस्य ह्ममिव्यक्त - 
रेव हेतोभंवति । ते 

उपासकों की अभिव्यक्ति सामर्थ्य के लिए, परमात्मा का प्रादेश 
मात्र रूप, शास्त्रों मे वर्णन किया गया है; ऐसा आश्मरथ्य आचार्य का 
मत है। “च लोक सिर, सूर्य नेत्र, वायु प्राण, भ्ाकाश मध्य शरीर, जल 
बस्ति, पृथ्वी चरण,” इत्यादि वाक्य में, ध.लोक भादि प्रदेशों से संबंधित 
प्रदेशनत परिमाण द्वारा, सर्वव्यापी परमात्मा की, जो परिच्छिन्तता 
बतलाई गई है, वह अभिव्यक्ति सामर्थ्य के लिए ही है। 

मूध॑ प्रभृत्यवयवविशेष: पुरुपविधत्व॑ परस्य ब्रह्मण; किमथे- 
मिति चेत्‌-तत्राह- थे 

सिर आदि अवयब विश्येषों से युक्त पुरुष रूप का विधान परमात्मा 
के लिए क्यों किया गया*है ? इस शंका का समाधान करते हैं-- 

श्रनुस्मृतेबादिरि: 0२॥३ १॥ 

तथोपासनार्थंमिति बादरिराचार्यो मनन्‍्यते ।” यस्त्वेतमेवम- 
भिविमानमात्मात्मानं वैश्वानरमुपास्ते' से सर्वेषु लोकेपु, सर्वेषु 
भूतेषु, सर्वेएु प्रात्मसु अन्लंप्रत्ति” इति ब्रह्म प्राप्त ह्युपासनमुपदिश्यते 
एतमेबमिति-उक्त श्रकारेण पुरुषाकारमित्यर्थ:। सर्वेषु लोकेश, 
सर्वेवु भूतेवु, सर्वेष्चात्मछु वत्तमानं यदन्न॑ भोग्यं तदत्ति-सवंत्र 
वर्तमान स्वत एवानबधिकातिशयानतन्दं ब्रह्मानुमवत्ति। यत्तु सर 
करमवश्येरात्मभि: प्रत्येकमनन्यसाघारणमस्नंमुज्यते तम्मुमुक्षुभिस्त्या- 
ज़्यत्वादिह न गृद्मते । 379 
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परवह्म का पुरुष रूप से वर्णेन उपासना के लिए किया गया है, 
ऐसा बादरि आचार्य का मत है। “नो सर्वतो भाव से अपरिमित इस 
वैश्वानर आत्मा की पुरुषाकार रूप से उपासना करता है, वह व्यक्ति 
समस्त लोको मे समस्त भूतो मे, समस्त आत्माओ में वर्तमान जो भोग 
अन्न है, उनको भोगता है” इत्यादि मे उपासना को ही ब्रह्म प्राप्ति का 
उपाय बतलाया गया है। “एतमेकम्‌” का तात्पर्य है ऐसे पुएपाकार। 
सब लोक समस्त भूत और समस्त आत्याओ के वर्तमान प्रश्न के भोग 
फा तात्पर्य है वि-स्वंत्र अवस्थित निरतिशय असीम आनंद स्वरूप ब्रह्म 
की भ्रनुभूति करता है। यदि अर्थ करें कि-कर्माधीन आमाओ से मुक्त 
साधारण भोगो को भोगता है, तो समीचीत न होगा; मुमुक्षुओ के लिए 
ये भोग त्याज्य है। 

यदि परमात्मा वैश्वानर., कथतर्हि उर. प्रमृतीना वेधादित्वो- 


पदेश: ? यावताजाठराग्नि परिग्रह एवेतदुपपद्यत ? इत्यब्राह- 
यदि परमात्मा ही वैश्वानर है, तो उर इत्यादि का बेदी इत्यादि 


के रूप में उपदेश वयो क्या गया है ?_वेदी इत्यादि के वर्णन से तो यही 
ज्ञ त्त होता है कि-जाठराग्नि का ही वर्णन है इस संशय का उत्तर देते हैं- 


सम्पत्तेरिति जैमिनिस्तथा हि दर्शयति ।१२॥३२॥ 

प्रस्य परमान्‍्मन एवं वैश्वानरस्य थुप्रमृतिपृथिव्यंत शरीरस्य 
समाराधनभूताया. उपासकैरहरहः क्रियमाणाया. प्राणाहुततैरग्नि 
होश्त्वसंपादनायायमुर, प्रमृतीनां वेदित्वापदेश, इति जैमिनिरा- 


चार्यो मन्यते । 

दूलोक से पृभ्दी पर्यन्त जिसना शरीर है, उस बैश्वानर परमात्मा 
की ही, उपाग्क, नित्य प्राणाहृति रूप से, उपासना बरते हैं। उत्ती 
प्राणाहुति अग्विहोत्त को साथारण रूप से बतलाने के लिए उर आदि को 
बेदी आदि रूप से वर्शन विमा गया है, ऐसा जैमिनि आचार्य का मत है। 


तथाहि-परमात्मोपासनोचितमेव फ्ल प्राणाह॒त्या अग्निहोत- 


_ सम्पति च दर्शायतोय थुत्ति.॥ “सय इदमविद्वानग्निहोत्न जुहोति, 
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यधांगारानपोह्य भस्मनि जुहुयात्तादृद्न तत्‌ स्थात्‌, भय ये एतदेव 
विदवानग्निहोत्र जुहोति तस्य सर्वेषु लोकेयु सर्वेषु भूतेपु सर्वेष्वा- 
त्मतु हुत॑ भवति, तदयथेपीक तूलमस्नो प्रोत॑ प्रदूयेतिवं हास्य सर्वे 
पाप्मन: प्रदूयन्ते” इति । 


परमात्मोपासना के उचित फल्न त्तथा प्राणाहुति रूप अगिहोत्र 
सम्पादन के प्रदर्शत करने वाली श्रुति इस प्रकार है-“जो इस वैश्वानर 
विद्या को न जाकर बाह॒ति देता है, उसकी आहत्ति बंगारा रहित भस्म 
में दी गई आहुति के समान है, जो इसके रहस्य को जानकर अग्निहोश्र 
करता है, उसकी समस्त लोक, समस्त मूत और समस्त कात्माओों में 
आहुति ही जाती है। जैसे कि-सीक अगला हिस्सा अग्नि में घुत्ता देने 
पर तत्काल जन्न जाता है चैसे ही, रहस्य को जानकर अग्निहोश्न करने 
वाले के पाप भस्म हो जाते है ।/ 
झामतन्ति चेनमस्सिन्‌ 0२३ ३॥ 

एन परं पुरुष ध्ुमू्त्वादिविशिष्टं वैशवानरं, प्रस्मिन उपासक 
शरीरे प्राणाहुत्याधारत्वाय भ्रामनंति च-“तस्य हवा एत्स्पात्मनो 
५ का हा हद 
वेश्वानरस्य मूधंव सुतेजा:” इत्यादिना। प्रयमर्थ: “यस्त्वेतमेवं 
प्रादेशमान्रममिविमानमात्मानं॑ वेश्वानरपुपास्ते” इति भैलोक्य- 

$०५ जा मे 

शरी रस्य परमात्मतों वेश्वानरस्योपासनं विधाय “सर्वेषु लोकेषु” 
इत्यादिताब्रह्मप्राप्ति च्च फलमुपदिश्य, . अस्येवोपासनस्यांगमूतम्‌ 
प्राणारितहोत्रं 'तस्य हू वा एतस्थ” इत्यादितोपदिशति, यः पृर्वमुपा- 
स्यतयीपदिष्टो वैश्वानरस्तस्थावयवभूत भ्रश्न्यादित्यादीन्‌ सुतेजो- 
विश्वरूपादिनामधेयानुपासक शरोरे मूर्धादियादातरियु संपादयति। 
मूर्षैंद सुतेजा:-उपासकस्य सू्ेव परमात्ममूर्धभूता धौरित्यथ:। 
चक्षुविश्वहूप श्रादित्य इत्यथ्: प्राण पृथगृवर्त्मा वायुरित्यर्थ:। संदेहो 
बहुल+-3पासकस्य मध्यकाय एवं प्रमात्ममध्यकायभूत श्राकाश 
इत्पथ: । पूथिव्येव पादी>अस्य पादावेवतत्पादभूता पृथ्वी इत्यथी; | 


(छटू४ ) 


/'इस वैश्वानर आत्मा का मस्तक ही सुतेजा (यू नोक) है” इत्यादि 
श्रुति में भी, घुलोक आदि रूप मस्तक आदि विशेषणों से विशेषित उप्त 
परम पुरुष वैष्वानर को उपासक के शरीर मे, प्राणाहुति के भाधार रुप 
से बतलाया गया है । इसका तात्पर्य है कि-“जो लोग सर्वव्यापी बैश्ववर 
आत्मा की प्रावेशमात्र मे परिमित उपासना करते है” इस श्रुति में 
तेलोक्य शरीरधारी वैश्वानर परमात्मा की उपासता का उपदेश देकर 
“सर्वेपु लोकेपु” इत्यादि मे-त्रह्म प्राप्ति झप, उपासना के फंस का 
उल्लेख करके, “तस्य ह वा एतस्थ” इत्यादि मे, उपासना के अंगभूत 
अस्निहोत्र का उपदेश दिया गया है। इसी प्रकार, पहिले जो वैश्वानर 
का, उपास्य रूप से उपदेश दिया गया है, उसमे भी वैश्वानर के अवयव 
स्थानीय, सुतेज और विश्वरूपादि नामक आदित्य आदि की, उपासक के 
शरीर मे, मस्तक से पैर तक, अवयवों के रूप मे कल्पना की गई है। 
“पमूर्धेव सुतेज:” तक ही परमात्मा का मस्तक स्थानीय दुलोक है। 
“ज्क्ष विश्वरूप.” अर्थात्‌ उपासक के तेत्र ही, परमात्मा के नेत्र 
स्थानीय आदित्य है। “प्राण पृथग्‌ वर्त्मा” अर्थात्‌ प्राणवायु ही प्राण है। 
"सदेहो बहुलः” प्र्थात्‌ उपासक का मध्य काय ही परमात्मा का मध्य 
कायरथ आकाश है। "पृथिव्येव पादो” अर्थात्‌ उपास्तक के पैर ही, 
परमात्मा की यादरूप पृथ्वी है । 


एवमुपासकः स्वशरीरे परमात्मानं त्रेलोक्यशरीरं वैश्वानरं 
सन्निहितमनुसंघाय स्वकीयान्युरोलोमहृदयमनग्नास्यानि प्राणाहुत्या- 
धारस्य परमात्मनो वेश्वानरस्य वेदिवर्हिंगाहंपत्यान्वाहार्यपचाहुव- 
मीयासग्निहोश्रोपकरणभूतात्‌ परिकल्प्य प्राणाहुतेश्चाग्निहोत्रत्व॑ 
परिवात्प्येव वियेत आपारिहोय ण परमात्मान वेश्वावरमाराघमे- 
दिति “उर एवं वेदिलॉमानिबहिहदय गाहँपत्य हत्यादितोप॑- 
दिश्यते । श्रतः परमात्मा प्रुरुपोत्तम एवं वैश्वानर इति सिद्धम्‌। 


इस प्रकार उपासक, भ्रैल्ञोवय शरीर वैश्वामर परमास्मा को अपने 


7» ही शरीर में सलग्त मानकर, अनुसधात करते हुए, अपने वक्ष-सोम- 
| 


(६ ४५४ ) 


हृदय-मन आदि को, प्राणाहुति के अधिकरण स्थानीय वैश्वानर परमात्मा 
की, वेदि-बहि गाहुपत्य-आहबनीय अन्वाहायंपचन आदि की, अग्निहोत्र 
यज्ञीय उपकरण छप से तथा प्राणाहुति की अग्निहोत रूप से परिकल्पना 
करके, उक्त प्रकार की प्राणाहुति द्वारा, वैश्वानर परमात्मा की आराधना 
करे, यही उपदेश “वक्ष हो वेदी, लोम हो वहिं (कुश) हृदय ही गाहेपत्य 
है” इत्यादि श्रुति में दिया गया है। इससे सिद्ध होता है कि पुरुषोत्तम 
परमात्मा ही वेश्वानर है। 


! 
॥ द्वितीय पाद समाप्त ॥ 


| प्रथम प्रेष्याय] 
[ दृतीय पाद ] 


१ युम्वाद्यधिकरण:-- 
चुम्घाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ।१३।१॥ 


प्राथवंणिका श्रधीयंते “यस्मिन्‌ द्यौ: पृथ्वी चाम्तरिक्षमोतम- 
जे भेवेक ०, 
नस्सह प्राणेश्व सर्व, तमेवेक जानथात्मानमन्या वाचों विमुंचथ 
अ्रमृतस्येष सेतुः” इति । 


तत्र संशयः किमय॑ दा पृथिव्यादीनामायतनत्वेन श्रूयमाणो 
जोव, उत परमात्मा ? इति कि युक्तम्‌ ? जीव इति कुतः ? “धरा 
इव रथनामौ संहता यत्र नाड्यस्स एपोअन्तश्चरते बहुधा जायमनः” 
इति परस्मिन्‌ श्लोके पूर्ववाक्‍य प्रस्तुतं धपृथिव्याध्यायतन “यत्र” 
इति पुनरपि सप्तम्यन्तेन परामृश्य तस्यथ नाड्याधारत्वमुक्तवा, 
प्रुनरषि “स एपो5ल्तश्चरेत बहुधा जायमान?” इति तस्य बहुधा 
जायमानत्बे चोच्यते । नाडी संबंधों देवादिस्पेण बहुधा जायमानत्व॑ 
थ जीवस्येव धर्म: । प्रस्मिल्नपि श्लोके “श्रोतं मनस्सह प्राणेश्य 
सर्वे” इति प्राशपंचकस्प मनश्चाश्नयत्वमुच्यमानं जीवधर्मएव एवं 
जीवत्वे निश्चिते सति द्यूपृथिव्याद्यायतनत्वादिकं यथा कर्ष॑चित्‌ 
संगमयितव्यम्‌-इति । 


आधवंणिक मुंडकोपनियद मे प्रसंग आता है कि-”जिसमे स्वर्ग, 
पृथ्वी और अंतरिक्ष तथा प्राणों सहित मन गुंथा हुआ है, उसी एक 
सबके आत्मस्वरूप को जानो, दुसरी बातों को सर्वयथा छोड़ दो, वही 


अमृत सेतु हैं।” 


( ४४७ ) 

इस पर संशय होता है कि-द्युभ आदि का आयतन, जौवास्मा है 
अथवा परमात्मा ? कह सकते है कि-जीवात्मा है-क्यों कि रथफी 
नाभि में जुड़े हुए अरों की भाँति, जिसमें समस्त देहव्यापिनी नाष़ियाँ 
एकत्र स्थित है, वह बहुत प्रकार से उत्पन्त होने वाला, मध्य भाग में 
रहता है" इस बाद के श्लोक में, पूर्व श्लोक में प्रस्तुत च्‌ पृथ्वी आदि के 
आयतन को ही "यत्र” शब्द से पुनः नाड़ियों का आधारभूत बतलाकर 
पून:"स्त एपोउम्तश्चरते वह॒धा जायमान:” से उसी का अनेक रूपों में 
उत्पन्न होना बतलाया गया है । मार्डियों से संबंधित, देहादि रूप से प्रायः 
जन्म लेना, जीव का ही धर्म है। पूर्व श्लोक में “मनस्सह प्रार्णश्च सर्वे: 
इत्यादि में, पंचप्राण सम॑स्वित मनको जिसका आश्रय कहा गया है वह 
भी जीव ही प्रतीत होता है, क्योंकि, यह भी जीव का ही धर्म है। इस 
प्रकार जीवत्व के निश्चित हो जाने पर, चू पृथिवी आदि का आयत्तन, 
जीव को ही मानना संगत होगा । 


सिद्धान्तः--एवं प्राप्ते प्रचक्महे-चु म्वाययायत्नंस्वशब्दात्‌- 
था पृथिव्यादोनामायतन परं ब्रह्म, कुतत: ? स्व शब्दातू-परब्रह्मासा- 
धारण शब्दात्‌ । “अमृत्स्येव सेतु” इति परस्प ब्रह्मणोइ्साधारण 
शब्द; | “तमेव॑विदवान्‌ भ्रमृत इह भवति, नान्य: पन्‍्या अयनाय 
विद्यते” इति स्ंत्रोपनिषत्सु स एवामृतत्वप्राप्ति हेतु: श्रूयते॥ 
सिनोतेश्च बधनार्थत्वात्‌ सेतु, अमृस्य प्रापक इत्यर्थ. सेतुरिव वा 
सेतु:-नद्यादिषु सेतुहि कूलस्य प्रतिलंभक:;, संसारा्ण॑वपा रभृतस्यामृ- 
स्पेष प्रतिलंभक इत्यथ: । 


धभू आदि के आयतन परमात्मा ही हैँ, क्यों कि-वक्त श्रसंग में 
परब्रह्म के द्योतक असाधारण विश्ेषणों का भ्रयोग किया गया है। “अमृत 
का सेतु” शब्द परम्रह्म की असाधारण विशेषता का चोतक है। “उनके 
इस रूप को जानकर इस लोक में ही अमृत हो जाते है, इसके भतिरिक्त 
जीवनयांत्रा का कोई दूसरा मार्य नही है!” इत्यांदि उपदेश प्रायः सभी 
उपनिषदों में दिया गया है, जिसमें परमात्मा को ही अमृतत्व प्राप्ति का 
हैतु बतलाया गया है! सिन्न,” धातु का बंधन अर्थ होने से सेतु 


(६ हु ) 


€ 
अर्थ होता है अमृत प्राप्ति का उपाय । नदियों पर सेतु जैसे पार लगाने 
का साधन होता है, वैसे ही ससार सागर के उस पार अमृत रुपी किनारे 
मे पहुँचाने वाला वह सेतु है। 


गरत्मशब्दश्व निर्पाधिक परस्मिन्‌ ब्रह्मरि मुख्यवृत्त , ग्रप्नोति 
इति प्रात्मा, स्वेतरसमस्तस्य नियतृत्वेन व्याप्तिस्तस्येव सभवति, 
प्रत. सोईपि तस्थेव शब्द.। “ये. सर्वज्ञ. स्ंबित्‌” इत्यादयर्चो- 
परितना परस्येव ब्रह्मण शब्दा.। नाड्याघारत्व तस्यापि सभवर्ति 
“सन्तत सिराभिस्तु लम्बत्या कोशसन्तिमम्‌” इत्यारम्य “तस्पारिश- 
खाया मध्ये परमात्मा व्यवस्यित ” इति श्रवणात्‌ । “बहुधाजायमान ” 
इत्यपि परस्मिन्‌ ब्रह्मणि सगच्छते, “प्रजामानों बहुधा विजायते 
तस्यधीरा परिजानति योनिम्‌” इति देवादीना समाश्रयणीय्रत्वाय 
तत्तज्जातीयरूपसस्थानगुणकमंसमन्वित स्वकीय स्वभाव श्रजहृदेव 
स्वेच्छया बहुधा विजायते पर पुरुष इत्यभिधानात्‌। स्मृत्तिरपि 
“ग्रजोषपि सस्मव्ययात्माभूतानामीश्वरोषपि सन्‌, प्रकृति स्वामा- 
पघिष्ठाय सभवाम्यात्ममायया” इति। मन प्रभ्नतिजीवोपक रणा- 
धारत्व च सर्वाधारस्य परस्येवोपपच्यते | 


आत्म शब्द का स्वाभाविक मुख्य अर्थ, परब्रह्म में ही घटित होता 
है, जो प्राप्त करावे उसे आत्मा कहते है, अपने अतिरिक्त समस्त की 
नियामक्ता भी परमात्मा में ही सभव है, इसलिए आत्म शब्द उत्ही 
का वाचक है। “सर्वज्ञ सर्वेविद” इत्यादि शब्द भी, परमात्मा के ही 
धोतक है । माडियो की आधारकता भी परम त्मा में ही हो सकती है। 
“'हुदय स्थानीय पदूम कलिकाओ की सी शिराओ से वेष्टित” इत्यादि से 
प्रारभ करके “उन नाडियों में परमात्मा स्थित है” तक ऐसा ही वर्णन 
है। “बहुघा जायमान ” विशेषता भी परमात्मा में ही संगत होती है। 
जैसा कि--“अजन्मा होकर भी जो अनेक रूपो से जम्म लेता है, विद्वान 
उसकी इस अभिव्यक्ति के रहस्य को, अच्छी तरह जानते हैँ ।' इत्मावि 


( ४५६ ) 


धुति में--देवादि जीवों के अवायास भाथय के लिए, परंपुदप परमेश्वर 
स्वकीय विशेषताओं सहित, स्वेच्छा से विभिन्न जातीय रूप-आाकृत-गुण 
और कर्मों से समन्बित होकर अनेक जन्म धारण करते हैं। ऐसा स्पष्ट 
उत्लेख है। स्मृत्ति में भी जँसे-/अजन्मा और अव्यय समस्त भूत्तों का 
स्वामी मैं अपनी प्रकृति के साहाय्य से अपनी माया के प्रभाव से अनेक 
रूपों में प्रकट हो जाता हूँ” इस प्रकार जीव के भोगोपकरण मन आदि 
की आश्रयता और सर्वाधारकता, परत्रह्म की ही वततलाई गई है। 


इतश्च परमपुरुष:ः-इसलिए भी परंपुरुष आयतन हैं कि-- 


मुक्तोपसुप्यव्यपदेशाच्च ।१।३२॥। 
प्रय॑ द्युपृथिव्याद्यायतनभूतः पुरुष: संसारवंधान्मुक्ते रपि प्राप्यतया 
व्यपदिश्यते “यदा पश्यः पश्यते रुक्‍्मवर्ण कर्त्तार्मीशं पुरुष बहायो- 
निम्‌, तदा विद्वान्‌ प्रण्यपापे विधूय निरंजन: परम॑ साम्यमुपैति” 
“गथानद्यः स्यंदमाना: समुद्रे श्रस्तं गच्छेति नामरूपे विहाय, तथा 
विद्वान्‌ नामरूपादनिमुक्तः परात्परं पुरुपमुपैति दिव्यम” इति। 
संसारबंधनाद विमुक्ता एवं हि विधूतपुण्यपापा निरंजना नाम- 
रूपाभ्यां विनिमुक्ताश्च । पुण्यपापनिबंनालित्‌ संसर्ग प्रयुक्ततामझूप- 
भावत्वभेव हिं संसार: । श्रतो विधूतपु ए्यपापे: निरंजनै प्रकृतिसंसर्ग 
रहितेः परेण ब्रह्मणा परम साम्यमापन्नेः प्राप्यतया निर्दिष्द 
चयूपृथिव्याद्यानभूत, परंत्रह्मेव । 
सांसारिक बधनों से मुक्त जीवों के लिए भी, स्वर्ग पृथ्वी आदि 
के आयतन परंपुरुष ही श्राप्य कहे गए है-“जब यह द्वष्ठा (जीवात्मा) 
सब के शासक ब्रह्मा के भी जादि कारण, संपूर्ण जगत के रचयिता, 
दिव्य प्रराश स्वरूप परं पुद्प का प्रत्यक्ष कर लेता है, उत्त समय पुण्यपाप' 
दोनों से मुक्त, निर्मल वह ज्ञानी महात्मा, सर्वोत्तम समता प्राप्त कर 
लेता है'-ज॑से कि वहत्ती हुई नदियाँ, वाम रूप छोड़कर समुद्र में विलीन 
हो जाती हैं, वैसे ही ज्ञानी महात्मा, तामरूप रहित होकर, उत्तमोत्तम 
दिव्म पुरुष परमात्मा को प्राप्त हो जाता है। “भर्थात्‌ जो त्तांसारिक 
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चाय वहुशव्दो वेपुल्यवाचो न संख्यावाची । ' यत्रान्यत्पश्यत्ति-- 
तदल्पम्‌” हइत्यल्पप्रतियोग्रित्व श्रवणात्‌ । अ-पशब्द निर्दिष्ट घर्मि- 
प्रतियोगि प्रतिपादन परत्वादेव धर्मिपरश्च निश्चीयते न धर्ममात्र- 
पर. । तदेव॑ भूमेति विपुल इत्यथ्थ:। वेपुल्यविशेष्यश्चेहात्मेत्यवगतः 
“तरति शोकमात्मवित्‌” इति प्रक्रम्य भूमविज्ञानमृपदिश्य "आतौवेद 
सर्वम्‌” इति तस्येवोपसंहारात्‌ । 


छादोग्यौपनियद में कहा गया है कि-“जहाँ कुछ और नही देखता, 
कुछ और नही सुनता, कुछ और नही जानता, वह भूमा है, किन्तु जहाँ 
.कुछ और देखता, और सुनता, और जानता है, वह अर्प है ।” इस वाक्य 
का प्रयुक्त भूमा शब्द, भावात्मक तद्धित प्रत्यय से बना है। “बहु" शब्द 
वा पाठ पृृभिव्यादि शब्द के साथ किया गया है।'पृथ्वादिय इमनिज्वा” 
इस पाणिनि सून से इमनिज्‌ प्रत्यय करने पर “बहोलोंपों भूच वहो ” 
इस पाणिनीय सूत से प्रकृति प्रत्यय मे, विकार करने पर “भूमा”” शब्द 
निष्पन्न होता है। भूमा शब्द बहुत अर्थ वाला है। बहु शब्द गहां पर 
विपुलतावाची है, सख्यावाची नहीं है। “यत्राल्यत्‌ पश्यति तदरुपम्‌” 
इसमे प्रतियोगी रूप से अल्पत्व का उल्लेख किया गया है, इससे सिद्ध 
होता है कि वहु शब्द विपुलतावाची है जैसे कि-अल्प शब्द, घर्मी 
अर्थात्‌ अत्पता वाजे विशिष्ट पदार्थ का बोधक है, वसे ही यह भूमा 
शब्द भी उसके विपरीत अथ॑ का प्रतिपादन करता है, इससे ज्ञात होता 
है कि-भूमा शब्द भी विपुलता वाले विशिष्टत्पदार्थ धर्मी का प्रतिपादन 
करता है, यह केवल धर्म (विशेषता) मात्र का प्रतिपादक नही है। इस 
प्रकार भूमा का अर्थ होता है विपुल। विपुलता धर्म से विशेष्य आत्मा 
ही यहां अभिधेय है “आत्मज्ञ पुरुष शोक को पार ब रता है” इत्यादि से 
भूमा विज्ञान वा उपदेश देवर “यह सारा जगत्‌ आत्म स्वरूप ही है” 
इत्यादि से उसी भूमा तत्त्व का उपसहार किया गया है। 


अतन्र संशय्यते-किमयभूमागुण विशिष्ट. प्रत्यगात्मा उत्त पर- 
भात्मा इत्ति। कि युक्तम्‌ ? प्रत्यगात्मेति | कुत, ? “श्रुत ह्यं व में 
भ्रगवदृद्शेभ्यस्तरति शोकमात्मवित्‌” इत्पात्मजिज्ञासयोपसेदुषे 


पा 


[ ४६४ ) 


दाय नामादिप्राण पय॑न्तेषु उपास्यतयोपदिष्टेयु “शत्ति भगवों 
तास्तोभूय” “अस्ति भगवों वाचो भूय/” इत्यादय प्रश्ना. “बास्वाव 
नाम्नोभूयसी” “मनो वाव वाचो भय.” इत्यादोनि च प्रतिवचवानि, 
प्राशात्‌ प्राचीनेषु दृश्यन्ते, प्राणे तु न पश्याम. । ग्रत. प्राणपर्यन्त 
एवायमात्मोपदेश इति प्रतीयते, तेनेह प्रांणशब्द निर्दिष्ट, प्राण 
ग्रहचारी प्रत्यगात्मैव न वायु विशेष मात्रम्‌। “प्राणो ह पिता प्राणो 
ह माता" इत्यादयश्च प्राणस्य चेतनतामवगमन्ति। “पितृह्म मातृहा” 
इत्यादिना सप्रारोषु पितृप्त भृतिषूपमर्दकारिरि हिसकत्वनि मित्तो- 
पक्रोशवचनास्तेष्वविगतप्राएष्वत्यतोपमर्दकारिण्यप्युपक्रोशा भाववच्च- 
नाच्च हिंसायोग्यश्चेतन एवं प्राण शब्द निर्दिष्ट. । भ्रप्राणेपु स्थाव- 
रेष्वपि चेततेपूपम्दंभावाभावयों हिंसातदभावदर्शनादय हिंसा यौग्य- 
तया निर्दिष्ट: प्राण, प्रत्यगात्मैव तिश्चीयते 


उक्त विषय में सशय होता है कि--भूमा ग्रुण विशिष्ट जीवात्मा 
है या परमात्मा ? वह सकते है कि जीवात्मा क्योकि--' मैंने आप जैसों 
से छुना है वि-आत्मवैत्ता शोक से पार हो जाता है" आत्मज्ञान के 
उद्देश्य से आए हुए नारद द्वारा ऐसा प्रश्व करने पर, सनकादि कुमारो 
में उन्हे उपास्य रूप से उपदिष्ट नाम से लेकर प्राणतक सभी के विषय 
मे "भगवन्‌ ! नाम से वडा कुछ है कया ?” भगवन्‌ ! बावय से बडा 
कुछ है बया ? इत्यादि प्रश्वो तथा ' नाम से वायय बडा है--धावय से 
मन बडा है” इत्यादि उत्तरों मे जो उपदेश दिया उसमे प्राण के पुर्व॑वर्त्ी, 
शब्द, वावय आदि वा ही उल्लेख जिया, प्राण का नहीं विया, जिससे 
ज्ञात होता है कि--प्राणतव हो आत्मोपदेश दिया गया [बर्यात्‌ प्राण, 
नाम आदि मभी से, श्रेष्ठ है, उससे वडा कोई नही है] इससे यह भी 
ज्ञात होता है कि-प्राण वा सात्पर्य, वेबल चायुमात्र नही है अपितु श्राथ 
शब्द अपने अपने सहचारी जीवात्मा वा हो दोधव है। “प्राण ही पिता है, 
प्राण ही माता है ' इत्यादि से प्राण की चैतनता ज्ञात होनी है। "पितृहा 
मातृहा" इत्यादि मे, प्राणवान माता-पिता वी मारने वाले वी ही 


जद ) 


हिंसा निमित्तक निनदा की गई है! उन्ही माता पिता के प्राणरहित हो 
जाने पर, उनकी कपाल क्रिया आदि निर्दयतापूर्ण क्रियाओं की हिंसात्मक 
रूप से निंदा नही की जाती, हिंसा चेतन की ही होती है, उस चेतन को 
ही आाण शब्द से निदिष्ट किया गया है। प्राणवायु रहित निश्चेष्ट 
स्थावर पवेत वृक्षादिकों में भी, चेतनवा और अचैतना मान कर हिंसा 
और भहिता मानी गई है, जिससे निश्चित होता है कि चेतन जीव ही, 
प्राणवाची है । 


झतएव च प्ररनाभि दृध्टान्तादुपन्यासेन प्राण शब्द निर्दिष्ट 
पर इति न भ्रमितव्यम्‌, परस्य हिसाप्रसयाभावात्‌, जीवादितरस्य 
तदभोग्यभोगीपक रण भूतस्थ इृत्स्तस्याचिद्‌ वस्तुनो जीवायत्तस्थिति- 
त्वेन प्रत्यगास्मन्येवारनानि दृष्ठान्तोपपत्तेश्न भ्रयमेव च प्राणशब्द 
निर्दिष्टों भूमा “भ्रस्ति भगव. प्राणादूभूम.” इति प्रतिवचननस्थ 
चाभावादभूमसंशब्दमात्‌ प्रावप्राणप्रकरणस्यविच्छेदात्‌ । 

इसी प्रकार अरनाभि के दृष्टान्त ( चक्र की नाभि में जैसे धुरियाँ 
लगी रहती है, वैसे ही प्राण से देह की वाडियाँ सतग्न रहती हैं ) 
प्राण शब्द से निरदिष्ठ तत्त्व को, परत्रह्म मान लेता भ्रम है, क्योकि-- 
पर की हिंसा तो हो नहीं सकती । जीव से भिक्, जीव का भोग्य और 
भौगोपकरण साराजगत, जीव के अधीनस्थ है, इसलिए जीव के लिए ही 
अरनाभि का दृष्ठात सुसगत होगा--“भगवन्‌ ! प्राण से भी कुछ बृहद 
है?” इस प्रश्न के “अमुक से प्राण से वृहत्‌ है”” "ऐसे अभावात्मक उत्तर 
से तभा भूमा शब्द के पहिले तक चलते हुए प्राण के अकरण से ज्ञात 
होता है कि. यह प्रारा ही भूमा है। 

कि च प्राणवेदिनोइतिवादित्वमुक्तवातमेव “एप तु वा अति- 
वदति” इतिप्रत्यभिज्ञाय “य सत्येनातिवदति” इति तस्थवदत 
प्राणोपासनागतयोपदित्य उपादेयस्य सत्यवदनस्यथ शेपित्तया पूर्वे- 
सिदिष्ट प्राणयाधात्म्य विज्ञान “यदा वे विजानत्यथ सत्य बदति” 
इत्युपदिश्य बत्‌ सिद्धयर्यच दनस श्रद्धानिष्ठ प्रयत्वानुपदिश्य 
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तदारंभाय च॒ प्राप्यमृूत प्राण शब्द निदिष्ट प्रत्यगाध्मस्वष्पस्य 
सुखरूपताज्ञानमपदिश्य तस्य च सुखस्य विपुलता “भूमात्वेव विज 
ज्ञासितव्य.” इत्युपदिश्यते तदेव प्रत्यगात्मन एवाविद्यावियुक्त रुप 
विषुलसुखमित्युपदिष्टमिति “तरतिशोकमात्मवित्‌”" इत्युपक्रमा- 
विरोधश्च शत्तोभूमगुण विशिष्ट, प्रत्यगात्मा, यत् एवं भूमग्रुण 
विशिष्ट, प्रत्यगात्मा श्रतएवाहमर्थप्रत्यगात्मनि “प्रहमेव/धस्तादह 
भुपरिष्दात्‌” इत्यारम्य “प्रहमेवेद सवम्‌” इति प्रत्यगात्मनों वेभव- 
मुपदिशति । एव प्रत्यगात्मत्वे निश्चिते सति तदनुगुणतया वाक्यशेपों 
नेतव्य इति | 

प्रसगतः प्राणविद को अतिवादी बतलाकर “जो सत्यवादी है वही 
अतिवादी है” इत्यादि में अतिवादी वा ही सत्यवादी रूप से पुनरल्लेख 
किया गया है । सत्यवादिता का, श्राणोपासना के अगरूप से उपदेश' दिया 
गया है। “जो इसे विशेष रूप से जान लेता है, तभी सत्य बोलता है" 
इत्यादि मे अवलबनीय, सत्यवादिता के अगी प्राण के, यथार्थ तत्त्व विज्ञान 
का उपदेश दिया गया है। तथा सत्यवादिता के साधन स्वष्ठप मन, श्रद्धा, 
निष्ठा एव प्रयत्न का उपदेश दिया गया है। उक्त तथ्य का ही उपक्रम 
करते हुए, प्राप्यभूत प्राणशब्द तिदिष्ट जीवात्मा के स्वरूप की सुख- 
रूपता ज्ञान का उपदेश देकर उसकी सुख विपुलता “भूमा ही श्ञातव्य 
है” इयादि मे भूमा रूप से ज्ञातव्य बतलाई गई। इससे शात होता है 
कि--अविद्या रहित-शुद्ध जीवात्मा के स्वरूप को ही विपुल सुख रुप से 
उपदेश दिया गया है। “आत्मवेत्ता शोक से छठ जाता है" इत्यादि से 
उक्त उपक्रम का अविरोध ज्ञात होता है। इससे निश्चित होता है वि 
भूमागुण विशिष्ट जीवात्मा ही है। ऐसे भूमागुण विशिष्ट जीवात्मावे 
अहमर्थ का भी “मैं ही ऊपर मैं ही नीचे” से लेकर “मैं ही सब कुछ हू 
तक भमात्व बतलाया गया है। इस प्रकार जीवात्मा का भमाल 
निश्चित हो जाने पर वाक्य शैप वग भी सदनु रूप ही अये करना चाहिए। 

सिद्धान्त "एव. प्राप्तेममिघीयते-भूमासग्रसादादध्यपदेशातू- 


भूमगुण विशिष्टों न प्त्यगात्मा, अपितु परमात्मा, कुत. ? सप्रस़ता- 


( ( ;थ६७ ) 


दादध्युपदेशात्‌ स॑प्रसाद:-पअ्त्यगत्मा “एबं संप्रत्तादोषस्माच्छरी रा- 
त्समुत्याय परं ज्योति रूपसंपद्य स्वे रूपेणाभिनिष्पद्यते” इत्युपनिषद्‌ 
प्रसिद्धे:। संप्रतादात्‌ प्रत्यगात्मगोईघिकतया भूमविशिष्टल्य सत्य- 
शाब्दाभिधेयस्योपदेशादित्ययं: । सत्यरब्दाभिधेयं च पर ब्रह्म । 


उक्त संशय पर सुतकार “भूमासंप्रसादादब्युपेशात्‌” सूत्र बनाते 
हैं। अर्थात्‌ भूमागुण विशिष्ट जीवात्मा नहीं है अपितु परमात्मा है। 
रक्त प्रसंग में, संप्रसाद से अधिक्र श्रेष्ठ भूमा का वर्णव किया गया है । 
संप्रसाद, जीवात्मा के लिए प्रयुक्त है जैसा क्ि--“यह संप्रताद इम 
शरीर से उठकर, परंझूप को प्राप्त कर, स्वकीय तेजोमय झूप से संपन्न 
हो जाता है" इस उपनिपद्‌ मैं प्रसिद्ध है | संप्रसाद जीवात्मा से अधिक 
सत्य शब्दाभिषेय भूमागुण विशिष्ट का उपदेश दिया गया है; सत्य शब्द 
से अभिषेय, एक मात्र परम्रह्म ही है। 


एतदुक्त भवति-यथा तामादिएु प्राणपय॑न्तेषु पृर्वपृर्वाधिकतयों- 
त्तरोत्तराभिषानात्‌ पूर्वेम्य उत्तरेपामर्थान्तरत्वम्‌, एवं प्राण शब्द 
निरदिष्दात्‌ प्रत्यगात्मनोईधिकतया निर्दिष्द: सत्य शब्दामिलेय, 
त्तस्मादर्थान्तर भूत एवं, सत्य शब्द निर्दिष्ट एवं भूमेति सत्यादय॑ 
परंत्रह्मेव भमेत्युपदिश्यते इति। तदाह पृत्तिकार:---“सूमाल्वेति- 
भूमा ब्रह्म नामादिप्रम्परया श्रात्मन ऊध्वेमस्पोपदेशात्‌” इतति। 


कथन यहू है कि--वाम से लेकर प्राण तक जिसका उल्लेख किया 
गया है, उसमें पूर्व वस्तु से पर वस्तु को उत्कृष्ट कहा गया है। जिससे 
कि पूर्व पदार्थ से पर पदार्थ की परथकता सिद्ध हो जाती है। उसी प्रकार 
प्राण शब्द निदिष्ट जीवात्मा से अधिक, सत्य शब्दाभिधेय तत्त्व, विशिष्ट 
स्वतंव तत्व है। सत्य शब्द से निदिष्द भूमा ही है जो कि सत्य णब्दा- 
भिवेय परबहय, के पर्याय रूप से वर्णन क्रिया गया है। जैसा कि-- 
वृत्तिकार कहते हैं--"मूमा को जानो--इत्यादि में जिस भूमा को जातने 
की बात कही गई है वह, नाम आदि की परम्परा से उत्तरीत्तरो श्रेष्ठ, 
जीवात्मा से ऊपर की श्रेणी का, वतलाया गया है ।” 


( रदुष ) 
प्राणशब्दनिदिष्टादघिकतया सत्यस्योपदेशः क्थमवगाम्यत 
इति चेत्‌-“स वा एप एवं पश्यस्मेब॑ मन्वान एवं विजानस्नतिवादी 
: भवति” इति सत्यवेदित्वेनाति वादिन तु शब्देन पूर्वेस्मादतिवा दनों 
व्यावत्तंयति अतएव (एप तु वा झ्तिवदति” इत्यत्र प्राशादिवादिनो 
न प्रत्यभिव्ञा । प्रतोध्ष्यात्ति वादित्वनिमित्तं सत्यं पूर्वातिवाध्लि- 
निमित्ञात्‌ प्राणादधिकमिति विज्ञायते । 


यदि पूछो कि--पह कैसे जाना कि--प्राण शब्द से निर्दिष्ट वस्तु 
से अधिक, सत्य शब्दाभिधेय वस्तु का उपदेश किया गया है ? तो सृनो- 
“उस पुरुष को ऐसे देखते, मनन करते, जानते हुए, उपासक अनिवादी 
( अर्थात्‌ सत्य स्वरूप परमात्मा को बतलाने वाला ) हो जाता है” इस 
प्रकार प्राणवेत्ता को अतिवादी बतलाकर “यह अतिवादी ही सत्यवरदी 
है!” इत्यादि में अतिवादी को सत्यवादी बतलाया गया है। वाव्यगत 
तु शब्द, पूर्वोक्त अतिवादी शब्द की पुनरावृत्ति का बोधक है। इसीलिए 
“एप तु वा अतिवदति” इत्यादि में, प्राणातिवादी शब्द की, अन्यथा 


अर्थ प्रतीति, नही होती । इसी विश्लेषण से ज्ञात होता है कि-पूर्व 
अतिवादि मिमित्तक "प्राण" से, पर अतिवादि निमिच्तक “सत्य' वस्तु 
अधिक है। 

ननु च प्राउइवेदिव एवं सत्यवदनमंगत्वेमोपदिष्टम्‌, श्रतः प्राए 
प्रकरणाविच्छेद इत्युक्म्‌। नैतयुक्म-तु राब्देन हतिवादंवास्य: 
प्रतीयते, व तु तस्मेवातिवादिन. संत्यवदनांगविशिष्दतामात्रम्‌ । 
“एप तु वा प्रग्तिहोंवों यः संत्यं वदति” इत्यादिष्वग्निहोज्यतरा 
प्रतीतेः प्रदीतश्यैवाग्नि होतिणः सत्यवदनागविधानमिति विलषष्णा 
गतिराश्रीयते अत्रत्वतिवाद्यन्तरत्वतिमित्त सत्य शब्दाभिषेयं पर 
ब्रह्म प्रतीयते । 


सत्यवादी, प्राणवेदी का ही अज्भ है, इसी लिए प्राण प्रकरण के माथ 
... उसका वर्णन विया गया है, यह वचन युक्तियुक्त सही है। घूत्रस्थ “तु” 


( «| ) 


शब्द के प्रयोग से ज्ञात होता है कि--अतिवादी से भिन्न कोई हूस्तरी 
बस्तु भवश्य है, ऐसा नही है कि-सत्यवादिता, अतिवादी का, एक बड् 
विशेष सात्र हो है। “बही यथाय अग्निहोत्री है जो कि सत्यवादी है" 
अग्निहोच्र विधायक, प्राण प्रकरण के इस वावय से ज्ञात होता हैं कि-- 
सत्य वस्तु भिन्न ही है। सत्मवादिता, के अंगरूप से, अग्निहोत्त की 
बाल्पना, विल्षष्ठ है। उक्त प्रकरण में, अतिवादी से भिन्नता बतलाने 
वाली, सत्य शब्द से अभिवेय परग्रह्म को, सुस्पष्ट प्रतीति होती है 


सत्य शब्दर्न “सत्यंज्ञानमनंत ब्रह्म” इत्यादियु परस्मितत्‌ 
ब्रह्मणि प्रयुक्त, अरतस्तल्तिष्ठस्थातिवादिन: पूर्वस्मादाधिकत्वं 
संम्भवतीत्ति वावयर्वरस सिद्धमन्यत्व॑ ने बाघितव्यम्‌ । 

सत्य शब्द “सत्यं ज्ञानमनंत ब्रह्म” इस्पादि में परक्रह्म के (लए ही 
प्रयोग किया गया है, इसलिए मत्यनिष्ठ अतिवादी, पुर्वोक्त (प्राणविद) 


अतिवादी से श्रेष्ठ हो सकता है; वाक्‍्यार्य से ही स्पष्ठ, जो दो अतिवादी 
की प्रतीति ही रही है, उसमे बाधा देना ठीक नही है । 


बतिवादित्वं हि वस्त्वंत्तरात्‌ पुरुषाथतया3तिक्राम्तत्वोपास्य वस्तु 
वादित्वम्‌ | नामाद्याशापयंन्तोपास्यवस्त्वतिक्रान्तस्वोपास्य प्राएशब्दू, 
निर्दिष्ट प्रत्यगात्म वादित्वात्‌ प्राणाविदों अतिवादित्वम्‌। चस्यापि 
सातिशय पुरुषाथंत्वात्‌ निरतिशय पुरुषायंतयोपास्य परब्रह्मवादिन 
एवं साक्षादतिवादित्वम्‌ “एप तु वा झतिवदति य. सत्पेनातिवद्ति” 
इत्युकम्‌ । सत्येनेतीत्यम्भूतलक्षणे तृतीया, सत्मेनप रेणबह्म गोपास्पेनो: 
पलक्षितों योइतिवदतीत्यथे:। श्रतएवैव शिष्य: प्रार्थथते “सोफे भगव: 
सत्पेवातिवदानि” इति ! श्राचायरच “सत्यंत्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌”; 
इत्याह। “भत्मन: प्राण: इतति च प्राणराब्दनिदिष्टस्प आ्रात्म् 
उत्पत्तिरुच्यते । अतः “तरतिशोकमात्मवित्त्‌” इति अ्रक्रान्त आत्मा 
प्राए शब्द निर्दिष्ठादन्य इंति गम्यते । 


( ४४० ) 


, सल्यान्य वस्तुओं की अपेक्षा अपनी उपास्य वस्तु का समधिक 
उत्कष बतलाना ही अतियादिता है) पहिले “ताम” से लेकर "दिक्क" 
तक अन्य जो समस्त पदाथथ, उपास्य वतलाए गए हैं उनमे अन्यों से, 
प्राण शब्दवाची जीवात्मा उत्कृष्ट उपास्य है, इसीलिए प्राणविद्‌ अति 
बादी कहा गया है। प्राण विद्‌ की अतिवादिता, धर्म आदि पुरुषार्व से 
श्रेष्ठ पुरुषार्थ है, परतु निरतिशय पुरुषा् रूप से जो परब्रह्म की 
उपासना करते हैं, वह उस से श्रेष्ठ है; यही अतिवादिता है। यही बात 
“जो सत्यवादी हैं वह अतिवादी है” इत्यादि वाक्य से निश्चित होती 
है। उक्त वाक्यस्थ “सत्येत्र” पद में जो तृतीया विभक्ति है, वो /इत्यमूत" 
अर्थ ज्ञापन करती है, जिसका तात्पय है कि--सत्य रूप से उपास्तवीय, 
परब्ह्मोपलक्षित, अतिवादी होता है। शिष्य ऐसी ही प्रांना करता है-- 
"हे भगवन ! मैं भी वह सत्योपलक्षित अतिवादी हो सकता हूँ ?” उत्तर 
में आचार्य कहते है--“सत्य ही विशेष रूप से जिज्ञास्य है” । “भात्मन' 
प्राण:” इत्यादि बावय में भी, प्राण शब्द निर्दिष्ट आत्मा वी उत्पत्ति 
बतलाई गई है इससे निश्चित होता है कि-आत्मविद्‌ पुरुष शोक से पार 
हो जाता है” इत्यादि वाबय का प्रस्तावित आत्मा, प्राण से, पृथक्‌ है। 

यदुक्तम--“प्रस्ति भगवः प्राणादभूय/” इति प्रश्नस्य “भ्रदो 

बाव प्राणादमूय” इति प्रतिवचनस्य चादरशनात्मक्रांत प्रात्मोपदेश. 
प्राणोपदेश पर्यवसानों गम्यत इति, तदयुक्तम्‌; नहिं प्रश्त प्रतिवच- 
ताम्यामेवार्थरत्वं गम्यते, प्रमाणान्तरेणापि तत्संगवात्‌। उक्त च 
प्रमाणान्तरम्‌ । 'झस्ति भगवः प्राणादभूय.” इत्यपृच्छतोध्यमभिप्राय;; 
तामादिष्वाशापयंन्तेप्वचेतनेपु पुरुषा्थभूयस्तया, पूर्वपूरव॑ मृतिक्रान्तेपू 
प्रप्युत्तरोत्तरेयूपदिष्टेपु तत्तदवेदिन भ्राचा्येणातिवादित्व॑ नोक्तम्‌ | 
प्राणशब्द निदिष्ट प्रत्यगात्मयायात्म्यवेदिनस्तु पुरुषायंभूयत्त्वातिशाय॑ 
मन्वानेन “स था एप एवं परयन्नेवं भन्‍्वान एवं विजानस्वतिवादी 
भवति” इति प्रतिक्रान्तवस्तुवादित्वमुक्तम्‌। प्रतोश्मैवात्मोपदेशः 
समाप्त इति मत्वा शिप्योभूयों न पप्रच्छ प्राचायंस्विदमपि साति- 
- बाय मंत्वा, निरतिश पुरुषायंसूत सत्य शब्दानियं पर ब्रह्म एप यु 


( ४४६ ) 
शा प्रतिवदति यस्सत्येनातिवदति” इति स्वयमेवोपचिक्षेप । शिष्यो5पि 
परंपुरुषार्थरूपे परस्मिनूब्रह्मप्युपक्षित्प तत्स्वरूपतदुपासन याथात्म्य- 
बुभुत्तया “ सोहूंभगवः सत्येनातिवदानि” इत्ति प्राथंयामास । ततों 
ब्रह्मसाक्षात्कारनिमित्तातिवादित्वसिदये, ब्रह्मसाक्षात्कारीपायभूत 
बह्योपासन “सर्त्यं त्वेव विजिज्ञासितव्यम” इत्युपदिश्य तदुपायभूर्त 
ब्रह्ममननम्‌ “मतिस्त्वेव विजिशासितव्या” इत्युपदिश्य, श्रवण प्रतिष्ठा- 
भैटवान्मननस्य मतनोपदेशेन श्रवर्शम्थंसिद्ध मत्वा श्रवणोपायभूता 
ब्रह्मणि श्रद्धा “श्रद्धात्वेव विजिज्ञासितब्या” इत्युपदिश्य, तदुपायभूतां 
चत्तन्विष्ठाम/ निष्ठा त्वेव विजिज्ञासितब्या इत्युपदिश्य, तदुपाय भूततां 
न्र॒ तदुद्योगप्रयत्नरूपां कृतिमपि “कतिस्त्वेव विजिज्ञासितव्या” 
इत्युपदिश्य, श्रवणा्युपक्रमरूपकृति सिद्धये श्राष्यभूतस्य, सत्यराब्दा- 
प्रिहितस्य, भ्रह्मण: सुखखूपता ज्ञातब्येति “सुख॑ त्वेवविजिज्ञासितव्यम्‌” 
इत्यूपदिश्य, निरतिशयविपुलमेव सुख परम पुरुषाथेरूप भवत्तीत्ति, 
तस्पेव ब्रह्मणः सुखरूपस्य निरतिशय विपुलता ज्ञातब्पेति “भूपाल्वेव 
विजिज्ञासितव्य.” इत्युपदिश्य, निरतिशय विपुल सुखरूपस्थ ब्रह्मणों 
लक्षणमिदमुच्यते “यत्रनान्‍्यत्पश्यति नान्‍्यच्छगोति नान्‍्यत्‌विजानाति 
स भूमा” इति। अ्रयमर्थ, अनवधिकातिशय सुखरूपे ब्ह्मस्यनुभूप- 
माने ततोध््यत्‌किमपि ने पश्यत्यनुभविता, ब्रह्मस्वरूपतदविभ्त्यन्तर- 
गतत्वाच्च कृत्स्नस्थ, वस्तु जातस्य अत ऐश्वर्यापरपर्याब विभूति 
गुणविशिष्ट निरतिशययुखरूप॑ ब्रह्मानुभवन्‌ तर्यतिरिक्तस्थ वस्तुनो& 
भावादेव किमप्यन्यन्त पश्यति भ्रनुभाव्यस्य सर्वस्य सुखरूपत्वादेव हु:ख॑ 
थे मे पश्यति, तदेव हि सुखम्‌ , तदनुभूममारन पुरुषानुकूल भवत्ति। 

जौ मह कहते हो कि--/भगवन्‌ ! प्राण की अपेक्षा भी कुच वृहद 


है बया ? "इस प्रश्न के” यही प्राण से वृहद है ”/इस उत्तर से अदृष्ठ 
प्रस्तावित आत्मा का ही इतर दिया गया है, जिससे ज्ञात होता है कि ५ 
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प्राणौपदेश मे ही तत्व का पर्यवसान है। तुम्हारा यह कथन भौ दौर 
नही है। केवल इन प्रश्नोत्तरो से हो तथ्य का निर्णय नहीं होता, अन्य 
प्रमाणो से भी निर्णय किया जा सकता है। पहिले हम अम्य प्रमाण दे 
भी चुके है। “मगवन्‌ ! प्राण की अपेक्षा कुछ अधिक है पया २" इपत 
प्रश्न का तात्पय॑ है कि-माम से दिकू तक जिन अचेतन तत्त्वों का उपदेश 
दिया गया है उनमे एक के वाद एक श्रेष्ठ बतलाए गए हैं, उद सबके 
ज्ञाताओं को आचाये ने अतिवादी नहीं कहा। प्राणशब्द निदिष्द 
जीवात्मा का यथार्थ वेत्ता, उसको ही पुरुषार्थ मानने वाला “बहू प्राण- 
विद्‌ व्यक्ति, ऐसे दर्शन, ऐसे मनन और ऐसे ज्ञान से अतिवादी होता है" 
इत्यादि में पहिले मत आदि तत्त्वों को अतिक्रमण करने वाले को ही 
अतिवादी कहा गया है। यही पर आत्मोपदेश की समाप्ति समझ कर 
शिष्य ने पुन प्रश्न नही फिया | किन्तु आचार्य से इसे भी स्युन बताते हुए 
अधिक पुरुषार्थ भूत सत्य शब्दाभिधेय परब्रह्म को “को सत्य बादी है वही 
यथार्थ अतिवादी है ' इत्यादि मे स्वय ही बतलाया ऐसा वतलाने पर शिष्य 
ने, परपुरुषार्थ रूप परब्रह्म के स्वरुप और उनकी उपासना के यथाय॑ रूप 
को जानने के लिए, पुनः “भगवन्‌ ! मैं सत्यवादी होने की इच्छा करता 
हैं” ऐसी अभिलापा की। आचार्य ने, ब्रह्म साक्षात्कार की मूल कारण 
अतिवादिता की तिद्धि के लिए, ब्रह्म साक्षात्कार की उपाय उपासना को 
“सत्य ही गेय है" इत्यादि में वतलाकर, उसके उपाय रूप ब्रह्म मनन 
को ' मति ही विशेष रूप से ज्ञातव्य है” इस प्रकार बतला कर यह प्रस्तुत 
किया कि-श्रृत पदायय की दृढ़ता के लिए मनत आवश्यक है मनने से ही 
श्रवणार्थ की सिद्धि होती है। इस श्रवण की उपाय रूप ग्रह्म श्रद्धा को 
श्रद्धा जिन्नास्य है” ऐसा वतजाकर, श्रद्धा की उपाय रुप ब्रह्म निष्ठा को 
“निष्ठा ही विशेष रूप से शातव्य है” ऐसा बतला कर, उसकी उपायभूत 
उद्योग प्रयतल रूपा गृति यो “शति शातव्य है” ऐसा बतला कर, श्रवण 
आदि में प्रवृत्ति हो इस्त लिए, सत्य शब्द से अमिषेय प्राप्तम्प ब्रह्म गी 
सुसरूपता की “सुरा ज्ञातम्प हैं” इत्यादि में शातव्य बतलाया। मिस्सीम 
बिपुल सुख ही परम पुरुषायं है, उस ग्रह की निरतिशय विपुप्त मुक्ष- 
झूपता यो “मूमा निशास्य है” ऐसा घतलागर उस चिपुल सुपरूप ब्रह्म 
के लद्ाथ को बतलाते हुए पहले हैं क्ि-मुमुझु जिसके अतिरिक्त छुघ 
... मही देखता, हुघ नहीं मुसता, ठुघ सही जानता, वही सूमा है।” इच्तरा 
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तात्पयें हुआ कि- निस्सीम तिरतिशय रूप में ब्रह्मानुभूत्ति हो जाने पर, 
अनुभव करने वाला उनके अतिरिक्त कुर्छ भी नही देखता, क्यों कि- 
समस्त वस्तुएं, ब्रह्म और उनकी विभूति के ही अन्तर्गत हैं। इसलिए वह 
एकमात्र, ऐश्वर्य स्वरुप विभूति विशिष्ट निरतिशय सुखस्वस्प ब्रह्म की 
ही अनुभूति करता है उसे अनुभव गोचर सारे ही पदार्थ सुख रूप ज्ञात 
होते है, वह कही भी दुख नहीं देखता, अनुभूयमान सुख ही उसे प्रिय 
लगता है। 

मनु चेवमेव जगदबह्मणोह्यतयापतुभूयमान दुःखरूपं परिमित 
सुखरूपं थे भवत्‌कथमिव ब्रह्मविभूतित्वेन तदात्मकतयाध्तुभयप्रान॑ 
सुखरूपमेव भवेत्‌ ? उच्यते-कर्मंवश्यानां क्षेत्रज्ञानां ब्रह्मणोअयत्वेसा- 
तुभूयमान इत्स्स॑ जगत्‌ ततत्वार्मानुरूप दुख च परमित सुख च 
भवत्ति । श्रतोब्रह्मणोध्न्यतया परिमित सुखत्वेन दुःखत्वेन व जगद- 
नुभवस्य कर्म॑निमित्तत्वात्‌ कर्मरूपाविद्याविमुक्तस्य तदेव जगद्विभूति- 
युणविशिष्ट ब्रह्मानुभवान्तगंतं सुखभेव भवति । यथा पित्तोपहतेन 
पीयमान पयः पित्ततारतम्थेनाल्‍पसुस्स विपरीत च भवति तदेवपय, 
पित्तानुपहत॒त्य सुखायेब भवत्ति । ययैव राजपुत्रस्थ पितुर्लीलोपक- 
रणमतथात्वेनानुसंधीयमान प्रियत्वमनुपगर्त तथात्वानुसंधाने प्रियतमं 
भवृति । तथा निरतिशयानंद स्वरुपस्य ब्रह्मणोनवधिकातिशयास स्पे- 
यकल्याणगुणाकरस्यथ लीलोपकरण तदात्मक॑ चानुसंघीयमानं 
जगन्तिरतिशय प्रीतये भवत्येव, भ्रतो जगदैश्वर्यविशिष्ठमनवधिका- 
तिशय सुखछूप ब्रह्मनुभवंस्ततोष्न्यतू किमपि न पश्यति, दुःख व 
न पश्यति। 

(प्रश्व)जब यह जगत्‌ परिमित सुखवाला, दुःखरूप और ब्रह्म से 
भिन्‍म बतलाया गया है तो उसे सुखूप बह्यात्मक, कैसे अनुभव किया जा 
सकता है? , 

_.. (उत्तर) कर्माधीन जीवों के लिए ही, दृश्मान सारा जगत, ब्रह्म से 
भिन्न है तथा वे ही निजकर्मों के अनुसार, जगत्‌ को दुःखरूप और परिमितत 
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सुख्वाला अनुभव करते हैं। व्रह्म से मिन्न, दु जरुप और परिमित सुखहूप॑ 
जगत की अनुभूति, कर्म निमित्तक ही है, जिसकी कंमेछूपा भप्रविद्या छूट 
गई है, उसे, सारा जगत्‌, विभूतिगुणविशिष्ट, ब्रह्मानुभवरूप सुखमय 
प्रतीत होता है। जैसे कि-पित्तविक्वार ग्रस्त जोब को दूध पौना, रोग के 
अनुसार कम सुखकर अथवा दु खकर ही लगता हैं, वही दूध पित्तविकार 
रहित व्यक्ति को अश्रति सुखकर प्रतोत होता है। जैसे कि-राजपुच्र को 
बाल्यावस्था मे पिता के वेभव विलास का ययाय॑ ज्ञान नही होता, पर 
जैसे-जैसे बह बडा होता जाता है उसे वैभव सुख की उत्तरोत्तर अनुभूति 
होती जाती है, बसे ही जब जीव को, निस्सीम आनदस्वरूप ब्रह्म की 
असरयेय अतिशय अगणित कल्याणमय ग्रुणो वाली लीला के उपकरण 
स्वरूप जगत की ग्रह्मात्मकता का आभास होने खगता है, तो उसे, जगत्‌ 
में ही, नित्सीम आनद की अनुभूति होने लगती है। इस प्रकार बहु, 
जगत्‌ में, ऐश्वयंविशिष्ट निस्सीम अतिशय सुखरूप श्रह्म की अनुभूति मे 
मिमरन होकर, सुखरूपब्रह्म के अतिरिक्त, कुछ दूसरा नही देखता, और न 
दुःख ही देखता है। 


एतदेवोपपादयत्ति वॉक्यशेप, “सवा एप एवं पश्यन्‌ एवं 
भन्‍्वान एवं विजातन्तात्मरतिरात्मक्रीड आ्रात्ममिथुन भ्रात्मानंद. से 
स्वराइभवति, तस्य सर्वेषु लोकेषु कामचारों भवति, भ्रथ येह्य- 
थाक्तो विदुस्यराजानस्तेक्षथ्यलोका भवलि तेपा सर्वेषु लोकेषु 
झकामचारों भवति” इति। स्वराट-प्रकमंवश्य. भ्न्यराजान:- 
कर्मंवशया: । तथा---“ल परश्यों मुत्युं पश्यति न रोग नोत दु.,खताम्‌, 
स्व हि पश्यः पश्यति सर्वमाप्रोति सर्वश/ इति च। 

निरतिशय सुखस्वस्पत्वं च ब्रह्मण: “प्रान्दमपोध्म्यासात्‌! 
इश्यन्न प्रपंचितम्‌ । प्रतः प्राणशब्दनिदिष्दात्‌ प्रत्यगात्मतोई्यान्तर- 
भूतस्य सत्यशब्दामिधेयत् ब्रह्मणो भूमेत्युपदेशात्‌ भूमा परें ब्रह्म । 


- उ्त तथ्य की ही पुष्टि प्रकरण का अतिम वाक्य इस प्रकार करती 
(उपाप्तक) इस पुरुष का इस रूप से दर्शन करके, इस रूप से 
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मसन करके, इस प्रकार से जानकर, आत्मयिदू-आत्मक्रीड-भत्म भियुर्त 
आत्मानंद एवं स्वच्छन्द हो जाता है, उप्तकी सभी लोकों में स्वेच्छगति 
हो जाती है। इसके विपरीत जो जग्रत्‌ को देखता है वह परतंत्र-लोकम्पुत 
और लोकों में बंधकर रह जाता है ।” बावयस्थ स्व॒राड का तात्वय॑ है, 
कर्मंबंधघन रहित स्वच्छन्द तथा अन्यराजान: का तात्पये है, कर्मों के 
वशीभृत, कर्मानुसार फल भोगने के लिए वाघ्य | जैसा क्रि-“यथोक्त 
तस्वदर्शी ग्रत्यु को मही देखता, रोग तथा दुःखों का भी भोग नहीं करता, 
वह सर्वदर्शा, सभी सुस्रों फो प्राप्त करने वाला हो जाता है ।” इत्यादि 
से भी ज्ञात होता है। 

ब्रह्म की निरतिशय सुखरूपता की व्याख्या “भामंदमययोभ्यासात्‌” 
सूत्र में की गई है। इससे स्पष्ट है कि-प्राण शब्द वाची जीवात्मा से भिन्न 
सत्य शब्दाभिधेय परमात्मा को ही भूभा शब्द से बतलाया गया है। 


धर्मोपपत्तेश्च १३।८५॥ 


ग्रस्य भूम्ो ये धर्माश्रास्तायंते, तेडपि परस्मिस्तेवोपपद्मंतते । 
“एत मृतम्‌” इति स्वाभाविक श्रमृतत्वम्‌ 'स्वेमहिम्ति” इत्यन्या- 
घारत्वं "स एवाघस्ताद” “इत्यादि” स एवदं सर्व॑म” इति सर्वा- 
त्मकलम्‌ “"आत्मत:प्राण.” इत्यादि प्राण प्रभूति सर्वस्योत्पादकत्व- 
मित्यादयी हि धर्मा; परमात्मन एवं । 


भूमा संबंधी जो विशेषतायें श्रुतियों में बतलाई गई हैं, वह पर- 
मात्मा में ही हो सकती हैं। “एतदमृतम्‌" से स्वाभाविक अमरततां, 
“सर्वे महिस्नि” से अनन्यघारकता, “स एवाधस्तातू” इत्यादि तथा “स 
एबेद सर्वम्‌” से सर्वात्मकता, “आत्मतः प्राण” इत्यादि से प्राण आदि 
सभी की उत्पादकता; इत्यादि जो विशेषतायें वतलाई गई हैं वह पर* 
मात्मा में ही संभव हो सकती है। 


यत्तु “अहमेवाधस्तात्‌” इत्यादिना सर्वात्मकत्वमुपदिष्द, तु: 
भूमविशिष्टस्य ब्रह्मणोहहंप्रहणोपासनपमूदिश्यते “प्रयातरोऋुकारा* 
देश?” इत्यहंग्रद्ोपदेशोपक्रमात्‌ | भ्रहमधस्य प्रत्यगात्मदो$पि ह्यांत्मा 


| ४७६ ) 


परमात्मेत्यंत्र्याभिव्वाह्मणादिपृक्त्म्‌ । अतः प्रत्यंगरंस्य परमात्मपरयंव- 
सानात्‌ प्रहुंशब्दोईपि परमात्मपयव सायीति प्रत्यग्रात्मशरीरकत्वेम 
परमात्मानुसंधानाथर५यं श्रहंग्रहोपदेश, परमात्मम सर्वशरोरतया 
सर्वात्मित्वात्‌ प्रत्यमानोष्प्यात्मा परमात्मा । तदेव “ग्रथात आत्मो- 
पदेश," इत्यादिना” प्रात्मैवेदंसवंम” इत्यन्तेनोच्यते । 


'अहमैवाधस्तात्‌” इत्यादि मे जो सर्वात्मकता बतलाई गई है-- 
बह भूमाविशिष्ट ब्रह्म की अन्तर्यामी हूप अह की उपासना की, द्योतिका 
है। 'अथातो5हकारादेश.” इत्यादि श्रुति मे, उक्त भह क्‍या है ? इत्यादि 
उपदेश का उपक्रम किया गया है। अन्तर्मामी (वृहदारण्यकोपनिषद के 
प्रथम) ब्राह्मण मे, परमात्मा को, जीवान्तर्यामी कहा गया है, इमलिए, 
जीवात्मा का प्यवसास, परमात्मा में होने से, अह शब्द भी परमात्मा में 
ही, पर्यवसित होता हैं। जीवात्मा परमात्मा का शरीर है, इसलिए 
शरीरी परमात्मा के अनुसधान के लिए, अह शब्द का प्रयोग तिया गया 
है। सारा जगत्‌ परमात्मा का ही शरीर है, परमात्मा ही सबके आत्मा 
है इस प्रकार जीवात्मा के आत्मा भी, परमात्मा ही है, ऐसा-'अथात 
आत्मोपदेण.” से लेकर “आस्मेवेद सदंम्‌” तक वतलाया गया है 


कै. 
पसम्रस्त की उत्पत्ति होती है । जीवात्मा, परमात्मा वा शरीर है, इम ज्ञान 
को दृढ़ करने के लिए अह्‌ ज्ञान पूवंक उपासना करना आवश्यक है। 
इससे सिद्ध होता है कि-भूमगुण विशिष्ट परमात्मा ही है । 

ह अक्षराधिकरण 
अक्षरमम्बरान्त धतेः ।!श६॥ 

वाजसनेमिनों गार्गप्रश्ते समामनंति “सहोवाचेतदवैत्तदक्षरं 
गार्गि ब्राह्मणा श्रभिवदति अस्थूलमनण्वहम्वमदीघंमलोहितमस्नेह- 
मच्छायम्‌” इत्यादि तत्र संशय, किमेतदक्षरंप्रधावम-जीवो वा उत्त 
परमात्मा-इति, कि युक्तम्‌ ? प्रधानमिति कुत: ? “पश्रक्षरात्‌ परतः 
पर” इत्यादिष्वक्षर शब्दस्य प्रधाने प्रयोग दरशंनात्‌ अस्थूलत्वादीनां 
च्‌ तत्र समन्वमात्‌ । “मयातदक्षरमधिगग्यते” इत्यादिपु परप्मिन्न- 
प्यक्षरशब्दो दृश्यत्त इति चेत्‌-न, प्रमाणान्तर प्रसिद्ध श्रुति प्रसिद्ययोः 
प्रमाणान्तर प्रसिद्धस्य प्रथम प्रतीतेः, प्रतीत परिग्रहे विरोधा 
भावात्‌ । हु 

वाजसनेय के गार्गी के प्रश्न के प्रसंग में-/उन्होंने कहा-है गागि ! 
आह्यण इस भक्षर को सुक्ष्म, स्थूल, दीर्घ, हस्व, अलोहित, स्वेह,और 
छाया रहित बतलाते हैं ।'” इत्यादि जो कहा गया उस पर संशय होता है 
कि-उक्त गुणों वाला अक्षर कौन है ? प्रधान, जीव, या परमात्मा ? कह 
सकते हैं कि-प्रधान है, क्योंकि-“अक्षरात्‌ परत: पर: इत्यादि स्थलों में 
अक्षर शब्द का प्रधान के अर्थ में प्रयोग देखा जाता है तथा स्थूल सूक्ष्म 
आदि विपम गुणों का समन्वय भी उसी में हो सकता है।” ययातदक्ष र- 
मविगम्मते” इत्यादि में, परमात्मा के लिए भी, अक्षर शब्द का प्रयोग 
देखा जाता है, यह भी नही कह सकते, क्योकि-प्रमाणान्तर प्रसिद्ध और 
श्रुति प्रसिद्ध में प्रमाणान्तर प्रसिद्ध की, प्रथम प्रतीति होती है; प्रथम 
प्रतीत अर्थ के ग्रहण में किसी प्रकार के विरोध की संभावना 
नहीं रहती । 

“यदृध्व' गार्गि दिवो यदवक्पृथिव्या:/ इत्यारभ्य स्वस्थ 
कालनितय वरत्तिन: कारणभूताकाश्ञाधा रत्वे प्रतिपादिते “कस्मिन्लु 


( ४५ ) 


खल्वाकाश ब्रोवश्च प्रोतश्च” इत्याकाशत्यापि कारण तदाघारभूतं 
किसिति पुष्टे प्रत्युक्यमानमक्षरं सवेविकारकारणतया तदाघारमूतं 
प्रमाणान्तर प्रसिद्ध प्रधानामिति प्रतीयते श्रतः श्रक्षरं प्रधानम्‌ | 


तथा “गार्गि! जो छायालोक से ऊपर और पृथ्वी से भी नीचे 
है” इत्यादि से लेकर कालत्रयवर्ती समस्त पदार्थों के आश्रयरूप कारण 
पध्राकाश के प्रतिपादन के बाद “आकाश किसमें ओत प्रोत है ?” ऐसे' 
आकाश के भी आधारभूत कारण के विषय में प्रश्न किये जाने पर समस्त 
जागतिक पदार्थों का आधारभूत कारण, अक्षर ही बतलाया गया है। 
जो कि-प्रमाणान्तर प्रसिद्ध प्रधाव हो प्रतीत होता है, इसलिए भक्षर, 
प्रधान ही है। 

सिद्धान्त-इति प्राप्ते उच्चते-प्रक्ष रमम्बरान्तधृते:-प्रक्षरं- 
परंत्रह्म कुतः ? प्रम्बरान्त पृतेः, श्रम्बर्थ-आ्राकाशस्य, प्रन्तः- 
पारभूतम्‌, प्रव्याकृतमंबरान्तः, तस्य घृतेः तदाधारतयाध््याक्षर- 
स्पोपदेशादिति यावत्‌ । भ्रयमर्थ: “कस्मिन्तु खल्वाकाश श्रोतश्च 
प्रोतरच” इत्यत्राकारा शब्दनिर्दिष्टं न वायुमदम्बरम्‌, श्रपितु तत्पार- 
भूतमब्याइतम,. अतस्तस्याव्याइतस्थाप्पाधा रत्वेनोच्यमानमक्षरं 
भाग्याकृतं भवितुमहति इति । 

उक्त संशय पर सूत्रकार “अक्षरमम्वरान्त घृते:” सूत्र सिद्धान्तकूप 
से प्रस्तुत करते हैं। अर्थात्‌ अक्षर परबरह्म है क्‍्योंकि-अम्बर अर्थात्‌ 
आकाश के अन्त में स्थित अव्याकृत रूप को, अक्षर के आधित बतलाया 
गया है। “प्राकाश किपमें ओत प्रोत है ?” इत्यादि में, जित आकाश 
का उल्लेख किया गया है, बह वाटुपरित आकाश नहीं है, अपितु उम्रसे 
भी पार णो अव्याकृत आकाश है, उसी का उल्लेख है। उसी अव्याहृत 
भाकाश के आधार के रूप में, अक्षर बतलाया 0 है। ऐसे अव्याकृत 
आकाश का आधार विह्ृत प्रधान हो, ऐसा संभव नहीं है। 

नत्वाकारा शब्दनिर्दिष्टो न वायुमानिति कथमवगम्यते ? 


न्यते-'यदुरध्व॑गार्गि दिवो यदर्वास्यूधिव्या यदंतराद्यावापृथ्वी, 
ड़ 5 


है: हक _ हे: 


इमे यद्‌ भूत॑ व भवच्च भविष्यच्चेत्याचक्षते श्राकाश एवं तदोत॑ च 
प्रोतं च” इत्युक्ते त्रेकाल्यवत्तिनों विकारज,तस्याधारतया निर्दिष्द 
प्राकाशो न वायुमदाकाशो भवितुमहंति, तस्यापि विकारात्तरगत- 
त्वात्‌ । भ्रतोध्ताकाशशब्दनिद्दिष्टं भूतसूक्ष्ममित्ति प्रतीयत्ते । ततस्त- 
स्थापि भूतसूक्ष्मस्याधारभूर्त किमित पुच्छयते “कम्मिल्तुखल्वाकाश- 
प्रोतस्च प्रोतश्च” इति । श्रतस्तदाधारतया निर्दिश्यमानमक्षरं न 
प्रधानं भवितुमहँति । 


यदि कहो क्ि--उक्त प्रकरण मे आकाश शब्द से अभिहित, वायु 
पूरित भूताकाश नहीं है, यह कैसे जाना ? तो सुनो-/गागि! जो 
दुल्तोक णे ऊपर तथः पृथ्वी से रीचे है तथा दुलोक और पृथ्दी जिसके 
अश्यन्तर मे है, जिसे भूत, वर्तमान और भविष्य कहा जाता है, वह 
आकाश ही ओोत प्रोत है” इत्यादि में कहा गया, त्रैलोग्यवर्त्ती, वैकारिक 
पदार्थों का आधार, आकाश, वायुमान आकाश नही हो सकता, क्योकि 
बायुमान आकाश तो, विक्ृत है । इसलिए यहाँ, आकाश शब्द से निदिष्ट, 
भूतसूक्ष्म ही प्रतीत होता है। “आकाश किससे ओत प्रोत है?" यहू 
प्रश्न भूतसूक्षम आकाश के लिए ही पूछा गया है। इन सबसे ज्ञात होता 
है क्-आवाररकूप से निर्दिष्द अक्षर तत्त्व, विक्षत प्रधान नहीं हो 
सकता। 


यत्तु श्रुतिप्रसिद्धात्‌ प्रमाणान्तर प्रसिद्ध प्रथम प्रतीयत इति 
तनत, ग्रक्षर शब्दस्थावयवशक्तया स्वार्थ प्रतिपादने प्रमाणात्तरान- 
पेक्षणात्‌ संबंधग्रहणदरा[यामर्थस्वरूपं॑ येन प्रमाणेनावगम्यतें, न 
तत्मतिपादनदशायामपेक्षणीमम्‌ । 
जो यह कहा कि-श्रुति प्रसिद्ध से प्रमाणान्तर प्रसिद्ध अर्थ की 
प्रतीति प्रथम होती है, सो यह बात नही है, कमो कि-अक्षर शब्द से सीधा 
सीधा जो अयं प्रतीत होता है, उसके प्रतिपादन के लिए, अन्य प्रमाणों 
को लवश्यकरा ही नही है; शब्द और अधे के संबंध, में अप के स्वरूप 


हा 
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बतलाने में जिन प्रमाणों पी अ्रपेक्षा होतो है, वस्तु प्रतिपादव की स्थिति 
में उबर प्रमाणो की अपेक्षा नही होती । 


एवं तत्ह्म॑ं र शब्द निर्दिष्टो जीवोहस्तु तस्यभूतसूक्षमपर्यन्त- 
स्थ कत्समस्ताचिदवस्तुत ग्राधारत्वोपपत्त , श्रस्थुलत्वादृच्यमान- 
विशेषणोपपततेश्च “अ्रव्यक्तमक्ष रेलीयते'-“यस्थाव्यक्क शरीरम- 
यस्याक्षर शरोरम” “क्षर सर्वाणि भवानि कूटस्थोध्षर उच्यते” 
इत्यादिषु-प्रत्यगात्मन्यप्यक्ष र शब्द प्रयोगदर्शनादित्यमोत्तरम्‌--- 

मदि प्रधान को, अक्षर नहीं मानते तो, जीव तो अक्षर शब्द से 

अभिधेय है ही, उसे ही भूतसूक्ष्म पर्यन्त समस्त जड़ वस्तुओ का आबार 
तथा भ्रस्पूलता आदि विशेषताओं वाला कहा गया है जता कि-अव्यक्त 
जिसका शरीर है, अक्षर जिसवा शरीर है,” समस्त भूत क्षर है, अक्षर _ 
झूटस्प है” इत्यादि वाक्‍्यो मे जीवात्मा के लिए किए गए, अक्षर शब्द 
के प्रयोग से ज्ञात होता है । इस मत का ही उत्तर देते हैं-- 


सा च॒ प्रशासनात्‌ ।!।३॥१०॥ 


सा चाम्परान्तधृतिरस्याक्षरस्य प्रशासनादेव भवतीत्युपदिश्यते 
/उतस्थवा5क्षरस्थ प्रशासने गागि, सूर्याचद्टमसौ विश्रत्ी तिब्ठत , 
एतस्यवाक्षरस्प प्रशासने ग्रागि, द्यावापृथिव्यी विधृते तिष्ठत , 
एतस्य वाक्षरत्प प्रशासने गायिं, निमेपा मुहुर्त्ता अहोराजाएय- 
धंभासा मासा ऋतव. सवत्सरा इति विवृतास्तिष्ठति” इत्यादिना । 
प्रशासनप्रकृष्ट शासन, न चेद्शा स्वशासनाधीनसवंबस्तु विधरण 
बद्धमुक्तोमयावस्थस्यापि प्रत्यगात्मत. सभवति। श्रत पुरुषोत्तम 
एवं प्रशाशिवक्षरम्‌ । 


वह अम्ब पर्यन्‍्त समस्त वस्तुओं का आधार घ्रधर वे प्रशासन से 
ही होता है, ऐसा उपदेश दिया गया है। जैसा कि-/हे गागि! इस अक्षर 
+ ॥नग मे हीसुर्य जौर चन्द्र स्थित हैं, गागि। इसो अक्षर के 


( ४८१ ) 


प्रशासन में, और भूलोक स्थित है, तथा गागि! इसौ अक्षर के 
प्रशासन में, निमेष-मुहत्ते-अहोरात्र-अद्ध मास-मास-ऋतु-संवस्सर आदि 
भी स्थित है ' इत्यादि से ज्ञात होता है। प्रशासन का अर्य॑ है प्रकृष्ट 
रूप से शासत करना अर्थात्‌ नियमित रखना । बद्ध या मुक्त जीव, इस 
प्रकार के प्रशग्सन से, समस्त पदार्थों को नियमित कर सकें, ऐसा संभव 
नही है। इससे निश्चित होता है कि प्रशासक रूप से पुरुषोत्तम ही 
अक्षर है। 


प्र्पभावव्यावृतेश्च 0३।! १॥ 

ग्रन्य भावः ग्न्यत्वं प्रधानादिभाव-। भ्रस्थाक्षरस्थ परम्‌ 
पुरुषादन्यत्वं, वाक्यशीपे व्यावत्यंते “तद्‌ वा एतदक्षरं गागि, भ्रदृष्टं 
दृष्टु श्रुत॑ श्रोत्रमतम्‌ मंत्रविज्ञातं विज्ञात्‌ नान्यदस्तो$स्ति अष्दू, 
नान्‍्यदस्तो$स्ति श्रोतृ, नान्‍्यदस्तो$स्ति मंतृ, नान्‍्यदस्तो$स्ति विज्ञात्त, 
एतस्मिन्नुखल्वक्षरे गागिं, श्राकाश झ्रोतश्च प्रोतश्च ।” प्रत्र द्रष्दूत्व 
श्रोतृत्व श्रादि उपदेशात्‌ प्रस्याक्षरस्थाचेतनभूत प्रधान भावों व्या- 
वरत्यंते । सर्वेरद्रष्टस्येव सतः सर्व॑स्य द्रष्दत्वादि उपदेशाच्च प्रत्मगाह्म- 
भावोन्यावत्यंते । भ्रत इयमन्यभावव्याधृत्तिरस्पाक्षरुय परमपुरुषतां 


दृढ्यति 3 


इस सूत्र के, अन्यमाव झा तात्पय है, अन्यत्व प्रधानादि भाव। 
- प्रस्तुत प्रकरण के प्रन्तिम वाक्ष्य में, परमपुरुष और अक्षर पुरुष कौ 
भिन्नता का प्रतिषेध्च किया गया है, जैसे-/गागि ! यह अक्षर दृष्ट नहीं 
अपितु द्रष्ठा, श्रष्य नही अपितु श्रोता, मनन का विषय नही अपितु भस्ता, 
ज्ञेय नही अपितु ज्ञाता, इस अक्षर में ही आकाण ओत प्रोत है” इत्यादि 
मेँ अक्षर को श्रोता, द्रष्टा कहा गया है, जिससे यह धरम समाप्त हो 
जाता है कि-प्रधान, अक्षर है। तथा-अक्षर सबसे अदृण्द होते हुए भी 
स्वय द्रष्ठा है, इससे जीवात्मा को अक्षर समझते का भ्रम भी निवृत्त हो 
जाता है। प्रधान, जीवात्मा संबंधी सशय के निवृत्त हो जाने पर, अक्षर 
को परम पुरुषता दुढ हो जाती है । 


एवं वाष्न्यमावव्यावृत्ति:, श्रन्यस्थ सदभावव्यावृत्तिस्यभाव “ 
व्यावृत्ति: य्येतदक्षरमन्येरद्ष्टं सदन्येपां द्रष्ट्‌ च सत्‌ स्वव्यत्ि- 
रिक्तस्प समस्तस्याधारभूतम्‌, एवमनेनादृष्ट्मेतस्य दुष्ट च सदेत- 
स्थाधारभतमन्यन्तास्तीति वदन्‌ “नान्यदस्तो$स्ति द्रष्ट” इत्यादि 
वाक्यशेपों प्रन्यस्थ सदभाव व्यावत्तंयन्यस्थाक्षरस्थ, प्रधानभाव॑, 
प्रत्यगात्मभाव॑ च प्रतिपेघति । 


अन्य की सदभावना की व्यावृत्ति भी, इस सूत्र का तात्यय॑ ही 
सकता है। “इसके अतिरिक्त कोई अन्य द्रष्टा नही है” इस वाकयाप परे, 
मक्षर को अन्य से अदुष्ठ तथा सभी का द्रष्ठा बतलाकर, सभी का आश्रय 
सिद्ध किया गया है, इससे निश्चित होता है कि इसके दर्शन और आश्रय 
की, किसी भी अन्य से संभावना नहीं है । इस प्रकार, अन्यो की संभावना 
के प्रतिपिद्ध हो जाने पर अक्षर के प्रधान या जीवात्मभाव का स्वत: 
प्रतिषेंध हो जाता है। 


किच--एतस्थ वाघक्षरस्थ प्रशासने गार्णि, ददतों मनुष्या: 
प्रशंसंति यजमानो देवाद्र्वी पितरोशत्वायत्ता:” इति और स्मृत्तिं च 
यागदान होमादिक स्वंकर्म॑ यस्याजया प्रवत्तंते,'तदक्षरं परबह्मभूतः 
पुरुषोत्तम एवेति विज्ञायते । 

तथा-“गागि ! इस अक्षर के प्रशासन मे ही, मनुष्य दाता की, 
देवता यजमान की तथा पितर दर्वी ( चस्पात्र ) की प्रशंसा करते हैं ।” 
इत्यादि से भी ज्ञात होता है कि-श्रौत स्मार््त॑ याग-दान-हो मादि सब 
फर्म जिमके प्रशासन में सपम्न होते हैं, वे अक्षर, परब्रह्म पुरुषोत्तम ही हो 
सकते हैं। 

ग्रपि च-यो वा एतदक्षरं गार्गि! श्रविदित्वास्मिल्लोके 
जुहोति यजते तपस्तप्यते बहूनि वर्षसहस्लाणि अन्तवदेवास्य तद्‌- 
अवति, यो वा एतदक्षरंगागि। भ्रविदित्वा ग्रस्माल्लोकातु'प्रेति 
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सकृपण:, भ्रथ य एतदक्षरं गार्गि ! विदित्वाउस्माल्लोकात्‌ प्रेति स 
ब्राह्मण: ।” इति यदज्ञानात्‌ संसार प्राप्ति यज्ज्ञानान्चामृतप्व प्राप्त 
स्तदक्षरं पर ब्रहवेति सिद्धम्‌। 


तथा--' गागि ! जो लोग इस लोक में इस अक्षर को त जानकर 
होम-यज्ञ करते हैं तया हजारों वर्ष तपस्या करते है, उतका समस्त कर्म 
( पृण्यभोग के बाद ) समाप्त हो जाता है, वे बेचारे दया के पात्र हैं । 
भौर जो अक्षर तत्त्व के ज्ञाता / निष्काम भांव से उसका चिंतन करते 
हैं) वे ही ब्रह्मवेत्ता ब्राह्मण हैं।” इत्यादि में, अक्षर को न जानने से 
संघ्ार प्राप्ति और अक्षर ज्ञान से मोक्ष प्राप्ति बवलाई गई है, जिससे 
सिद्ध होता है कि-भ्रक्षर परवह्म ही है । 


४ ईक्षतिकर्माधिकरण:-- 
ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्सः ।ै॥३।१ २॥ 


प्रायव णिकास्सत्यकाम प्रश्नेष्यीयते-“यः पुनरेत॑ त्रिमात्रेणो- 
मित्यनेनैवाक्षरेण पर पुरुपमभिष्यायीत स तेजसि सूर्ये संपत्त: यथा 
पादोदरस्त्वचा विनिमुच्यते एवं ह वै स पाप्मना विनिमुक्त: ससा- 
मभिरत्नीयते ब्रह्मलोक॑ स एतस्माज्जीवघनात्परात्परं पुरिशय पुरुष- 
मीक्षत्ते” इति प्रत्र॒ ध्यायतीक्षतिशब्दावेकविषयौ, ध्यानफलत्वादीक्ष- 
णस्प, “'पयाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुष/” इति न्‍्यायेन ध्यान विषयस्पेव 
प्राप्यटवात्‌ “पर पुरर्ष” दत्पुमयत्र कमभूतस्याथस्प प्रत्मभिज्ञानाज्न । 


अथव॑बेदीय प्रश्नोपनिषद्‌ के सत्यकाम के प्रएन के प्रसंग में कहा 
गया कि-“जो त्रिमात्रात्मक अक्षर रूप परंपुरुष का ध्यान करते है वह 
तेज में यूयं॑ के समान होते हैं; जेंसे कि सपे अपना फेचुल छोड़ देता है, 
वैसे ही वे भी पापसे छट जाते हैं। वे सामग्रणों द्वारा, श्रह्मलोक में ले 
जाए जाते हैं, वे इन जीवों से श्रेष्ठ परम पुरुष को हृदय में देखते हैं ।? 
प्रह ष्याम और दर्शन दोनों को एक ही बतलाया गया है। वैसे दर्शन 
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या साक्षात्कार ध्यान का ही फल है “पुरुष इस लोक में जैसा चिस्तन 
करता है” इत्यादि मे ध्यान को ही, प्राप्य वस्तु का कारण बतल्नाया गया 
है। ध्यान और दर्शन दोनों मे “परपषुरुष ' की श्राप्ति की अभिलापा 
रहती है इसीलिए उक्त वाक्य मे दोनो को एक विषयक दिखलाया 
गया है। 


तत्र संशय्यते-किमिह “पर पुरुष” इति निर्दिष्टो जीव- 
समष्टिरूपो5एडाधिपतिस्चतुमु ख. उत सर्वेश्वर. पुरुषोत्तम: इति 
कियुक्तम्‌ ? समष्ि क्षेत्रज्ञ इति, कुत. ? "स यो ह वैतद्‌ भगवन्‌ 
भनुष्येपु प्रायणान्तमोंकारमभिष्यायीत कतमंवाव सततेन लोक 
जयति” इति प्रक्रम्येकमात्रं प्रणवमुपासीनस्य मनुष्यलोक प्राप्ति- 
मभिधाय, द्विमात्रमुपासीनत्य अतरिक्ष लोक प्राप्तिमभिधाय, 
श्रिमात्रमुपासीनस्य प्राप्यतयाइभिधीयमानों ब्रह्मतोको9त्तरिक्षात्परो 
जीवसमष्टि रूपस्य चतुमुखस्य लोक इति विज्ञायते तदगतेन 
चेक्ष्यमाण: तल्लोकाधिपतिश्चतुमुंख एव । “एतस्माज्जीव घनात्परा- 
त्परम्‌” इति च देहोन्द्रियादिभ्य. पराद देहोन्द्रियादिभि. सह धनी- 
भूताज्जीवव्यष्टिपुरषाद प्रह्मतोकवासिन. समष्टि पुरुषस्य चतु- 
मु खस्य परल्वेनोपपचते । भ्रतोड्त्र निर्दिश्यमान. पर. पुरुष, समप्ठि- 
पुरुष: चतुमु ख एवं । एवं चतुमु'खत्वे निश्चित सति अ्रजरात्वादयो 
यथाकथचिन्नेतव्या. । 


अब सशय होता है कि-पर पुरुष पद से निदिष्ट, जीव समष्ट 
रूप ब्रह्माण्डपति चतुमूख हैं अधवा सर्वेश्वर पुरुषोत्तम ? कह सकते है 
कि सम्टि क्षेत्रज्ञ ब्रह्मा ही हैं-जेसा कि-“हे भगवन्‌ इस मनुष्य लोक 
में जो मनुष्य आजीवन ओकार का चिंतन करते हैं वो कौन सा लोक 
जीत लेते हैं ?”” ऐसा उपक्रम करके, एकमात्रा का चितन मनुष्य लोक 
की प्राप्ति कराता है, दो मात्रा का चिन्तन अतरिक्ष लोक को प्राप्ति 
कराता है तथा शिमात्रा का चिन्तन अतरिक्ष से श्रेष्ठ ब्रह्मतोक की 
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प्राप्ति कराता है जो कि जीव प्मष्टि रूप चतुर्मृल ब्रह्मा का लोक है; 
इत्यादि बतलाया गया है। उस ब्रह्मलोक में प्राप्त जीवों का दृश्यमान 
पर पुरुष चतुर्मूख ही है। “श्रेष्ठ जीवों से भो श्रेष्ठ” इत्यादि में देह 
इन्द्रिय जादि से श्रेष्ठ देह इन्द्रिय आदि सहित घनीभूत जीव पुरुष से, 
ब्रह्यतोकवासी समरष्टि पुरुष चतुम्‌ख की श्र *्ठता का प्रतिपादन किया 
गया है। इससे ज्ञात होता है कि-उक्त प्रसंग में जिस परंपुरुष का व्या- 
सयान किया गया है, वह समष्टि पुरुष चतुर्मूस ही है । इस प्रकार परं- 
पुरुष की चतुर्मूखता निश्चित हो जाने पर, भ्जरत्व आदि गुणों का प्रति- 
पादन भी उन्हीं के लिए किसी न किसी प्रकार करना होगा। 
सिद्धान्त:-दइति प्राप्त प्रचक्ष्महे-"ईक्षतिकमंव्यपदेशात्स:” ईक्षति 
कम सः परमात्मा | कुतः ? व्यपदेशात्‌-व्यपदिश्यते होक्षतिकमे 
परमात्वत्वेत | तथाहि ईक्षतिकमंविषयतयोदाह॒ते श्लोके-“वरम्मोंका- 
रेशवायनेनान्वेति विद्वान्यत्तच्छां तमजरममृतमत्रय॑ परं च” इति । 
परंशान्तमजरमभयममृत्सिति हि परमात्मन एवैतद्रूपम, “एतद- 
मृतमेतदभयमेतदब॒ह्म” इत्येवमादि श्रुतिभ्यः । /एतस्माद्‌ जीवधता- 
त्परात्परम” इति च परमात्मन एवं व्यपदेशः न चतुमुंखस्य, 
तस्थापिजीवधनशब्दगृहीतत्वात्‌ । यस्य हि कर्मनिमित्तं देहित्वं स 
जीवघनइत्युच्यते । चतुमु खस्यापितच्छ अते-/यो ब्रह्माएं विदधाति 
पूर्व॑म” इत्यादौ | यत्पुनरुकमन्तरिक्षलोकस्पोपरिनिर्दिश्यमानों ब्रह्म- 
लोकश्चतुपु खलोक इति प्रतीयते श्रतस्तत्रस्थचतुमुस इति; तदयु- 
क्तम- यत्तच्छान्तमजरममृतमप्रयम्‌?” इत्यादिनेक्षित कमंणः परमा- 
त्मत्वे निश्चिते सति ईक्षितु: स्थानतया निदिंष्टो ब्रद्यलोको मे 
क्षयिष्णुश्वतुमु खलोको भवितुमहंति। 
उक्त संशय पर सूत्रकार सिद्धान्तकप से “ईक्षतिकर्मे” इत्यादि 
सूत्र प्रस्तुत करते हैं। श्रर्थात्‌ वह परमात्मा ईक्षति क्रिया का कम है| 
परमात्मा के लिए ही ईक्षण का निर्देश किया गया है। ईक्षण कर्म 
विषयक उदाहरण के श्लोक में ज॑से-“विद्वान्‌ पुषष भॉकार के झवलंबन 
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से है, शात-अजर-अमर-अक्षय स्वरूप परमात्मा को प्राप्द करता हु! 
इत्यादि। ऐसा शात्‌ अजर अमर झूप परमात्मा का हो है, ऐसा 
“*एतदमृत" हत्यादि श्रुति से ज्ञात होता है। 'एतज्जीवघनातू परातृपर'” 
इत्यादि श्रुति मे भी परमात्मा का हो निर्देश है, चतुर्मुख् ब्रह्मा का 
नही । बहा को भी जीवधन ही बतलाया गया है। कर्मो के फलस्वरूप 
देह प्राप्ति ही जीवधनत्व है। चतुर्मूख ब्रह्मा के जन्म की बात भी 
“जिन्होने प्रथम बह्मा को उत्पन्न किया" इत्यादि में प्रसिद्ध है। जो 
यही कि--अतरिक्ष लोक के ऊपर जो ब्रह्मलोक है, वह ब्रह्मा का ही लोक 
प्रतीत होता है, बयोकि वहाँ के दर्शनीय पुरुष चतुर्मुख हैं, सो यह कयन 
भी भसगत है, बयोवि-जब “यच्छान्तमजर" इत्यादि से परमात्मा का 
ईक्षण कर्म निश्चित हो चुका तब ब्रह्मलोक जो कि-ईक्षण कर्म वाले का 
ही स्थान है, वह क्षमशील ब्रह्मा का लोक, कैसे हो सकता है । 

कि च-“यथा पादोदरस्त्वचा विनिमुच्यते एवं ह वें स पाप्मना 
विनिर्भुक्तः स सामाभिरुन्नीयते ब्रह्मतोकम्‌” इति सर्वपापविनिमुस्य 
प्राप्पतयोच्यमानं न चतुमुंखस्थानम्‌ । भ्रतएव चोदाहरणश्लोके 
इममेव ब्रह्मलोकमधिकृत्यश्रुयते-यत्तत्कवयो वेदयते” इति। कवय. 
सूरयः । सूरिभिष्ंश्य च वैष्णव पदमेव “तदविष्णो. परम पद सदा 
पश्य॑ति सूरय:” इत्येवमादिश्य. । न चान्तरिक्षात्‌ परश्चतुमुंखलोक, 
मध्ये स्वगंलोकादीनां वहूनां सदमावात्‌ । 

तथा-'जैसे सर्प केचुल छोड़ देता है, वैसे ही वहु साधक भी 

पापों फो छोड़ देता है, सामगण उसे ब्रह्मसोक पहुँचाते हैं।” हत्यादि में 
उद्याहृत निष्पाप पुरुष के लिए जिस प्राप्य लोक का वर्भन किया गया है 
धह, चंतुर्म ख का स्पान नहीं हो सकता । उदाहरणरूप से प्रस्तुत श्लोक 
मैं इस लोक की ब्रह्मलोक कहा गया है “जिसे कवि ही जानते हैं,” 
इत्यादि कवयः का अर्थ सूरयः (जानीभक्त) है। सूरियों के द्वारा दुष्ट 
बैंध्शाव पद “तद्‌ विष्णो: परम॑ पर्दं सदा पश्यंति सूरयः” इत्यादि वाक्यों 
मे बतलाया गया है। अंतरिक्ष के बाद चतु्मुख का लोक ही नहीं है। 
प्रष्य मे स्वर्ग आदि और भी बहुत से लोक हैं, इससे भी उक्त बात 


ऋट जाती है। 
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“» - भ्रतः '(एतद्‌ वै सत्मकाम पर ब्ापरं बह्म यदोंकारः तस्माद॑ 
विद्वनितेनैवायनेनैकत रमन्वेति” इति प्रतिवचने यदपरं काय॑ ब्रह्म 
निर्दिष्ट तदैहिकामुष्मिकत्वेन द्विघा विभज्येकमान्नं प्रणवमुपासीनाना 
मैहिक मनुष्यलोकावाप्ति रूप फलमभिधाय, द्विमान्रमुपासीनानामामु- 
ौप्मिक भ्त्तरिक्ष शब्दोपलक्षितं फल चाभिधाय, त्रिमाश्रेण परवहय 
वाचिना प्रणवेत्र परं पुरुष ध्यायता परमेव ब्रह्म प्राप्यतयोपदिशतीति 
सर्व स्मंजसम्‌ । श्रत ईक्षति कर्म परमात्मा । 


“सत्यकाम ! जो यह ओोॉंकार है, यही पर भौर भपर ब्रह्म है, 
उपासक बिद्वान्‌ इसकी उपासना करके एक एक लोकों की प्राप्ति करते 
हैं।” इस आचाय॑ द्वारा दिए गए उत्तर में, जिस प्रपर कार्यत्रह्म का 
उल्लेख किया गया है, उसके ऐहिक भौर आमुष्मिक दो रूप दिखलाकर, 
एक्रमात्रा के प्रणव के उपासकों की मनुष्य लोक आप्ति द्विम्रात्रा के उपा- 
सकों की, अंतरिक्ष नाम वाली आमुष्मिक प्राप्ति बतलाकर, तिभात्रा 
वाले पर ब्रह्म वाची प्रणव से, परंपुरुष के ध्यान करते वालों परव्रह्म की 
ही प्राप्ति बतलाई है, इस प्रकार प्रासंगिक भसंगति का सांमणत्य कर 
दिया गया है। इससे निश्चित हो गया कि-ईक्षति कर्म परमात्मा का 


ही है। 
५ दहराधिकरण :- 
बहर उत्तरेम्यः।१॥३१३॥ 


इदमामनंतिं छुंदोगाः “प्रथ यदिदभस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे वहर॑ 
बुए्डरीक वेश्म दहरोअस्मिन्त॑तर श्लाकाशः तस्मिन्यदंतस्तदस्वेष्टब्पं 
तदवाव विजिज्ञासितव्यम्‌” इति | तंत्र संदेहः-किमंसी हृदय पुण्डरीक 
भध्यंवर्ती दहराकाशों महाभूत विशेषः उत प्रत्ययात्मा उत्त पर- 
भात्मा इति कि” तावदथुक्तम्‌ ? महाभूत विशेष इति, कुतः ? 
झकाश शब्दस्य, भूताकाशे व्रह्मणि घ॒ प्रसिद्धत्वेषि, भूताकारे 


रड 


प्रसिद्धि प्रकर्पात्‌। “तदस्मिन्यदंत: तदन्वेष्टव्यम्‌” इत्यन्वेष्टष्यी- 
न्तरस्याघारतया प्रतीतेश्च 


छांदोग्योपनिषद्‌ में कहा गया कि-"इस ब्रह्मपुर में जो सृक्ष्म- 
पुडरीक गृह है जिसमे कि सुक्ष्म आकाश विद्यमान है, उसके भी अंदर जो 
विद्यमान है, उसी के अन्वेषण और जानने की चैष्टा करनी चाहिए” 
इस पर सशय होता है कि-उल्लेख्य हृदयपुडरीक मध्यवर्त्ती दहुराकाश, 
महाभूत विशेष आकाश है, अथवा जौवात्मा है अथवा परमात्मा ? कह 
सकते है कि-महाभूतविशेष आकाश ही है; आकाश शब्द, भूताकाश 
भोर परमात्मा दोनो के लिए ही प्रयुक्त होता है, पर भूताकाशरूप मे 
अधिक प्रसिद्ध है तथा “तदस्मिन्‌” इत्यादि में अस्वेष्टव्य का आस्तरिक 
प्राधार के रूप में जो वर्णन किया गया है उससे भी, भूताकाश की ही 
प्रतीति होती है ! 

सिद्धान्त:-इत्येवं प्राप्तेमिधीयते-दहरउत्तरेभ्य: दहराकाश: 
पर ब्रह्म, कुतः ? उत्तरेभ्यो वाबयगतेभ्यो हेतुभ्य: | “एप प्रात्मा& 
पहतपाप्मा विजरोविमृत्युविंशोको विजिधित्सोउपिपास: सत्यकाम: 
सत्यसंकल्प” इति निरुपाधिकात्मत्वमपह पाप्मत्वादिक सत्य कामत्वं 
सत्यसंकल्पत्व॑ चेति दहराकाशे श्रयमाणा गुणा, दहराकाशां पर 
ब्रह्मेति ज्ञाययंति । 

उक्त संयश की निवृत्ति के लिए सूत्रकार सिद्धान्त रूप से “दहर- 
उत्तरेभ्य:” सृत्र प्रस्तुत करते हैं । अर्थात्‌ दहराकाश पर ब्रह्म है-क्यों कि- 
उक्त वाषय के परवर्त्ती वाबय में जो दहर संबंधी हेतु प्रस्तुत किये गए हैं 
उनसे यही निर्णय होता है। “यह आत्मा निष्पाप-अजर-अमर-; शोक- 
भूख-प्यास रहित, सत्यकाम और सत्य संकल्प है।” इस परवरत्ती वाक्य 
मे, दहराकाश के जो गुण कहे गए हैं, वे दहराकाश में स्थित, स्वाभाविक 
निष्पाप, सत्यकाम सत्यसंकल्प परत्रह्म की विशेषताओं के थोतक हैं। 

“प्रथ ह इह्ात्मानमनुविद्य ब्रज॑त्येतांश्व सत्यान्‌ कामास्तेषां 
सर्वेषुलोकेप कामचारों भवति “इत्यादिना” य॑ काम॑ कामयते 
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सौष्स्य संकल्पादेंग सयुत्तिष्ठंति तेन संपन्नों महीयते” इत्यंतैन दहुरा- 
काशवेदिनः सत्यसंकल्पत्व प्राप्तिश्वोच्यमानं दहराकाशं पर॑ ब्रद्येत्य- 
बगमयति । 


तथा--“जो इस लोक में, परमात्मा और उनके संकल्पों को जान 
लेता है, बह देहांत के बाद सभी लोकों में स्वच्छुंदतापूर्वक भ्रमण कर 
सकता है” इत्यादि से तथा “ऐसा व्यक्ति जो भी कामनायें करता है, 
वह तत्काल उसके समक्ष प्रस्तुत हो जाती हैं जिससे कि वह प्रफुल्ल ही 
णाता है” इस अंतिम वाक्य से, दहराकाश के ज्ञाताओं की सत्यसंकल्पता 
की जो प्राप्ति बतताई गई है, वह वहराकाश की पर ब्रह्मता का द्योतन 
करती है। 

"यावानूवाध्यमाकाशस्तावान्‌ एपोध्न्तर हृदय श्राकाश:” इत्यु- 
पमानोपमेयभावश्च दहराकाशस्य, भूताकाशत्वे नोपपच्चते । हृदया- 
वच्छेदनिबंधन उपमानोपमेय भाव इति चेत्‌-तथा सत्ति, हृ्या- 
वच्छिन्नस्प द्यावापृथिव्यादि सर्वाश्चयत्वं नोपपद्यते । 

“जितना यह भूताकाश है, उतना ही हृधयासन्तगंत आकाश भी है? 
इसमें आकाश का उपमान-उपमेय भाव दिखलाया गया है। उपमान 
और उपमेय दो वस्तुएं एक नहीं हो सकती, इसलिए दहराकाश कभी 
भूताकाश नही हो सकता । यदि कहो कि-हृदय में पृथक्‌ स्थित होने के 
कारण, बहराकाश और भूताकाश में उपमान उपमेय भाव दिखलाया 
गया है, वस्तुतः उनमें कोई भेद नहीं है; ऐसा मानने पर तो, शास्त्रों में 
जो दहराकाश की यू पृथ्वी आदि की आश्रयता बतलाई गई है, वह 
अवच्छिन्न ( खण्ड ) आकाश की तो हो नही सकती जाश्रयता तो अखंड 
वस्तु में ही संभव है । 

ननु च-दहराकाशस्य परमात्मत्वेषपि ब्रह्मकाशोध्पमेयत्वं ने 
संभवति “ज्यायान्‌ पृथिव्याज्यायानंतरिक्षात्‌” इत्यादी स्व॑स्मात्‌ 
फर्यायस्त्व श्रवणात्‌-नैवम्‌ , दहराकारास्य हृदयपुण्डरोकमध्यवत्तित्व- 
प्राप्तात्पत्वनिवृत्ति परत्वादस्यवाक्यस्य, यथा भ्रधिजवेशपि सवितरि 


“इुवद्गच्छति सविता” इतिं वचन गतिमांधनिवृत्तिपरम्‌ । 
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यदि कहें कि-दहराकाश की परयात्मता मान लेने पर, ब्रह्माकाशं 
की उपमेयता संभव नही है, “बह पृथ्वी से श्रेष्ठ आकाश से श्रेष्ठ है” 
इत्यादि वाक्यों में अनुपम बतलाया है अतः वह कैसे उपमेय हो सकता 
है ? बात ऐसी नही है-दहराकाश के हृदयपू डरीक की अस्पता का 
निवारण ही उक्त वाक्य का प्रयोजन है-जैसे कि-अधिक वेगवान सूर्य के 
होते हुए भी "सूर्य तोर की तरह जाता है।”” इत्यादि मे उसकी मंदगधि 
का निवारण किया गया है। 


भयस्यात्‌-एप आत्म्गध्पह्तपाष्मा” इत्यादिना दहुराकाशो 
न निर्दिश्यते “दहरो$स्मिन्तृत्र प्राकाशस्तस्मिन्‍्यदन्तस्तदन्वेष्टव्यम्‌” 
इति दहराकाशान्तव॑त्तिनस्ततोज्यस्यान्वेष्टव्यत्वेन प्रकृतत्वादिह ' एप 
प्रात्माउपहतपाप्मा” इति तस्थेवान्वेष्टव्यस्य निर्देष्टूं युक्तत्वात्‌ । 


आपत्ति की जाती है कि-“यह आत्मा म्रिष्पाप है इत्यादि में 
दहराकाए का निदंश नहीं है “दहर आकाश में जो आकाश है उत्तके 
अन्तव॑रत्ती का अन्येषण करना चाहिए” इत्यादि मे, दहराकाप्ास्तवेत्तोी 
किसी अन्य के अन्येपण का उल्लेख मिलता है, इसलिए 'मह आत्मा 
निष्पाप है” इत्यादि भे उसी के अन्वेषण का निर्देश मानता संगत है। 


स्यादेतदेवम--यदि श्रुतिरेव दहराकार्ं तदन्तर्व॑र्ततिनं व ने 
व्यभांद्यत्‌, व्यभांक्षीतु सा तथाहि-“श्रय यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे 
दहर॑ पुण्डरीक॑ वेश्म दहरो&स्मिन्‍्नंतर प्राकारास्तस्मिन्यदंतस्तद- 
स्वेष्ठम्‌” इति ब्रह्मपुरशब्देनोपस्यतया सन्निहित परत्रह्म: पुरत्वेनोपा- 
पक शरोरम्‌ निर्दिश्य तत्मध्यवर्ति च तदवयवभूत॑ पुष्डरीका- 
कारमत्प परिमाणं हृदयं परस्य ब्रह्मणों वेश्मतयाभिधाय सबेज्ञ 
नसवंशक्तिमाश्रित वात्सल्येकजलधिमुपासका नुग्रहाय तस्मिन्‌ वेश्मनि 
“सन्निहित सुक्ष्मतया ध्येय दहराकाशशब्देन निर्दिश्य तदन्तव॑त्ति- 
चापहतपाप्मत्वादिस्वभावतोनिरस्तनिखिल हेयल्वसत्यकामलादि 


४१ ) 
स्वाभाविनवधिकातिशय कल्याणगुणजातं च ध्येय “तदत्वष्टव्यम्‌' 
इत्युपदिश्यते । अन्न “तदल्वेष्टव्यम” इति तच्छब्देन दहराकाशम्‌, 
तठदस्तवंतिंगुणणातं च परामृश्यतदुभ॑यमन्वेष्टव्यमित्यपदिश्यते, 
“तदिदमस्मिस्त्रह्मपुरे दहर॑ं पुण्डरीक वेश्म” इत्यनूद्य तस्मिन्‌ दहर- 
पुण्दरीकवेश्मनि यो दहराकाश:, यच्च तदंतवंतिगुणजातम्‌ तदुभय- 
अन्वेष्टन्यमिति विधीयत इत्यथः । 


'भ्ापत्ति उचित ही है क्योकि उक्त श्रुति मे दहराकाश और सप्तके 
मध्यवर्ती भाकाश का भेद नहीं बतलाया गया है ऐसा प्रतीत होता है, 
पर सस श्रृति में भेद दिखलाया गया है, विश्लेषण करने पर ही ज्ञात हो 
सकता है-जैसे कि-“इस ब्रह्मपुर मे दहर पृडरीक कोप है, उसमें जो 
दहर आकाश है, उसके मध्यवर्त्ती का अन्वैषण करता चाहिए!” इस 
वाक्य मे, ब्रह्मपुर शब्द से उपास्य परत्रह्म के स्थानीय उपासक के शरीर 
बतलाकर तथा, उस शरीर के मध्यवर्त्ती उसी के अवयव, कमल के 
आकार वाले सूक्ष्म हृदय को परब्रह्म का घर चतलाकर, सर्वज्ञ, सपंशक्ति- 
मान, आश्रित, कदणा सागर, उपासक के अनुगृह के लिए उसी में स्थित, 
सुक्ष्मरूप से ध्येय को, दहुराकाश शब्द से निर्देश करके, उसी के अन्तवेत्ती, 
स्वभाष से निष्पाप, महान्‌, सत्यकाम संत्यसंकल्प जादि गुणों वाले ध्येय 
को अस्वेष्टव्य कहा गया है। “तदस्‍्वेष्टब्यम्‌” पद में “तद” शब्द दहरा- 
काश और उसके अन्तवर्त्ती गुणों, दोनों का ही द्योतक है, इन दोनों को 
ही अम्वेषणीय कहा गया है। “इस भ्रह्मपुर में जो सृक्ष्म पुडरीक गृह है" 
इस वाक्य में पुनरत्लेख पूर्वेक, उसी दहर पुंडरीक में स्थित दहराकाश 
सौर उनके अन्तवर्त्ती गुणों का अस्वेषण बतलाया गया है। 


दहराकाश शब्द निदिष्टस्य परव्ह्मत्व॑ “तस्मित्यदन्तः” इति 
निर्दिष्टस्य च तदगुणत्वम्‌, तच्छब्देनोत्रयं॑ परामृश्योभयस्याप्यन्वेष्ट* 
व्यतया विधानं च कधमवगम्यत ? इति चेतु-तदवहितमनास्श्ुणु« 
“बावान्वा अयमाकाशस्तावानेपोष््तहुंदयाकाश.” इति दहुराकाश* 
स्थातिमहत्तामभिघाय । “उमभेडस्मिन्‌ द्यावापृथ्वी प्ंतरेव समाहिते 


( ध्ध्रे ) 

उन्मावस्तिश्व वायुश्च सुर्याश्चंद्रससावुभी विद्युलक्षत्राणि" इति 
प्रकृतमेव दहुराकाशमस्मिन्तिति निर्दिश्य तस्य सर्बंजगदाधारत्वम- 
भिधाय “यच्चास्येह्ास्ति यच्चनास्ति, सर्व तदास्मिन्समाहितं” इति 
पुनरप्यास्मिस्निति तमेव दहराकाश परामृश्य तस्मिल्तस्पोपासक- 
स्पेहलोके यदभोग्यजातमस्ति, यच्च मनोरथमात्र गोचरमिह तास्ति, 
सं तद्भोग्यजात श्रस्मिन्दृराकाशे समाहितमिति तिरतिशय भोग्य- 
त्वम्‌ दहराकाशस्याभिधाय तस्य दहराकाशस्य देहावयवभतह॒दयांतवें 
तिंत्वेशप देहस्य जराप्रध्वंसादी सत्यपि परमकारणतया$ति सुक्ष्मत्वेन 
निर्विकारत्वमुक्वा, तत एव-“एतत्‌ सत्य ब्रह्मपुरम” इति तमेव 
दहराकाशं सत्यभूत॑ ब्रह्मास्यं पुरं नेखिलजगदावास भूतमित्युपपाच, 
“अ्रस्मिन्कामा: समाहिवा:” इति दहराकाशमस्मिन्निति निर्दिश्य, 
फाम्यभूताश्च गुणान्कामा इत्ति निर्दिश्य, तेपां दहराकाशातर्वत्तित्व- 
मुक्तता, त देव दहराकीशस्य काम्यभूत कल्याणगुण विशिष्टत्वं 
तस्यात्मत्वं च “एप आत्मा5पहतपाष्म” इत्मादिना “सत्यसंकल्प:” 
इत्यतेन स्फूटीकृत्य “यथा ह्वेव प्रजा अन्वाविशंति” इत्यरिभ्य 
“तेपा सर्वेषु लोकेप्वकामचारो भवति” इत्यंतेन तदिद गुणाष्टकं 
तद्‌ विशिष्ट वहराकाशशब्दनिदंष्ट आ्रात्मावंचाधिदुषामेतदत्यतिरिक्त 
भोग्यसिद्धये च कर्मकुवंतामतवत्फलावाप्तिमस्य संकल्पल चामिधाय, 
'श्रथ य इमात्मादमनुविद्य ब्रज॑ंत्येताश्व सत्यान्कामांस्तेयां सर्वेषु 
लोकेषु कामचारो भवत्ति” इत्यादिना दहराकाश शब्दनिर्दिष्ठमात्मान॑ 
तदंतवैत्तितश्च काम्यभूतानपहतपाप्मत्वादिकान्‌ गुणान्विजावताम्‌ 
उदार गुणसागरस्य तस्य परमपुरुपस्य प्रसादादेव सवंकामाबाप्तिः 
सत्य-संकल्पता चोच्यते । तदेतत्‌ वाक्यकारो5पि स्पष्टयति “तदा- 
स्मिन्‍्यदंतरिति कामव्यपदेश/” इत्यादिना। श्रत एतेम्यों हेतुभ्यो 
धहराकाश परमेव ब्रह्म | 


( अध्रे ) 


यदि कहो कि-दहराकाश शब्द का तात्पये परब्रह्म तथा-“तस्मित्‌ 
यदंत:” इत्यादि में उसके गुणों को उपास्य कहा गया है, यह कैसे जाना ? 
दो ध्यान देकर सुनो-"जितना यह भूताकाश है, उतना ही हृदयस्थ 
आकाश है” इसमें दहराकाश की महत्ता वतलाकर-“बूलोक और 
_भूलोक, अग्ति और वायु, सूर्य और चंद्र, विद्युत औौर नक्षत्र, ये सभी 
अभ्यंत्तर में है” इसमें अस्मिन्‌ शब्द से दहराकाश को स्वभावतः संपूर्ण 
जगत का आधार बतलाकर-“जो कुछ भी यहाँ है, और जो नहीं है, वह 
सभी कुछ इस दहर में समाहित है” इसमें पुन: अस्मित्‌ शब्द से दहरान 
काश का उल्लेख करके उपासके के शरीर में जो भोग्य है, जो कि एक- 
मात्र अभिलापा के विषयौभु त है, वे सारे ही इस तिरतिशय दहराकाश 
के निरतिशय भोग्य हैं, इत्यादि का प्रतिपादन करके देहू के अवयव हृदय 
में होते हुए भी, देह के जराध्वंस आदि विकारों से रहित, परमकारण 
अतिसूक्ष्म दहराकाश की निविकारत्मता का अ्रतिपादन करते हुए, उसी 
दहुसकाश को “यही सत्यस्वरूप ब्रह्मपुर है” समस्त जगत के आधार 
स्वरूप भ्रह्मपुर बतलाया गया है। “इसी में कामनायें समाहित है" 
इत्यादि में अस्मित शब्दवाची दहराकाश के काम्यगुणो को काम शब्द 
से बतलाते हुए अतवर्त्ती कहा गया है। उस दहराकाश के काम्यभूत 
कल्याण गुर विशिप्टो को “एप आत्माअपहतपाप्मा” से लेकर “सत्य- 
संकल्पः” तक बतलाकर “प्राणी इसी में अनुप्रविष्द होते है” इत्यादि से 
“उनकी सभी लोको में ययेच्छंगति हो जाती है” इस अंतिम वाययतक 
यह बतलाया गया कि-भाठ विशिष्ट गुणों से युक्त वहराकाश नामवाले 
आत्मा को न जानने से ही, जीव भोग्य पदार्थों की प्राप्ति के लिए कर्मा- 
सक्त रहता है, जिससे उसे ध्वंशशील संसार ही प्राप्त होता है, उराके 
विचार भी असत्य होते हैं। तथा-“जो इस आत्मा को जानकर सत्य 
संकल्प वाला होता है, उसकी सभी लोकों में अप्रतिहत गति होती है” 
इसमें निर्दिष्ट दहराकाश आत्मा और उसके श्रन्तरस्थ-काम्यभूत निष्पाप 
आदि गुणों के ज्ञाता की, उदारगुण सागर परमपुरुष की कृपा से, सभी 
कामनाओं की प्राप्ति और सत्यसंकल्पता होती है। उक्त विश्लेषण से 
ज्ञात होता है कि-दहराकाश परब्रह्म है, उसके अंदर स्थित निष्पापता 
आदि विशिष्ट ग्रुणों सहित, उसका अनुसंघान करना चाहिए; उसे ही 
ज्ञातव्य बतलाया गया है। वाक्यकार ने भी ऐसा ही कहा है-“उसमें जो 


( धह४ ) 

विशिष्ट गुणों का निर्देश है, वह ज्ञातव्य है” इत्यादि से सिद्ध हीता है 
कि-दहराकाश परख्रह्म है। 

गतिशव्दाम्यां तयाहि दृष्ठं लिंग थे ।१।३।१४॥ 

इतश्च दहराक शा: परंब्रह्म “तद्यथा हिरण्य निधि निहितमक्षे 
शज्ञा उपयुपरि संचरंतो न विन्देयरेवमेवेमा. सर्वा: प्रजा अहरहगं- 
ज्छुन्त्य एतं ब्रह्मलोक॑ न विन्दत्यनुतन हि प्रत्यूढा” इति एतमिति 
प्रकृतं दहुराकाशं निर्दिश्य तत्राहरहरस्र्वेषां क्षेत्र्ञाना गमनं, गंतव्यस्प 
तस्य दह्राकाशस्य ब्रह्मलोकराब्द निर्देशश्च दहुराकाशास्य परक्रह्मतां 
गमयतः । 

इसलिए भी दहराकाश परबरह्म है कि-“जैसे भूविया को न जानने 
वाले, भूपि के ऊपर-ऊपर ही घृष्ते रहते हैं, भूभिम्प सुबर्णराशि को 
प्राप्त नही करते, वैसे ही सासारिक प्रवाह में बहते हुए प्राणी, ब्रह्मलोक 
की प्राप्ति नही कर पाते, क्योंकि वे अज्ञान से आवृत हैं” इस वाक्षम में 
“एत॑” पद से उल्लेद्य ब्रह्यलोक को ब्रतलाकर-समस्त प्रजाओं के तित्य 
गमत की बात कही गई, तथा दहराकाश शब्द से ब्रह्मलोक का उल्लेस 
किया गया, इन दोनों से दहराकाश की परब्रह्मता ज्ञात होतो है। 

कथमनयो रस्प परद्रह्मत्वसाघकत्वमित्यत श्राह-तथाहि दृष्ठम्‌ 
इंति | परास्मित्‌ ब्रह्मणि सर्वेषां क्षेत्र्ञनामहरहस्मुषुप्तिकाले गमत- 
मम्यत्राभिघोयमान दृष्ठम्‌ “एवमेव खलु सोम्येमास्सर्वा: प्रजा: सति 
संपद्य न विदुः सति संपत्स्यामहै” इति । “सत आागम्य न विदु: संत्‌ 
आगच्छामह” इति च। तथा ब्रह्मलोक शब्दश्च परास्मिन्‌ ब्रह्मणि 
दृष्द: 'एष ब्रह्मलोकः सम्राडिति होवाच” इति। माभूदस्मत् 
बह्मणि गमन दरांनम्‌, एतदेव तु दहराकाशे सर्वेषा क्षेत्रज्ञाना 
प्रशमकाल एवं निरस्ततिखिलदुःखानां सुपुप्तिकाले5वस्थाने श्रूयमा एम- 
स्प पररह्मत्वे पर्याप्त लिगम्‌। तथा ब्रह्मलोक शब्दरव समानाषि- 
करण वृत्याउस्मिन्दहराकारे प्रयुज्यमानोध्श्य ब्रह्मखे प्रयोगान्तर 


( ४६५४ ) 


निरपेक्ष' पर्याप्त लिगामित्याह-लिग च इति। निषादस्थपति न्याया- 
उन्र षष्ठी समासात्‌ समानाभिकरण समासो न्याय्य: । 


मदि कहो छि-ये दोनों ही दहराकाश की ग्रह्मात्मकता को सिद्ध 
मरने वाले है, यह कैसे जाना ? सो इनका ऐसा ही वर्णन मिलता है। 
सभी जीव, सुषुप्ति अवस्था में परत्रह्म मे प्रविष्ट होते है, ऐसा भी वर्णन 
मिलता है- है सोभ्य ! ठीक इसी प्रकार यह सारी प्रजा, नित्य, सदृग्ह्म 
से संपन्न होकर, यह नहीं जान पाती कि-वहू सद्ब्नह्म से संलग्न है तथा 
सदश्झ से लौटने पर भी यह नही जान पाती कि-सदवह्य के निकट से 
सोटे हैं” इस प्रकार ब्रह्मलोक शब्द परब्रह्म के लिए प्रपुक्त देखा जाता 
है ।” उसने कहा हे सज्ञाट ! गही बअह्यनोक है” इत्यादि ही ब्रह्म दर्शन 
संबंधी पर्याप्त प्रमाण हैं। प्रलय काल को तरह सुपुष्ति अवस्था में भी, 
दहराकाश में अवस्थान करने पर, जीवों के आत्यतिक दु.ख का मभमाव 
हो जाता है, ऐसा श्रुतियों का नचन है। इसी से वहराकाश की ब्रह्मूपता 
सिद्ध हो जाती है। समानाधिकरण्य माय से, दहराकाश के लिए प्रयुक्त, 
न्नह्मलोक शब्द भी, इसका पर्याप्त प्रमाण है कि-दहूराकाश परत्रह्म है, 
सूत्र में “लिग च” पद से यही वात कही गई है। उक्त प्रयोग में निषाद- 
स्थपति न्याय की तरह तत्युरूष समास फी अपेक्षा, कर्मेंधारण समास 
करना उचित होगा। 


श्रयवा “भरहमंच्छन्त्यः” इति न सुपृप्ति विषयंगमनमृत्रयते, 
प्रपित्वन्तरात्मत्वेत सर्वेदावत्तमानस्य दहराकाशस्य परमपुरुषाय- 
भूतस्य उपयुपरि प्रहरहर्ग॑च्छन्त्यः सवस्मिन्‌ काले वर्चमाना: तम- 
जानत्उस्तं मे विदंति-न लभंते। यथा-हिरण्प निधि निहित 
तत्स्थानमजाजानास्तदुर्पारि सवंदावर्तमाना पभ्रपि न लमंते, तदव- 
दिव्य: । 

क्षयया “प्राणी नित्य नित्य जाता है” इत्यादि में सुदुष्ति विषयक्ष 
गमन की बात ने मानकर, यह भी कहा ला सकता है कि-अंतरात्मा के 
कप से सदा वर्तमान, परमपुदषार्थ रूप दहराकाश की, वाह्य चाकसिय्म 
में भ्रमित होने से, प्राप्ति नहीं फर पाते, न जान ही पाते हैं जैसे नि- 


( ४६६ ) 


भूमि में गड़े हुए धन को, भूमि पर घूमते फिरते हुए भी न देख पाते हैं 
न जान पाते हैं, यह रहस्य भी वैसा ही है । 
प्ेयमेवमंतरात्मत्वेन स्थितस्य दहराकाशस्योपरि तस्नियमतानों 
सर्वासां प्रजानामजानतीनां सवंदा ग्तिस्प दहराकाशस्य परबह्मतां 
गमयति । तथाहि श्रन्यत्रपरस्यत्रह्मखो॥न्तरात्मतयाउवस्थितस्य 
स्वनियभ्याभिस्स्वस्मिनू. वत्तंमानात्ि: प्रजासिरवेदन दृष्दम्‌। 
यथा अंतर्यामित्राह्मणे “य श्रात्मनितिष्ठन्‌ प्रात्मनोउन्तरों यमात्मा 
न वेद, यस्यात्मा शरीरं, य आत्मानमंतरी यमयति” इति “श्रदृष्टो 
द्रष्टा अ्रश्रुतश्भोता” इति च। मामूदस्यत्र दर्शनम्‌, स्वयमेवत्वियं 
सिधिदृष्टास्तावगत परमपुरुषार्थ भावस्यास्य हृदयस्थस्योपरितदाधा- 
रतःहरहस्सवेदा सर्वात्तांप्रजानामजानातोनां गतिस्प परब्ह्मात्वे 
पर्याप्त लिगम | 
भम्तरात्मा रूप से अवस्थित दहराकाश के ऊपर की जो म्थिति 
है वह भी, उसी के नियमन पर आधारित है, यही दहराकाश की पर- 
ब्रह्मता का प्रमाण है। अन्यान्य श्रृतिवाक्यों में भी, परबह्म की अन्तरात्मा 
रूप से स्थिति और नियामकता, तथा जीवात्मा की अठ्पज्ञता का वर्णन 
किया गया है-जैसे कि-अस्तर्यामी ग्राह्मण में--' जो आत्मा में ही सदा 
स्थित है, पर आत्मा जिसे नही जानता, आत्मा ही उसका शरीर है, बह 
अन्दर बेठा ही भात्मा का संयमन करता है," वह अदृष्ट होफर भी 
द्रष्टा तथा अश्ुत होकर भी श्रोता है” इत्यादि । इससे अधिक अब और 
प्रमाणो की आवश्यकता नहीं है। निधि के दृष्टात से जिसकी परपुरुषा- 
थृता बतलाई गई, हृदयस्‍््य उस दहुराकाश के ऊपर ही ऊपर सदा 
वत्तमान जींवात्माओ को, उसकी ओर होने वाली गाँत ही, दहुराकाश 
की परब्रह्मता का पर्माप्त प्रमाण है। 
इतश्च दहराकाश:ः परब्रह्म--दहराकाश इसलिए भी परत्नह्म 


धुतेश्च महिस्नोःस्यास्मिन्नुपलब्धेः १।३। १४॥ 
“प्रुथ य भात्मा” इति प्रकृते दहराकाशं निदिश्य “स सेतु- 


( इहछ ) 


विधृतिरेषां लोकानामसंभेदाय” इत्यस्मिज्जगद्विधरणं श्रूयमाणं 
दहराकारत्य परब्रह्मतां गमयति । जगद्‌ विधरणं हि परस्यत्रह्मणो 
महिमा “एप सर्वेश्वर एप सर्वभृताधिपतिरेष भूतपाल एप सेतुवि- 
घरण एपां लोकानमसंभेदाय” इति “एतस्य वाकक्षरस्य प्रशासने 
गार्गि सूर्याचन्रमसौ विधृती तिष्ठतः” इत्यादिभ्यः | स चाय तस्य 
परस्य ब्रह्मणों धृत्याख्यो महिमाइस्मिन्‌ दहराकाश उपलब्यते; तो 
दहराकाश प्रव्रह्म । 


“जो आत्मा में” इत्यादि मे दहराकाश के वास्तविक स्वरूप का 
वर्णन करके-'इस समस्त जगत के संभेद अर्थात्‌ सांकर्म का निवारण 
करने वाला वह सेतु है” इत्यादि में जो जगद्‌ धारकता बतलाई गई है, 
उससे दहराकाश की, परत्रह्मता ज्ञात होती है। परत्रह्म की महिमा 
की बतलाने वाली जगद्धारकता “यही सर्वेश्वर-भूताधियति-मूतपालक 
लौर जगतू की मर्यादा की रक्षा करने वाले सेतु हैं, “हे गागि ! इस 
अक्षर के प्रशासन मे ही सूर्य और चंद्र स्थित रहते हैं” इत्यादि वाक्‍्यों पे 
भी ज्ञात होती है। भगद्धारकता रूप परब्रह्म की महिमा, दहराकाश 
में मी उपलब्ध है, इसलिए भी दहयकाश, परत्रह्म है। 


प्रसिद्ध श्च 8३१ ६॥ 


झाकाशशब्दश्व परस्मिन्‌ ब्रह्मणि प्रसिद्ध: “को वा छोवाज्न्यात्‌ 

कः; प्राण्यात्‌, यदेष प्लाकाश प्रानंदों न स्थात्‌”--सर्वाणि हू था 

इमानि मताध्याकाशादेव प्मुत्पद्य ते” इत्यादिषु; भ्रपहतपाष्मत्वादि- 
गुण सनाया प्रसिद्धिभूताकाश प्रसिद्ध यंदीयसी इत्यभिप्राय:। 

“महू आकाश यदि आनंद स्वरूप न होता तो, आनंद की चेष्टापें 

कौन कर सकता ? ” सारे ही प्राणी आकाश से उत्पन्न होते हैं” इत्पादि 

बावयों मे प्रयुक्त माकाश शब्द, परमहय के लिए प्रसिद्ध है। निष्पापता 


आदि गुणो से मुक्त जो प्रसिद्धि है, वही भूताकाश्न से, दहुसकाश की 
श्रेष्ठता की द्योतिका है। 


| शेंधष्द ) 


एवं तावददहराकाशस्य भूताकारात्व॑ प्रतिक्षिप्तम्‌ । श्रथेदानी 
दहराकाशस्य भ्रत्ययात्मत्वमांशक्य, निराकत्तु भुपक्रमत्े ॥ 

अब तक दहराकाश की, भूताकाशता का निराकरण किया गया। 
अब आगे दहराकाश की जीवात्मकता की शाशका करके, उसका निरा- 
करण करते हैं-- 
इतरपरामर्शात्स इति चेन्‍्तासंभवात्‌ | (॥३१७॥ 

यदुक्त वाक्य शेषवशाद दहराकाश: पररंत्रहमति, तदयुत्तम्‌; 
वाब्यशेषे परस्मादितरस्प जीवस्थेव साक्षात्‌ परामर्शात्‌ 'भ्रथ य 
एप संप्रसादोध्स्माच्छरीरात्समुत्याय परज्योतिस्पसपद्य स्वेन रूपेणा- 
भिनिष्यच्चते एप आत्मेति होवाच एतदमतमभयमेतद्‌ ब्रह्म” इति। 
यद्यपि “दहरोअस्मिन्नतर श्राकाश.” इति हृदय पुंडरीक भध्यव- 
तितयोपदिष्टस्याकाशस्योपमानोपभेय भावाधस भवाद भूताकाशत्व न 
संभवति, तथापि वाब्यशेषवशात्‌ प्रत्यगात्मत्वं युक्तमाश्रयितुम्‌ । 
प्राकाशशब्दोअपि भ्रकाशादियोग्राज्जीव एवं वत्तिष्यत इति चेत्‌-- 
अन्रोत्तर नासम्भवातू-इति। नाय जीव , न हि भ्रपहतपा प्मत्वादयों 
गुणा. जीवे सभवति । 

जो यह कहा कि-अतिमवग्य मे ज्ञात होता है हि-दहराकाश 
परत्रह्म है, सो कथन ठीक नहीं, उसमे तो परमात्मा से भिन्न जीवात्मा 
फा ही स्पष्ट उल्लेख प्रतीत होता है-जैसे कि-/यह सप्रस्ताद इस शरीर 
से उठकर, परज्योति को प्राप्त कर अपने वास्तविक रूप को प्राप्त करता 
है यही अमृत-भभय-और ब्ह्मस्वरूप है ।” इत्यादि 

यथपि--/दहर के अदर का आकाश"' इत्यादि मे उल्लेस्य आकाश 
का वाह्याकाश के साथ उपमानोपमेय भाव सभव नही है, फिर भी हृदय 
पुडरीक के मध्यवर्ती दहरकाश की भूताकाशता हो सकती है यह ठीक 
है, किंतु वावय शेष के अनुसार उसे जीवारमा मानना उचित है। प्रकाश- 
मयता आदि गुणो से सबद्ध होने से आकाश शब्द जीव वाची ही हो 
सकता है। 


( ४६६ ) 


उक्त संशय के उत्तर में सूत्र में कहा गया “नासंभवात्‌" प्र्थात्‌ 
निष्पापता आदि गुण जीव में संभव नही है, इसलिए यह जीव नही है। 
उत्तराच्चेदाविर्भूतस्व॒रूपस्तु ।३। ६ ८॥ 
उत्तरात्‌-प्रजापति वाक्‍्यात्‌, जीवस्थेवापहतपाप्मत्वादिगुण 
योगो निश्चीयत इति चेत्‌-एतदुक्त' भवति-प्रजापति वाक्य जीव- 
परमेव, तथाहि--“य प्रपहतपाप्मा बिजरो विमृत्युविशोको विजियत्सो5- 
पिपासः सत्य संकल्प: सोड्लेष्टव्यः्स विजिज्ञासितव्यः स सर्वाश्च 
लोकानाप्नोति सवोश्व कामान्यस्तमात्मानमनुविद्य विजानाति 
“डति प्रजापतिवचनमैतिह्ायरूपेणोपश्रुत्यान्वेष्टव्यात्म स्वरूपजिज्ञासया 
पजापतिमूपसेदुषे मधवते अ्जापतिजिरितस्वप्नसुपुष्यवस्थंजीवा- 
त्मानं स शरीरंक्रमेण सुश्रुषुयोग्यतापरीचिक्षिषयोपदिश्य तत्नतत्र 
भोग्यमपश्यते परिशुद्धात्मस्वरूपोपदेशयोग्याय तस्मै मधवते- 
“म्घवन्‌ मत्य॑ वा इंद शरीरमाछं मृत्युता तदस्यामृतस्याशरीरस्पा- 
त्मतो<घिष्ठानं” इति शरीोरस्याधिष्ठानतामात्मनश्चाधिष्ठातृताम- 
शरीरत्य थ तस्पामृतत्वस्वरूपतां चोक्तवा “न हू वै सशरीरस्य सतः 
प्रियाप्रिययोरपहतिरास्ति । प्रशरीर॑ वाव संत न भ्रियात्रिये स्पृरात." 
इति कर्मारब्धशरीर योगिनस्तदनुगुशसुखदु:ख भागित्वरूपानथ॑ 
तदविमोक्षे घर तदमावमभिधाय “एवम्रेवैष संप्रसादोःस्माच्छरीरा- 
त्समुत्याय परंज्योतिरुपसंपद्च स्वेत रूपेणाभिनिष्पद्मते” इति जीवा- 
टमृत्‌: स्वृरूपमेव शरीर, वियुक्तमुपदिदेश । 
बाद के प्रजापति वावय से, निष्पापता आदि गुण, जीव के ही 
निश्चित होते हैं, कथन यह है कि-प्रजापति वाक्य जीव पर कही है-- 
जैसा कि-/जो निष्पाप, अजर, अमर, शोक तथा भूखा-प्यात्ा रहित 


सत्य संकल्प है, वहू अन्वेष्टव्य और जिज्ञास्य हे, जो उसे जान लेते है, 
समस्त कामनाओं मौर समस्त सोकों को प्राप्त कर लेते है” इस प्रजापति 


(६ ४०० ) 


वाक्य को ऐतिह्ाय (जनश्रुति) के रूप श्रवण करके इन्द्र, अश्वेषणीय 
भात्म स्वरूप वी जिज्ञासा से प्रजापति के पास गए । प्रजापति मे जिन्नायु 
की योग्यता की परीक्षा के लिए क्रमश, जाग्मत, स्वप्न, सुपुप्ति अवस्पात्रय 
सपन्त सशरीर जीवात्मा का उपदेश देकर देखा कि, इन्द्र पर उपदिष्ट 
विपयो में भोग्य का कोई असर नही हुआ तव, विशुद्ध आत्मस्वरूप 
उपदेश योग्य इन्द्र से उन्होंने-“हे मधवन्‌ ! यह शरीर मर्त्य और मृत्यु 
ग्रस्त है, यही अशरीरी अमृत आत्मा का आश्रय स्थल है” इत्यादि से 
शरीर की अधिष्ठाज्ञता, आत्मा की अधिष्ठातृता तथा अशरीर आत्मा की 
अमृत स्वरूपता बतलाकर-“शरीरी रहते हुए दुख सुख का अंत नही 
होता, सदा के लिए शरीर क्वे समाप्त हो जाने पर सुख दु.ख का स्पर्श 
नही होता।” इस श्र्‌तिसे पुष्यपापमय कर्मोत्पादित, शरीर धारी की 
व्यक्ति के क्मनुसार सुख दु.ख आदि भोगो के ज्ञापन के लिए, शरीर की 
समाप्ति पर, सुख दुख का प्रभाव बतलाकर-“यह सप्रसाद इस शरीर 
से उठकर, पर ज्योतिरुपता को प्राप्त कर अपने स्वरूप को प्राप्त कर 
लेता है।” इत्यादि मे शरीर विमुक्त जीवात्मा के स्वरूप का उपदेश 
दिया। श 


“स उत्तम; पुरुष: स तत्र पर्येति जक्षत्‌ क्रीड़नू रममाण: 
स्त्रीमिर्वा, यानैर्वा, ज्ञातिभिवां, नोपजनं स्मरन्तिद शरीरम” इति 
प्राप्यस्य परस्य ज्योतिष: पुरुषोत्तमत्वम्‌, निवृत्तितिरोधानस्य पर 
ज्योतिरुपसंपत्तस्थ॒प्रत्यगात्मनो ब्रह्मलोके यथेष्टभोगावाप्तिम्‌ 
प्रियाप्रियाविमुक्तकर्म निमित्तशरी राद्यपुरुषार्थाननु संघानं 'चामिघाय- 
“स्त यथा प्रयोग्य आचरशो युक्त एवमस्मिन्‌ शरीरे प्राणो युक्त” 
इति ययोक्त स्वरूपस्थेव संसारदशाया कर्मतत्रम्‌ शरीर योग 
युग्यशकटयोगदृष्टांतेना भिघाय-प्रथ॒यत्रेदाकाशमनुविषण्यं चक्षु, सः 
अक्षुप पुरुषों दरशंनाय चक्ष्‌रथ यो वेदेद जिप्नाणीति स प्रात्मा 
गंधायप्राणमथ यो वेदेदमभिव्याहराणीति स आत्माऊभिव्याहारय 
वागथ वो वेदेद॑ श्ृष्वानीति स भ्रात्मा श्रवणाय श्रोत्रम्‌, श्रथ यो 


नल 
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वैदेद॑ मन्वानीति स श्रात्मा मनोः्य दैवं चक्ष:” इति चक्षुरादिनां 
करणत्वं, छपादीनां ज्ञेयत्वमस्य च ज्ञातृत्वं प्रदर्श तत एवं शरीरे- 
दियेभ्यो३स्य व्यतिरिकमुपपाद्य “स वा एप एतेन चक्षुपा मनसैतान्‌ 
कामान पश्यन्नमते य एते ब्रह्मलोके” इति तस्येव विधृतकर्मंनिमित्त 
शरीरेन्द्रियस्थ मनः शब्दाभिहितेन दिव्येन स्वाभाविकेन ज्ञानेन 
स्वकामानुभवमुक्तता “तं वा एत देवा आ्रात्मानमुपासते तस्मात्तेषां 
सर्वे च लोका आत्मा: सर्वे च कामा+” इत्पेबंविधमात्मानं ज्ञानिनों 
जानंतीत्यभिघाय “सर्वाश्चलोकान्ताप्नोनि सर्वाश्चकामान्यस्त- 
मात्मानंमनुविद्य विजातातीति हू प्रजापतिस्वाच” इत्येवंविधमात्मानं 
विदुष: सवंलोकसवंकामावाप्त्युपलक्षितं ब्रह्मानुभवं फलमभिधायोप- 
संहतम्‌। पब्रतस्तव्रापहतपाप्मत्वादि ग्रुणको ज्ञातव्यतया प्रक्रान्तो 
जीव एवेत्यवगतम्‌ । भ्रतो जीवस्यापहतपाप्मत्वादय: संभवंति। ग्रतो 
दहरवाक्ष्यशेपे श्रूयमाणस्य जीवस्यापहपाप्मत्वादिगुणसंभवात्‌ स॑ 
एवं दहराकाश इति निश्चीयते इति चेत्‌ इति । 


, यह उत्तम पुरुष, उस अवस्था में, हंसता, खेलता, स्त्रीयाव, और 
,ज्ञाति जनों के साथ रमण करता हुआ, मानव देह को भुलाकर विचरण 
करता है” इस वाबय में प्राप्य, परंज्योतिपरूप पुरुपोत्तमत्व, तथा 
अविद्याकृत स्वरूप तिरोघान चिवृत्ति के उपरांत, परंज्योतिस्नंपन्म 
जीवात्मा की, ब्रह्मलोक में ययेष्ट भोगरवाप्ति, एवं प्रिय अप्रिय संयोग 
सहूकृत कम से समुत्यन्न शरीरादि का अपुरुषार्थत्व वतलाकर-“जैसे कि 
घोड़ा या बैल भाड़ी से जुता रहता है, वेसे ही यह प्राण इस शरीर में 
"जुटा हुआ है” इस अुद्र शकट के दृष्टांत द्वारा, जीव की संसार दशा में 
कर्माधीन शरीर संबंध की पुष्टि करके-“जिसमें यह चक्ष द्वारा उपलक्षित 
आकाश अनुगत है वह चाक्षूप पुरुष है, उसके रूप गुण के लिए मेत्रेन्द्रिय 
है, गंध ग्रहण के लिए नासिका है। जो ऐसा समझता है कि मैं शब्द 
त्ञोलूँ वही आत्मा है उसके शब्दोच्चारण के लिए वागिन्द्रिय है, जो ऐसा 
जानता है कि मैं शब्द श्रवण कहूँ वह भी आत्मा है, उसके श्रवण के लिए 
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ध्रवणेन्द्रिय है। जो यह जानता है कि मै मनन करूँ वह आत्मा है, मे 
उसका दिव्य नेत्र है ।” इत्यादि मे चक्ष, आदि इन्द्रियों की करणता, रूप 
आदि विषयो की ज्लेयत्ता, तथा जीच की ज्ञातृता बतलाकर-शरीरादि से 
उसकी भिन्नता का प्रतिपादन क्या गया है। “जो ये भोग इस ब्रह्मलोक 
मे है उन्हे यह जीव मनोमय दिव्य चक्ष द्वारा देखता हुआ रमण करता 
है? इस श्रृूति मे कर्मजन्य शरीरेन्द्रिय सबंध परित्याग कर ही णीवात्मा 
स्वभावसिद्ध मानस ज्ञान के द्वारा, समस्त विषयो का अनुभव करता है, 
यह बतलाया गया है। “इस आत्मा की देवता उपासना करते है, इसी से 
उन्हें सपर्णं लोक और समस्त भोग प्राप्त हे” इत्यादि में, ज्ञानी लोग 
ऐसे आत्मा को जानते है, ऐसा प्रतिपादन करवे--“बह सपूर्ण लौक और 
समस्त भोगो को प्राप्त करता है, जिसने कि ऐसे आत्मस्वरूप वा धनुभव 
कर लिया है-प्रजापति ने ऐसा कहा” इस उपसहारात्मक वाक्य में 
आत्माभिष् व्यक्ति की, सवंलीक और स्वंकाम विशेषित ब्रह्मनुभवात्मक 
फलावाप्ति होती है, यह निर्णय कर प्रकरण की पूर्ति की गई है। इससे 
निश्चित होता है कि-निष्पापता आदि जीव हो उक्त प्रकरण मे शातृत्व 
बतलाया गया है, इस जीव मे निष्पापता भादि गुणी की सभावना है 
दहर वाक्य के अत में जीव के ही निष्पापता भादि गुण बततलाए गए है 
इसलिए वह जीव ही दहराकाश है। इत्यादि सशय उपस्थित किया | 


सिद्धान्त-- तत्राह-'आ्विभू तस्वरूपस्तु” इति । पूर्वेमनतति- 
रोहितापहतपाप्मत्वादिगुणस्वरूप: पश्चादविमुक्तकमंबन्ध. शरीरात्‌ 
समृत्यित, पर ज्योतिरुपसंपन्‍न प्राविभू तस्वरूप: सननपहतपाप्म- 
त्वादिगुणा विशिष्द स्तत्न प्रजापति वायेइभिधीयते, दहरवाकयेत्वति- 
रोहित स्वभावापहतपाप्मत्वादिविशिष्ठ एवं दहराकाश, अतीयते। 
प्राविभू 'तत्वरूपस्थापि जीवस्थासंभावतीया. सेतुत्वसर्वलोक विध- 
रखत्वादय, सत्यशब्द निर्धचनावगतं चेतनाचेतनयोनियंतृत्व॑ दहूरा- 
क्राशस्यथ परबह्मता साधयंति। सेतु: सर्वलोकविघरणत्वादय 
प्राविभूतस्वरूपस्थापि न संभवंत्तीति--“जगदुष्यापारवज्यंम्‌" 
इत्यत्रोपपादयिष्यास- । 
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“उक्त सशय पर समाधान रूप से सूत्रकार “आविर्भूतस्वहपस्तु" 
पद प्रस्तुत करते है अर्थात्‌ प्रजापति वाक्य में बतलाया गया है कि- 
जीवात्मा के जो अपहतपाप्पत्व आदि गुण हैं वे मिथ्या ज्ञान से आवृत 
रहते है, कर्म बन्चनो के विच्छेद के वाद, शरीर से छुटने पर-पर ज्योति- 
परमात्मा की प्रष्ति होमे पर ही उसे अपना स्वाभाविक प्रकृत स्वरूप 
प्राप्त होता है, तमी वह अपहतपाप्मस्व आदि ग्रुणों वाला होता है। 
दहुर वाक्य मे तो अतिरोहित, सदा एकरस अपहतपाप्मत्वादि गुण चाला 
दहुर बतलाया ग्रया है। आविर्भूत स्वरूप होते हुए भी जीवात्मा मे, 
सेतुत्व, सर्वतोक विधारकत्व आदि विशेषताओं की सभावना नहीं है। 
सत्य शब्द के निवंचन से ज्ञात जड चेतन के नियत्रण की क्षमता, ही, 
दहुराकाश की परब्रह्मता, निश्चित करती है। सेतुत्व, सर्वलोक विधा- 
रकत्व आदि विशेषतायें, आविर्भूत स्वरूप होने पर जीवात्मा मे मम 
नही हैं, महू हम “जगद्व्यापारवज्यंम्‌” सुभ के प्रसंग मे सिद्ध करेंगे। 


यधेवम्‌-दहूर वाक्य “अत एप सप्रसाद ” इत्यादिना जीव प्रस्ताव 
किमर्थ ? इतिचेत्‌ तत्राह-- 

यदि ऐसी ही बात है तो, दहुर वाक्य में “अतएप सप्रधाद.' 
इत्यादि से, जीव को प्रस्तुत करने का क्या तात्पय है ? इस संशय पर 


कहते हैं । 
झन्याय॑श्च॒ परामर्शः ।१। ३१ शा 

दहुराकाशस्येवापहपाप्मततादि. जयदविधरणत्वादिवन्युत्तस्य 
तदुपसंपत्त्याध्पहपाप्मत्वादि कल्याणगुणविशिष्ट  स्वामाविकरूप 
प्राप्ति कपनेन तदहेतुत्वकूपं प्रमपुरुषासाधारण गुणमुपदेष्टु प्रभा- 
पति वाक्योत्तस्य जीवस्थात्र परामर्श. । प्रजापति वाक्ये व मुक्ता- 
त्मस्वरूपयायात्म्य विज्ञान॑ दहुरविद्योपयोगितयोक्तम्‌, ब्रह्मग्रेप्सोहि 
जीवात्मन, स्वरूप च ज्ञातव्यमेव स्वयमषि कल्याण गुण एवं 
सन्‍्ततवधिकातिशयासंस्येय कल्याणगुणगण पर ब्रह्मनुभविष्यतोत्ति 
ब्रह्मोपासतफलातमंतत्वात्‌ स्वरूप यायात्म्य विज्ञान॑स्थ। संर्वास्त 
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लोकानाप्रोति सर्वाश्च्र कामान्‌” “सत्र पर्येति जक्षत्‌ क्रोडन्‌! 
इत्यादिक प्रजापति वाबये कीत्यमान फलमपि दहरविद्याफलमेव । 


दहराकाश में जैसे निष्पापता, जगद्विधारकता आदि विशेषतायें 
है बेस दहरोपासना द्वारा उक्त कल्माणमय गुण विशिष्ट स्वभाव सिद्ध 
स्वरूप मुक्त पुरुष मे भी हो सकते हैं, इस बात को निर्णय करने के सिए 
तथा परम पुरुष के असाधारण गुण ही स्वरूप प्राप्ति के एव मातन्न कारण 
हैं इस उपदेश के लिए प्रजापति वाक्य मे वतलाएं गए जीवात्मा के 
स्वरूप को, इस दहर प्रकरण मे प्रस्तुत किया गया है। प्रजापति वागय 
मे, मुक्तार्म स्वरुप के यायात्म्य ज्ञान के लिए, दहर विद्या की उपयोगिता 
बतलाई गई है, ब्रह्म प्राप्ति क इच्छुक व्यक्तियो को जीवात्मा का प्रकृत 
स्वरूप भी अवश्य जानना चाहिए, क्यो कि-जीव स्वय कह्याणमय ग्रुणो 
से सपन्‍न होते हुए भी, निरवधि, निरतिशय कल्याणमय गुणों वाले 
परबव्रह्म का अनुभव करता है। स्व स्वरुप का याथार्म्य ज्ञान भी ब्रह्मो 
पासना के फलस्वरुप हो होता है। प्रजापति वाबय में जो पहु कहा गया 
कि- बहू समस्त लोक और समस्त काम्यफलों को प्राप्त करता है 
“हास्य और क्रीडा करते हुए विचरण करता है यह सब भी दहर विद्या 
के फलस्वरुप ही होता है। 


श्रुतेरितिचेत्तदुक्तम्‌ 088२ ०॥। 


“दहरोईस्मित्‌” हत्यल्पपरिमाण श्रुतिराराग्रोपमितस्य णीवस्पे- 
वोपपद्चते, न तु सर्वस्माज्ज्यायसो ब्रह्मण, इति चेत-तत्रयुदुत्तर 
वक्तव्यम्‌, तध्यूब॑भेवोक्तम-“निचाय्यत्वादेव” इत्यनेन । श्रतोदहरा- 
काशो5नाप्लीताविद्यायशेषदोषगघ. स्वामाविकनिर्रतशय ज्ञानवलै- 
श्वर्य॑वीय॑राक्ति तेज प्रभृत्यपरिमितोद्धरयुणसागर पुरुषोत्तम, एवं । 
प्रजापति वाषयनिदिष्टस्तु “प्नति घ्वेवेन विच्छादयति” इत्येवमादि- 
पिर्वगतकर्मेनिमित्देह परिग्रह पश्चात्‌ परज्यौतिर्पसपशाविभूत 
भ्रपहतपाप्मत्वादिगुण स्वरूप इति त वहराकाशा,। 


( ४०३ ) 


।-.. यदि कहो कि-दहसकाश की अत्पता के प्रतिपादक “दहरोस्मिनू 
इत्यादि वावय में, भारा के अग्रभाग के समान सूक्ष्म जोवात्मा का ही 
उपपादन किया गया है, सर्वश्रेष्ठ परमात्मा का नहीं ? इस विषय में 
हमे जो कुछ कहना था वह “निचाय्यत्वादेवम्‌” सूत्र में ही कह चुके हैं। 
अविद्या भादि समस्त दोषो से अनाप्नात, स्वभावसिद्ध निरतिशय ज्ञान- 
बल-ऐश्वर्य वोयं-शक्ति-्तेन आदि अपरिमित उदार गुणों के सागर पुरु- 
पोत्तम ही, दहराकाश हैं) “भर त्ति त्वेबेतं” इत्यादि से ज्ञात होता है 
फि-णोवात्मा प्राय. प्राक्तनकर्मानुसार देहधारी रहता है, परंज्योति 
स्वरूप परम्रह्मै को जानकर ही, अपहतपाष्मत्व आदि गुणों से संपन्न जैव 
स्वरूप से अभिव्यक्त होता है। इससे निश्चित होता है कि--प्रजापति 
याबय में जीय का ही निर्देश किया गया है, दहराकाश का सही । 
इतए्चैतदेवम्‌- इससे भी यह बात स्पष्ट है कि-- 


अनुक्ृृतेस्तस्य च १३॥२१॥। 


तस्य दहराकाशस्य परस्य ब्रह्मण: प्रनुक्षारात्‌ श्रमयपहसपाप्म 
त्वादिंगुणफों विमुक्त बंध: प्रत्यगात्मा न दहराकाश;। तदनुकारः 
तत्स/भ्यम्‌ तयाहि प्रत्यगात्मनो विमुक्तस्य परब्रह्मानुकार: शूयते- 
“यदा पश्यः पश्यते रुक्मवर्ण कर्त्तरिमीशं पुरुष ब्रह्मयोनिम्‌, तदा 
विद्वान्‌ पुण्यपापे विधुय निरंजन: परम साम्यभुपेति” इति। 
प्रत्तोष्नुकर्त्ता प्रजापति वाक्य निर्दिष्ट: भ्रनुकार्य' ब्रह्म दहराकाश: | 


जीव जब, परत्रह्म वहराकाश के समान अपहपाध्मत्वादि गुणों से 
संपन्न होकर बधनविमुक्त होता है, तो दहराकाश नहीं कह सकते। 
तदनुकार का तात्पय होता है तत्समान। विमुक्त जीवात्मा की परब्रह्मामु- 
क्ति निम्नोक्त श्रुति में प्रसिद्ध है--' जब यह दृष्टा ( जीव ) सबके 
शासक, ब्रह्मा के भी आदि कारण, संपूर्ण जगत के रचयिता, दिव्य प्रकाश 
स्वरूप परंपुरुष का साक्षार्कार कर लेता है, उस समय पुण्यपाप से 
विमुक्त होकर मिर्मेल यह शानी भहात्मा, सर्वोत्तम समता को प्राप्त कर 
लेता है” इससे निश्चित होता है कि-प्रजापति वाबय में अंनुकर्ता 


६ २३०६ ) 


जीव का ही उल्लेख है तथा दहराकाश प्रकरण मे अनुफाय ब्रह्म का 
उल्लेस है। 


अ्रषिस्मय ते (8॥२३॥ 


ससारिणो5४पि मुक्तावस्थाया परमसाम्यापत्ति लक्षण: पर- 
ब्रह्मानुका र. स्मयंते “इद ज्ञानमुपाश्रित्य मम साधम्यंमागता. सर्गेंईपि 
नोपजायन्ते प्रलये न व्ययति च” इति । 


ससारी जीवात्मा की भी मुक्तावस्था मे परम सम्यावस्था रूप 
परब्रह्मानुकारिता, स्मृति मे भी बतलाई गईं है--“हस ज्ञान का आश्रय 
लेकर मेरे साधम्यं को प्राप्त हुए पुरुष, न तो सृष्टिकाल में उप्पन्न होते 
है न प्रलयकाल मे व्यधित होते है।! 


केचित्‌ “श्रनुक्षतेस्तस्थ च” अ्रपिस्मयते “इततिसृत्रायमधिकर- 
णान्तरं” तमेव भातमनुभाति सर्व”, तस्यभासा सर्वंमिद विभात्ति” 
इत्यस्था श्रृते. परब्रह्मपरत्व निएमाय प्रवृत्त वद॒ति । तत्तु “श्रदृश्य 
त्वादि गुणको धर्मोक्ते." दुम्बाद्यायतन स्वशब्दात्‌” इत्यधिकरण 
हयेन तस्य प्रकरणस्य परम्रह्मविषयत्व प्रतिपादनात्‌” ज्योतिश्चरणा 
भिधानात्‌” इत्यादिषु परस्य ब्रह्मणो भारूपत्वावगतेश्च पू्॑पक्षा- 
तुत्थानादयुक्तम्‌, पृत्राक्षर वेरूप्य च | 


कोई ( श्री शकर ) “अनुझते स्वस्थ च* अपिस्मयते' इन दो सूश्रो, 
की, अन्‍य प्रकरण की “उसके प्रकाशित होने पर ही सब प्रकाशित होते 
हैं, उस्ती से यह सारा जगत प्रकाशित है” दृत्यादि श्रुति के परबह्मत्व का? 
निर्गायक बतलाते हैं। यह बात कुछ जच॑ती नही, वयोकि- अदृश्यलवादि 
ध म्वाद्यायतन “भादि दोनों अधिकरणों में परव्रह्म॑ विषयक प्रतिपादन 
किया गया है। "ज्योतिश्च॑रणाभिधान” इत्यादि में भी पर्रह्म के 
भारूप कौ अवग॒ति हो जाती है, इसलिए पुन उसी विंधय को यहाँ भी 
उठाना, अयुक्त हैं तथा सूंत्राक्षरों से विपरौत है । 


श 


४०७. ) 

६ प्रमिताधिकरण-- 
शब्दादेव प्रमित: ।!१३२३॥ 

कठवल्लीपु श्रूयते- श्रंगुष्ठमात्रो पुरुषः मध्य श्रात्मनि तिष्ठति, 
ईशानोभूतभव्यस्य न ततो विजुगुप्सते !” एतद्वैतत्‌ अंगुष्ठ मात्र; 
पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः, ईशानोभूतभव्यस्य स एवाद्य स उ श्वः” 
एतद्वैतत्‌-प्रंगुष्ठमात्र: पुरुषोधन्तरात्मा सदाजनानां हृदये संन्ति- 
विष्ठः तं स्वाच्छरीरात्‌ प्रवृहेन्‌ मुंजादिवैषीकां घेगेण त॑ विधाच्छु- 
क्रममृतम” इति । तत्रसंदिद्यवे-किमयमंगुष्ठमान्र प्रमित: प्रत्यगात्मा, 
उतपरमात्मा इति कि युक्तम्‌ ? प्रत्यगात्मेति, कुतः ? जीवस्थान्य- 
त्रांगुष्ठमालत्वश्रुते: “प्राणाधिप: संचरति स्वकर्मभि:, अंगुष्ठमात्रः 
रविततुल्यकूप: संकल्पाहंकार समन्वितों ये” इति। न चास्यत्रो- 
पासनाथँतया5पि परमात्मनोशुष्ठमात्रत्व॑ श्रूयते । एवं तिरिचते 
जीवत्वे ईशानत्वं शरोरेन्द्रियभोग्यमोगोपकरणापेक्षयाषपि भवि- 
प्यति । 

कठवल्ली की श्रुति है कि-“अंगुप्ठ परिमाण वाला पुरुष प्रात्मा 

में अवस्थित है, वही भूत और भविष्य का शासक है, उन्हें जान लेने वह 
किसी की भिन्‍्दा नही करता-यहीो है वह-(जिसके लिए तुमने पूछा था) 
अंग्रुष्ठ मात्र परिमाण वाला पुरुष घूमरहित ज्योनि के समान है, वही 
भूतभविष्य का शासक है, वही आज है ओर कल भी रहेगा-यही है 
_घहु-सबका संतर्यामी अंगुप्ठेमान्न परिमाण वाला पुरुष, सर्देव प्राणियों 
फे हृदय में स्थित है, उसे मूंज से सीक भांति ( जँसे कि सीक मूंज से 
सिन्न है) अपने शरीर से धीरतापूर्वक पृथक्‌ करके देखे, उसी फो अमृत 
स्थरूप समझे ।" 


अब संशय होता है कि-यह अंगुष्ठ परिमाण वाला प्रथित, जीवी* 
समा है परमात्मा ? वह सकते हैं कि जीवात्मा। क्योंकि-अन्‍्य शुतियोँ 
में जीव को अंगुप्ड परिमाणं बाला कहा गया है-जेंसे कि-'प्राणों का 


( ५५६८ $ 


अधिपति अपने करों से प्रेरित होकर अनेक योनियों मे विचरता हुमा, 
जो कि अगुष्ठ मात्र परिमाण वाला है, वह सूर्य के समान प्रकाशस्वरूप, 
सकह्प क्लौर अहकार से युक्त है।” कसी भी श्ूति मे उपासना के लिए, 
परमात्मा के अग्रुप्ठ परिमाण का वर्णन भी नहीं मिलता। इस प्रकार 
प्रभित को जीवता निश्चित हो जाने पर-शरीर इन्द्रिय भोग्य और 
भोगोपकरण इत्यादि मे जीव की शासकता भी निश्चित हो सकती है! 


सिद्धाग्त.-इति प्राप्त ब्रम.-शब्दादेव प्रमित-प्रगुष्ठ प्रमितः 
परमात्मा, कुत. ? “ईशानो भव्यस्थ” इति शब्दादेव | न च भूत 
भव्यस्य सर्वस्येशितृत्व कमंपरवरास्य जीवस्पोपपद्चते । 

उक्त सशय पर सिद्धात रुप से “शब्दादेवप्रमित /” सूत्र अस्तुत 
किया गया, जिसका तात्पय है कि-अगुष्द प्रमित परम्त्मा है “ईणशानो 
भूतभव्यस्य/” शब्द से ही उसकी परमात्मकता सिद्ध होती है। कर्म 
परवणश जीवास्मा से भूत भविष्य आदि समस्त की शासकता समभव 
नही है। 

कर्य तहिं परमात्मनोशुष्ठमात्रत्वमित्यभाह- 


परमात्मा फी धगुष्ठ मान्रता फंसे समय है ? इस पर कहते हैं-- 

हृद्यपेक्षया तु मनुष्पाधिकारत्वात्‌ ११४) 

परमात्मन उपासनाथंभुपासक हृदये वत्तमानत्वादुपासक हृदय- 
स्पांगुष्ठ प्रमाणत्वात्तदपेक्षयेदमगुष्ठ प्रमितत्वमुपप्चते | जीवस्यापि 
पगुष्ठ प्रमितरृर् हृदयातव॑तिंत्वात्तदपेक्षमेव, तस्प्राराग्रमात्रत्वश्रुते, । 
भनुष्याशामिवोप।सकत्व संभावनया, शास्त्रस्यमनुष्याधिकारत्वात्‌ 
मनुष्य हंवयस्य च तत्तदंगुष्ठ प्रमितत्वात्खरतुरगभुणगादीनामरनंगुष्ठ 
प्रमितत्वेषपि न कश्चिद्वोप: स्थितं तावदुत्तरश्र समापयिध्यते 

अनुध्य का हंदय अंग्रुष्ठ पन्म्रिण का | परपात्ता कौ 


हपासनों की जाय, इसलिए र शत के अगुष्ड 
परिमाण का वर्णन किया गम जो भगृष्ठ 


टु 


( ४०६ ) 


प्रिमाण का वर्णन मिलता है, वह भी हृदय के परिमाणानुसार ही है, 
अन्यथा श्रृतियों में तो जीव को आरा के अग्नभाग के समान अतिसुक्ष्म 
बतलाया गया है! उपासना मनुष्यों से ही सभव हो सकती है, शास्त्र 
का अधिकार भी मनुष्य का ही वतलाया गया है। मनुष्य का हृदय अपने 
अपने भंगुष्ठ परिमाण का होता है। गदंभ घोडा सप॑ इत्यादि का तो 
अंग्रुष्ठ परिमाण का प्रश्न ही नहीं उठता, जीव के अंगुष्ठ परिमाण पर 
किम्ली प्रकार की शंका का अवकाश भी नही है। इस विपय को अग्रिम 
अधिकरण में समाप्त करेंगे। 


७ देवताधिकरण+- 

तदुपर्यपि बादरायराः संभवात्‌ ।१३॥२५॥ 

परस्प ब्रह्मणोंहयुष्ठप्रमितत्वोपपत्तये मनृष्याधिकारं ब्रह्मोपास- 
नशास्त्रमित्युक्तम्‌ । तत्प्रसंगेनेदानी क्रह्मविद्यायां देवादीनामप्य- 
घिकारो$स्ति नास्‍्तीति विचार्यते । कि तावदुक्तम्‌ ? नास्ति देवा- 
दीनामधिकार इति, कुतः ? सामर्थ्याभावात्‌-न हि भशरीराणां 
देवादोनां विवेकविमोकादि साधनमप्तकानुग्रहीत ब्रह्मोपासनोपसंहार- 
सामथ्यंमस्ति। न चर देवादीनां सशरीत्वे प्रमाणभुपलभामहे । 
यद्यपि परिनिष्पन्तेडपि वस्तुनि व्यृत्यत्ति संभावनया वेदांतवावयाति 
परे ब्रह्मणि प्रमाणभावमनुभवंति, तथापि देवादीना विग्रहृ-त्व प्रति- 
पादन पर न किचिदपि वाक्यमुपलम्यते । मंत्रांवादास्तु कमंविधि- 
शेपतयाष्न्यपरत्वान्न देवादि विग्रह साधने प्रभवंति । कर्ंविधयश्च 
स्वापेक्षतोह श्यकारकत्वातिरेकि देवतागतं किमपि न साधयंति | 
ग्रतएव तासामर्धित्वमपि न संभवति । भरत: सामर्थ्याधित्वयोरभा- 
वाह वादीनां प्रनधिकार:-इति । 


परब्रह्म के अंगरुष्ठमात्र परिमाण के प्रतिपादन का एकमात्र 
अभिप्नाय है कि--मनुष्यमात्र का ही ब्रह्मोपासना का अधिकार है, इसो- 
लिए शास्त्रों में उन्हे ही अधिकारी माना गया है। इसी प्रसग में विधार 


( ४५० ) 

उपस्थित होता है कि-बह्मविद्या (उपासना) से देवता आदि का भौ 
अधिकार है या नही ? कह सकते हैं कि नहीं है, क्योकि देवतादि मे 
सामर्थ्य नही है, अशरीरी देवता श्रादि में विवेष-विमोक आदि सप्त 
प्रकार की साधना की सहायता से ब्रह्मविद्या को ग्रहण करने का 
साम्षथ्यं ही नही है ! उन लोगो के शरीरी होने का कोई प्रमाण मी नहीं 
मिलता । ग्रद्यपि शब्द द्वारा स्वत सिद्ध ( क्रिया सवध रहित ) वस्तु मे 
व्युत्पादन की सभावना से वेदात वाक्‍्यों को परब्रह्म के सबंध मे प्रमाण 
माना जा सकता है, फिर भी देवताओं के शरीरी होने के प्रमाण कही 
भी तही मिलते। मंत्र और अरथवाद वाक्य भी, जो कि-कर्म विधि के 
अगरूप से वर्णित है, अन्याथं बोधक है । देवताओं के शरीर प्स्तित्व को 
प्रमाणित करने में वे भी असमर्थ हैं। कमेंविधि समृहक वाक्य भी देव 
ताओ के सवध मे, कमपिक्षित उद्देश्य के प्रतिपादन के मतिरिक्त कुछ 
और प्रमाणित नहीं कर पाते। इसलिए उनका अधित्व भी सभव नही 
है। सामर्थ्य और अधित्व के अभाव होने से, देवादिको का, ब्रह्मविद्या भे 
अनाधिकार सिद्ध होता है। 


सिद्धान्त:--एवं प्राप्ते प्रचक्ष्महे-/ तदुपर्यपि बादरायणः 
सभवात्‌”-तदुपरि श्रपि, तद्‌ ब्रह्मोपोसनं उपरि-देवादिष्वपि, 
समवतीति बादरायणे । मच्यते | तेषाम्थित्व सामष्यंयों: सभवात्‌ । 
प्रथित्वंतावद्‌. श्राध्यात्मिकादिदुविंषहदु.ख्राभितापातू. परस्मिनू 
ब्रह्मणि व निरस्तनिखिल दोषगंधंईनवधिकातिशयासंस्येव कल्याण- 
गुणगणे निरतिशय भोग्यत्वादिजानाच्च सभवति । सामब्य॑मपि 
पदुतरदेहेन्द्रियाविमत्तया संभवर्ति। देहेन्द्रियादिमत्वं च॑ ब्रह्मादीना 
सकलोपनिपत्सु धृष्टि प्रकरणेवु उपासनप्रकरणेदु तर श्रूवते । 
तथाहि-“सदेव सोम्गेदमग्र प्रासीत्‌ तदैक्षत्‌ वहुस्‍्मा प्रजापेमेति 
तत्तेजोप्सुजत्‌” इत्यारभ्य-स्वमचेतन तेजोवस्लप्रमुखावस्याविशेषवद्‌ 
व्याकृत्य-“भ्रनेन जीवेनाधत्मनाअ्नुप्रविश्य नामझुपे व्याकरवाणि” 
इति संकरष्य ब्रह्मादिस्थावरान्त चतृविधंभूतजात तत्तत्कमॉचित 


( ५११ ) 


शरीर तदुचित नामभाकूचायमकरोदित्युक्तम्‌। एवं सवंत्र सृष्टि 
वाक्येषु देवतियंड्मनुष्यस्थावरात्मना चतुर्विधा सृष्टिराम्नायते । 

उक्त सशय पर सिद्धान्तरूप से उक्त “तदुपर्यपि!” झादि सूत्र प्रस्तुत 
क्या जाता है, अर्थात ब्रह्मोपासना, देवताओं मे भी हो सकती है, ऐसा 
बादरायण का मत है। देवता आदि में अथित्व और सामथ्यं है। दु मह 
अध्यात्मिकादि दु खो से तप्त होने से तथा समम्त दोषो से रहित, 
निरवधि, निरतिशय, असझ्य कल्याणमय, गुणो से युक्त परव्रह्म मे भी 
निरतिशय भोग सद्भाव का ज्ञान होने से अथित्व, और का्येक्षम उत्कृष्ट 
देह इग्द्रियादि की वियमानता से, उनमे सामथ्यं भी है। सभी उपनिषदो 
में सृष्टि और उपासना के प्रकरणों मे, ब्रह्म आदि देवताओं की, देह 
इच्चिय आदि की सत्ता बतलाई गई है। “हे सौम्य ! सृष्टि के पूर्व यह्‌ 
सारा जगत सद्‌ ही था उसने सकल्प किया अनेक हो जाऊं उसने तेज 
की सूष्दि वी” इत्यादि से प्रारभ करके-अव्यक्त तेज आदि समस्त 
अचेतनों की विशेष अवस्थाओ का विवेचन करके- इनमे जीवात्मरूप 
से प्रधिष्ट होकर मामरूप की अभिव्यक्ति कझेंगा” ऐसा सकत्प के उस 
परमात्मा ने ग्रह्मा से लेकर स्थावर तक चतुविध भूतवर्ग के विशेष कर्मा- 
नुसार उनके शरीर और नामरूप को विभक्त किया, ऐसा वतलाया 
गया है। इसी प्रकार सभी सृष्टि वाक्‍्यों में, देवता पशुपक्षी-मनुष्य 
स्थाथर आदि चत॒विध प्राणियों की सृष्टि का वर्णव किया गया है। 

देवादि भेदश्च तत्तत्कर्मानुगुणब्रह्मलोक प्रभूति चतुदंशलो कस्थ 
फलभोगगोग्य देहेन्द्रियादियोगायत्त प्रात्मना स्वतो देवादित्वा- 
भावात्‌ | तथा-/तद्धघो भये देवासुरा भ्रनुब॒ुवुधिरेते होचु -इन्द्दो ह वै 
देवामामभिप्रवनत्नाज विरोचनो5सुराणा तौ हासविदानावेव समि- 
त्राणी प्रजापति सकाशमाजग्मतु ”--“तौ हु इनिशत वर्षाणि 
ब्रह्मचयंभूषतु. तौ हू प्रजापतियवाच”-इत्पादिना स्पष्ठसेव शरीरे- 
न्द्रियवत्व देवादीना प्रतीयते । 

स्वरूपत किसी आत्मा का देवादिभाव नहीं रहता, देवादिभाव 
वो बेवल, ब्रह्मतोक आदि चौदह लोको के विशेष कर्मानुयायी फलभोग 


( ११३ ) 


के योग्य देह इन्द्रिय भादि के संबंध निवंधन से ही, कल्पित होता है। 
जैसा कि वर्णन मिलता है--“देवता और पुर दोनों ने ही, परंपरा से 
जान लिया उन्होंने कहा-देवो के राजा इन्द्र तथा असुरो के राजा 
विरोचन, दोनो आपस में स्पर्धा करते हुए, हाथों में समिधायें लेकर, 
प्रजापति के पास पहुँचे, उन्होंने बत्तीस साल तक ब्रह्मचयं का पालन 
किया, तब उनसे प्रजापति ने कहा--«इत्यादि से, देवताओं के देह इन्द्रिय 
आदि की, स्पष्ट प्रतीत हो रही है । 


कमंविधिविशेषभूत मंत्रार्थवादेष्वपि “वच्चहस्तः पुरंदरः” 
'तेनेद्रों वद्धभुदयच्छत्‌” इत्यादिभिप्रंत्ीयमानं विग्नहादिमत्वं प्रमा* 
णांतराविरुद्ध तत्ममेयमेव । नचानुष्ठेयाथंप्रकाशनस्तुतिपरत्वाभ्यां 
प्रतीयमानार्थाव्तरा विवक्षा शकयते वक्तुम्‌। स्तुत्यादय,पयोगित्वात्तेन 
बिना स्तुत्याग्ननुपप्तेश्व | गुणकथनेन हि स्तुतित्वम्‌। गुणाना- 
मसदभावे स्तुत्वमेव हीयते। न चासतागुणेन कथितेन प्ररोचना 
जायते । भ्रतः कम प्ररोचयतों गुणसदभाव॑ बोधयंत एवार्वादाः । 


कर्मविधि के विशेष अंग मंत्र ओर भ्रयंवाद के--«व ज्वहस्त पुरंदर/ 
इन्द्र ने वत्च॒ उठाया!” इत्यादि वाक्‍यों से भी देह के अष्तित्व की प्रीति 
होतीहै । मह वर्णन प्रमाणान्तरों के विरुद्ध भी नहीं है, इसलिए प्रामा- 
णिक ही है। मंत्र और वर्षवाद वाक्य, कर्मानुष्ठान और स्तुतिपरक ही 
हैं--ऐसा नहीं कहा जा सकता, अन्यार्थ भी, स्तुतिताद के उपयोगी ही 
होते हैं; उक्त वाकयों की अर्थान्तर विविक्षा न मानने से, स्तुतिवाद 
उपपन्न ही नही हो सकता। गुणकथन को ही तो स्तुति कहते हैं, यदि 
गुणों का ही असदुभाव हो जायेगा तो, स्तुतिश्व भी नष्द द्वो जामेगा 
असदूग्रुणों के कयन से तो लोगो की प्रवृत्ति उद्दीप्त हो नही सकती । कर्म 
के विषय में रोचक अर्थेयाद ही; बर्णनीय गुणों के, सदृभाव के घोतक 
होते हैं ! 

मत्राश्च कमंसु विनियुक्तास्तत्रतत्र किचित्करत्वायानुष्ठेयमर्थ 
प्रकाशयंतों देवृतादिगतविग्नहादिगुएविशेषमभिदधत एवं तन्न किचितु 


कुर्वन्ति, श्रन्यथा इस्दादि स्मृत्यनुपपत्तें:। न च निर्विशेषा देवता 
घियमधिरोहति । तत्र प्रमाणान्तराप्राप्तान्गुणान्‌ स्वयमेव बोध- 
यिल्वा तैः कम प्ररोचयंति । गुण विशिष्ट वा प्रकाशयंति, प्रा्ां- 
श्चानूद्य तै: प्ररोचन प्रकाशने कुर्वेन्ति, विरद्धत्वे तु तदवाचिभि: 
शब्दैरविरुद्ानु गुणान्‌ लक्षयित्वा कुर्वान्ति | कमंविधेश्च देवताया 
ऐश्वयंमपेक्षितमेव । कामिनः कर्रव्यतया कर्मविधीयमान स्वयं क्षण 
प्रष्वंसि कालांतरभावितः: फलस्य स्वयदि: साधकमपेक्षते । 


मंत्र समूह भी, कर्म के विनियुक्त विशेष विशेष विषयों में, कुछ न 
कुछ उपकार साधन के लिए ही, कर्मानुष्ठेय अर्थ का प्रतिपादन करते है। 
मंत्र समूह देवादिकों के शरीरादि गुणविशेषों का प्रतिषादन करके ही, 
उपकारी होते हैं अन्यथा कार्यकाल में इत्धरादि का स्मरण ही नहीं हो 
सकता । निविशेष ( शरीरादि विशेषभाव रहित ) केवल शब्दमय देवता, 
कभी बुद्धयारूड़ (स्मृत ) नहीं हो सकते। अन्य प्रमाणों जो गुणवर्णन 
पाया जाता है, वह स्वयं उद्बोधक या रुचिवद्ध'क होता है अथवा गुण- 
विशिष्ठ कमविशेष का प्रधिपावक होता है। जो ग्रुण प्रमाणांतरों में 
मिलते है, वें सव अनुवाद या पुतरुल्लेख मात्र है, जो कि साधकों में, 
उत्कट श्रद्धा और कर्म स्वरूप का प्रकाशन करते है। ( प्रमाणान्तरों के 
साथ ) विरुद्धता उपस्थित होने पर ग्रुणवाचक शब्दों से अधिरुद्ध गुण 
समूहों को, लक्षित करके प्रतिपादन किया गया है। देवताओं का ऐश्वर्य 
या विभति भी, कर्म सापेक्ष होते हैं। सकाम साथकों द्वारा, कत्त॑व्यरूप 
से विभीयभान कर्म, स्वयं क्षणभंगुर होते है, वे कालांतर में स्वर्गदिफल 
के रूप में, साधक की साधना के अनुसार प्रतिफलित होते है। 


मंत्राथंवादयोश्च- वायुवैक्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेव भाग- 
पेयेनोपधावति स एवंनं भूति गमयति”-“यदनेनहविपाउशास्ते तद- 
श्यात्तदध्यात्तदस्म॑ देवाराधन्ताम” इत्यादिषु वेवताया कमंणा५5- 
राधिताया: फलदाबित्वं तदनुगु्ं चैश्वर्य/ प्रतीयमानमपेक्षतत्वेन 
वाक्‍्यार्थे समन्‍्वीसते । 


( १४१४ ) 


“वामु वेगवान देवता है, उपासक अपने भाग्यवल से ही वायु के 
अभिमुख भागपाता है वायु, उपासक को ऐश्वर्य प्रदान करते हैं" “यजमान 
ह॒वि द्वारा जो पाने की इच्छा करता है वह उसे मिले उसकी वृद्धि हो 
देवगण उसे उससे सपन्न करें” इत्यादि मत्र और प्रथ॑वाद वाकयों मे जो 
प्रतीयमान, कर्माराधित देवताओं का फ्लदातृस्व एवं फलदान बे' उपयुक्त 
जो ऐश्वर्य सबध है वह अपेक्षणीय या आवश्यवीय मात वर ही वानयाय॑ 
के साथ सबद्ध हो सकता है। 


देवपूजाविधायिनों यजिधातोश्च यागाख्यकरम स्वाराध्य देवता 
प्रधानं प्रतीयते । तदेव क्ृत्स्ववाक्य पर्यालोचनया वाक्‍्यादेव विध्यपे- 
क्षित सवंमवगतमिति नाधूर्वादिक व्युत्यत्ति समयानवगत कमंविधि 
ष्वभिषेयतया वल्प्यतया वाउश्रयितव्यम्‌ | तथा सकी ब्र ह्णमनार्थ- 
घादमूलेषु धमंशास्त्र इतिहास पुराशेषु ब्रह्मादीना देवासुर प्रभूतीनाच 
देहेनच्द्रियादय, स्वाभावभेदा स्थानानि भोगा कृत्यानिप्ेत्येवमादय 
ा प्रतिपाद्यते भ्रतो विग्रह्मदिमत्वाददेवानामप्यधिकारो$- 

त्मैव | 


"गज ' धातु का अ्घ है देवता की पूजा, देवपूजावाचक “यज” 
धातु का कर्मभूत याग भी आराध्य देवता की प्रधानता की प्रदीति 
कराता है ! इस प्रकार सपुर्णवावय की पर्यालोचना करने पर ज्ञात होता 
हैं कि--विधिवावय से जो जो अपेक्षित है श्रुति वाक्य भी उसी की 
भवगति कराते हैँ। शब्द व्यूत्त्ति के नियमानुतार अवग॒ति नहीं हो 
सकती आपूर्व या अदृष्ट आदि किसी भी करमंविधि से वावयार्थरूप या 
दत्पनीय रूप से भी ध्राश्नय तही किया जा सकता । सभी ब्राह्मण मत्रो, 
अधंवाद मूलक धर्मशास्त्र इतिहास पुराण आदि म ब्रह्मा आदि देवताओं 
और असुसे के देह इस्द्रिय आदि के प्रभेद, स्वभावभेद विशेष विशेष 
स्थान, भोग भौर कर्तव्य आदि का सुस्पष्ट प्रतिपादन किया गया है। 
इस प्रकार विग्रहू आदि के अस्तित्व से ब्रह्मविद्या में देवताओं का भी 
सधिकार निश्चित होता है । 


( ५७ ) 
विरोधः कमंणीति चेननानेक प्रतिपत्तेदेशनात्‌ ।१३२६॥ 


देवादोना विग्नह्मदिमत्वाध्भ्युपगमे कमंणि विरोध, प्रसज्यते 
बहुपु यागेषु युगपदेकस्येद्धस्य विग्रहवत्वे “भ्ग्निमग्नि आवह” 
“/इन्द्रागच्छ हरिव आगच्छ” इत्यादिना प्राहुतस्य तस्य सन्तिघाना- 
पते. दर्शयति चार्व्यादीना तनतनागमन “कस्यवाह देवा यज्ञमाग- 
उछ्धति कस्य या न वहुना यजमानाना यो यै देवता. पूर्व परिग्रहणाति 
स एनाश्श्वो भूते यजते” इति । श्रतों विग्नहादिमत्वे कमंणि विरोध: 
प्रसज्यत इति चेत्‌, तनन-अनेक प्रतिपत्तेदंशनात्‌-दृश्यते हि सौभरि 
प्रभूतीना शक्तिमता युगपदनेक शरीर प्रतिपत्ति.। 


| शका ) यदि कहे कि--देवादिको के देहादि के अस्तित्व स्त्रीका रने 
में विद्या मे भले ही अधिकार हो जाएं पर कर्म में तो विरोध उपस्थित 
हो जायेगा | शरीरधारी एक इन्द्र, एव समय में विभिन्नकाल में होने वाले 
यज्ञों में «८भग्निमग्ति आवह” «इन्द्रागच्छ हरिव झ्रागच्छ” इत्यादि मतों 
से आवाहन करने पर एक साथ कंसे उपस्थित सकेंगे ?” कस्यवाह देवा 
यज्ञमार्गच्छति'' इत्यादि से, अग्नि आदि की उपस्थिति प्रमाणित है। 
इत्यादि 

( समाधान ) आपका उक्त कथन, युक्तियुक्त नही है--योग शक्ति 
सपन्न सौभरि आदि मुनियों का, एक समय मे ही, अनेक शरीर घारण 
कर, अनेक कार्य करने का उल्लेख मिलता है। इसलिए इन्द्रादि देव- 
ताओ में मी ऐसा सभव है । 


शब्द इति चेल्लस्तः प्रभवात्‌ उत्यक्षजुमानाम्याम 202२७) 
विरोध इति चत्तते । मा भूत्कमंणि विरोधोध्नेक शरीर- 
प्रतिपत्ते. । शब्दे तु वैदिके विरोध. प्रसज्यते, अनित्यार्थ समोगात्‌। 


विग्रहवत्वे हि सावयवल्ेनेन्धादेस्थेस्थानित्यत्वमनिवायंम्‌ । भ्रतो देव- 
दत्तादिशब्दवदिब्धाधधंजन्मन, प्रागू विनाशादृध्व॑ चेन्द्रादिशब्दाना 


( ५१६ ) 


वैदिकानामर्थंशुन्यत्वमनित्यत्व॒वा वेदस्य स्थादिति चेत्‌-तन्न-ग्रत 
प्रभवात्‌-अस्मादिद्धादिशव्दादेव पुन. पुनरिचद्रायय्धस्य प्रभवात्‌ | एत- 
दुत्तं भवति-यदि देवदत्तादिशब्दवदिन्द्रादि शब्दा वैदिका व्यक्ति 
विशेष मात्र सकेत पूर्वंका. प्रवृत्ता , अपितु स्वन्नावत एवं गवादि 
शब्दवत्‌ भ्राकृति विशेष वाचित्वेन, ततश्चेकस्यामिन्द्र व्यक्षौ विभष्ठा- 
, यरामत एवं वैदिकादिन्द्रशब्दान्मनसि विपरिवत्तमानादवगततदवाच्य 
भूतेद्ा्थर्थाकारों घाता तदाकारमेवापरमिस्धं सृजति, यथा कुलालो 
घटशब्दान्मनसि विपरिवत्तेमानात्तदाकारमेव घटम इति । 

( पशय ) ठीक है, कर्म भे विरोध भले ही न हो पर वैदिक शब्दों 
मे तो विरोध होन की सम्ावना है, क्योकि--जव देवताओं का शरीर 
भानेंगे तो, उनना उपचय-अपचय“विदाश आदि भी मानना ही पड़ेगा। 
शरीर मातने पर उनके अवयव भी मार्चेंगे ही, अवयव नित्य होते नही, 
इसलिए इन्द्रादि की अनित्यता भी मानती पडेगी। देवदत्त भ्रादि शब्दों 
की तरह, वैदिक इन्द्रादि शब्दों को भी अनित्य मानना होगा। इस्ध की 
उत्पत्ति के पूर्व और विनाश के बाद, फिर-वेदो में वरणित इस्ध का 
अस्तित्व ही क्या रह जायगा ? इन्द्र के अस्तित्व के सशयित हो जाने 
पर वेदो का अस्तित्व और नित्यता भी सशयित हो जावेगा । इत्यादि 

( समाधान ) उक्त सशय असगत है, इन्द्र आदि शब्द वेद में 
नित्य ही है, इन्द्र आदि का भले ही पुन पुन उद्भव अनुद्भव होता 
रहे, पर इन्द्र आदि शब्द, देवदत्त आदि शब्द की तरह, व्यक्ति विशेष 
के घोधक नहीं हैं, अपितु गो आदि शब्द की तरह आइृति विशेष के 
वाचक है। एक इन्द्र के विनष्ट हो जाने पर भी, वैदिक आकृति विशेष 
इन्द्र शब्द का मानसिक चिन्तन करके, विधाता, उसी आकार प्रकार के 
इन्द्र का सर्जन कर देते है, ज॑से कि--कुम्हार, घट शब्द सपन्न आकार 
विशेष का चिन्तन, विनष्ठ घर के समान अन्य घट का निर्माण कर 
देता है। 

कथमिदवमगम्यते ? प्रत्यक्षानुमानभ्या-श्रुतिस्मृतिभ्यामित्यर्थ 
श्रुतिस्तावदु-'विदेत रूपे व्याकरोत्‌ सतासतो प्रजापति.” इति। 


[ ४७ ) 


तैथा-“स भूरिति व्याहरत्‌ स भूमिमसृजत्‌, स भुव इति व्याहरव 
सोष्न्तरिक्षमस॒जत्‌” इत्यादि | वाचक शब्द पूर्वक तत्तदर्थ संस्थान । 
स्मरन्‌ तत्तदर्थे संस्थान विशिष्ट तंतमर्थ सृष्टवानित्यर्थ:। 

स्मृतिरपि-/अवादिनिधना होोषा वाशुत्सृष्ठा स्वयंभुवा प्रादी 
घेदमयी दिव्या यतस्सर्वाः प्रयुतयः” इृति | “सर्वेषां तु स मामानि 
कर्माणि च पृथक्‌ पृथक, वेदशब्देभ्य एवादौ पृथक्‌ संस्थाश्च 
निर्ममे” । संस्था संस्थानानि रूपाणीति यावत्‌ | तथा “नामहूप॑ 
च भूतानां हृत्यानां च प्रपंचनम्‌, वेदशब्देभ्य एवादौ देवादीतां 
चकार सः” इति श्रतो देवादीनां विग्रहवत्वेषपि वैदिक शब्दानामा- 
नर्थवयं, वेदस्यादिमत्वं त प्रसज्यते । 

यदि पूछें कि-तुम कैसे जान सके ? प्रत्यक्ष से या झनुमान से श्रुति 

या स्मृति से / तो भाई श्रुति ही का वचन है “प्रजापति ने वेद से, संत्‌ 
और अंसत्‌ इन दो रूपो को प्रकट किया” तथा “उन्होंने भू शब्द से भूमि 
की, भवः शब्द से अंतरिक्ष की, सृष्टि की” इत्यादि से ज्ञात हुआ कि- 


पदार्थ वाचक शब्दों का स्मरण करते हुए विशेष, विशेष पदार्थों के संस्थान 
आइ्ृति विशेष का स्मरण करके, उन-उन आकृति विशेषों की सृष्ठि की । 

स्पृति में भी इसी प्रकार-'स्वयम्भू ने सर्वे प्रथम अनादि निधन 
बेदमय, दिव्य वाक्य प्रकाश किया, जिससे कि सारी सृष्टि होती है”- 
उस भ्रादि पुरुष ने सर्वप्रथम वैदिक शब्दों से ही पृथक्‌-पृथक ताम-कर्म 
एवं विभिन्न प्रकार के संस्थानों का निर्माण किया/--/उत्होंने, देव आदि 
समस्त भूतों के नाम रूप एवं विविध कर्त्तव्य विषयों की वैदिक शब्दों 
सैह्दी सृष्टि की” इत्यादि प्रमाणों से स्पष्ट है कि-देव भ्रादि के शरीरी 
होते हुए भी, वैदिक शब्दों की नित्यता में कोई भंतर नहीं आता । 


शंतएव च॑ नित्यत्वम्‌ ।0३॥२८ा ह॒ । 
यंत एवेन्र वशिष्ठादिशब्दानां देवपिवाचिनां तत्तदाकार 
वाचित्वं, तत्तच्छन्देत तत्तदर्थ॑स्मृतिपविका च तत्तदर्थयृष्टि, तत 


( ९९४ ) 


ऐवं “मंत्रकृतो वृणीते” नम ऋषिश्यों मंत्रक्ृदभ्य: “अय॑ सोउग्निरिति ' 
विश्वामित्रस्य सूक्तं भवति” इत्यादिभिवंशिष्ठादीना मंत्रकृत्व कांडकृतत 

ऋपित्वादी प्रतीयमाने5वि बेदस्य नित्यत्वमुपपच्चते। एभिरेव “मंत्रकृता- 
वृणीते” इत्यादिभिवेंदशब्दे: तत्तत्कांडसूक्त मंत्रताऋषीणामाकृति- 

शक्तयादिक॑ परामृश्य, तत्तदाकारान्‌ तत्तच्छृक्ति युक्ताश्च सृप्टवा 

प्रजापतिस्तानेव तत्तन्मंत्रादिकरणे नियुंक्ते | तेईपि प्रजापतिना 

आरहित शक्त्यस्तत्तदनुगुण तपस्तप्त्वा नित्यसिद्धान्पूर्व पूर्व वशिष्ठादि 
दृष्टन्‌ू तानेव मंत्रादीन्‌ अनधीत्येव स्वरतोव्ंतश्चासवलितान्प- 

श्यंति । अतश्च वेदानां नित्यत्व मेपां च मंत्रकृत्वमुपपद्चते । 


जैसे कि-देवता और ऋषिवाची, इंद्र वशिष्ट आदि शब्द आकृति- 
विशेष के बोधक है, उत्का स्मरण करके ही उनकी सृष्टि की जाती है 
वैसे ही “मंत्रकृतोव णीते-नमोऋषिश्यों मंत्रकृदूग्निय:-अय॑ सोउन्निरिति 
विश्वामित्र॒स्य सूक्त भवति” इत्यादि वेदवाक्यों मे, वशिष्ठ आदि की 
मंत्र कत्तू ता, काड कत्त ता, तथा ऋषित्व भादि की प्रतीति होते हुए भी 
वेदों की नित्यता अक्षुण्य रहती है। क्यों कि-“मंत्रक्ृतोव॒णीते” इत्यादि 
शब्दों के आाघार पर, प्रजापति उन-उन मंत्रों, सूक्‍तों और काण्ड कर्त्ता 
ऋषियों को रचना कर, उन्ही को उन मंत्रादि कार्य संपादन में निभुवत 
करते है प्रजापति से प्राप्त शवित द्वारा वे ऋषि भी भ्रपने-अपने कर्तंव्या+ 
नुकूल तपश्चर्या द्वारा, अध्ययन पूर्वक, पूर्व-पूर्व बशिष्ठ आदि, दृष्द, 
नित्यसिद्ध मंत्रराशि का, यथायथ (जैसे का जैसा ही) स्वर और वर्ण के 
अनुसार अविकल साक्षात्कार कर लेते हैं। इस प्रकार वेदों की नित्यता 
एवं घशिष्ठादिकों की मंत्रकत्त्‌ता सिद्ध हो जाती है। 


अधथस्यात्‌- नैमिशिक प्रलयादिषु इन्द्रादि उत्तन्तौ वेदशब्देभ्य: 
प्॒व॑ पूर्वेद्धादिस्मरणेत प्रजापतिता देवादिसृष्टिस्पपद्चतां नाम; 
प्राकृतप्रलये तु कष्ट: प्रजापंतेः भूतादि भ्रहंकार परिणाम शब्दस्य 
से विनष्त्वात्‌ कर्व प्जापते: शब्द पूविका प्ृष्टिस्पधधते ) कथन्तरां' 


( ४५६ ) 

विनष्टस्य वेदस्य नित्यत्वं ? श्रतों वेद नित्यट्ववादिना देवादीनां 
विग्रहवत्वाधभ्युपगमेषपि लोक व्यवहारस्य प्रवाहानादिताइश्रयणी- 
येति ? भ्रत्नोत्तरं पठति-- 

शंका-नै मितिक प्रलय के समय तो, ब्रह्म पुर्वे सृष्ट्यानुसार वेद 
वाक्य स्मरण पूर्बक, आकृति विशेष इन्द्र भादि की सृष्टि कर लेते हैं, 
ऐसा तो माव भी सकते हें, पर प्राकृत प्रभय में जब कि-सुष्टिकर्त्ता 
प्रजापति एवं भूनोपादान अहंकार के परिणाम स्वरुप शब्द का भी लय 
हो जाता है, तब प्रजापति की शब्दानुस्मरण पुविका सृष्टि कैप्ते संभव 
होगी, तथा विनष्ट चेदों की नित्यता भी कंसे रहेगी ? इसलिए वेद- 
नित्यता वादी, देवादिकों की देह सत्ता स्वीकारने पर भी, जो लोक 
व्यवहार में अनादि प्रवाह रूपता है, उसका समयंन कंसे करेंगे ? इसी का 
उत्तर देते हैं-- 


समाननामछयत्वाच्चावृत्तावप्यविरोधो दर्शनात्‌ स्मृतेश्च।१३॥२४॥ 


कृत्स्नोपसंहारे जगदुत्पन्त्यावृत्ताववि पूर्वोक्तात्समाननामझूप- 
त्वादेव न कश्चिद्‌ विरोध:। तथाहि-स भगवान्‌ प्रुएपोत्तमः 
प्रलयावसान समये पूर्व॑संस्थानं जगत्स्मरन्‌ “बहुस्पाम्‌” इति संकल्प्य 
भोग्यभोक्त जात॑ स्वस्मिम्‌ शक्तिमाव्रावशेपं प्रजोनं विभज्य मह॒दादि 
ब्रह्माण्ड हिरण्यगर्भ परयंन्तं यथापूर्व सृष्टवा वेदांश्च पूर्वानुपूर्वी - 
विशेष संस्थानाविष्कृत्य हिरण्यगर्भाषोपदिश्य पृ्व॑ंवदेव देवाद्यकार« 
जगत्सगें त॑ नियुज्य स्वयमपि तदन्तरात्मतयाध्वतस्थे। ग्रतो 
यथोक्ता सर्वमुपपन्‍नम्‌। एनदेव च वेदस्यापौरुषेयत्वं - नित्यत्व॑ च, 
य॑त्यू वंपूर्वोच्चारणक्रमजनितसंस्की रेण तमेव क्रमविशेष॑ स्मृत्वोतेनैवं 
क्रमेणोच्चायंत्वम्‌ तदस्मासु सर्वेश्वरेषपि समानम्‌। इयांस्तु विशेष:- 
संस्कारानपेक्षमेव स्वयमेवानुसंधते पुरुषोत्तम: । 


प्राकृत प्रलय के बाद पुनः सृष्टि होने पर, पूवंकथित समान नाग 
भौर रूप की संभावना में भी, कोई विरोध नही आता । देखिये वेदों में 


( ५१० ) 


ही ऐसा कहा गया है कि-उन भगवान पुरुषोत्तम ने प्रलयावसाथ के समय 
पूर्व कल्पनीय सस्थान विशेष जगत का स्मरण करके “अनेक होऊँ” ऐसा 
सकलप करके, केवल शक्ति रूप से स्वय में विलीन भोग्य और भोवतू 
समूह को पृथक्‌ पृथक्‌ करके, महत्त्व से लेकर ब्रह्माड तक सृष्टि करके, 
हिरप्यगर्भ को उसका उपदेश देकर उन्हे पूर्व कल्पानुसार जैसी को जैसी 
आइति वाले देव आदि समस्त जगत की सृष्टि मे नियुक्त करके, स्वयं 
अन्तर्याभ्री रूप से सृप्ट जगत में प्रविष्ट हो गए इस प्रकार उक्त सशय 
का समाधान हो जाता है। इसी से वेदो की अपौरुषयेता और नित्यता 
भी प्रमाणित हो जाती है। येदो का जो पूर्व॑ पूर्ष उच्चारण क्रम जन्य 
सस्कार है, उसी क्रम विशेष का स्मरण करके, सदा उच्चारण करना 
चाहिए, यह नियम हम लोगो और सर्वेश्वर दोनों के लिए समान है। 
सर्वेश्वर भे, हमसे एक ही विशेषता है कि-वह पूर्व सस्कार निरपेक्ष होकर 
स्वयं ही अनुसधान या स्मरण करते है [जब कि हम लोग पूर्व सस्कारा- 
मुसार ही स्मरण करने के लिए वाध्य हैं ] 

कुल इदं यथोक्तभवगम्यत्त इंति चेत्‌ ? तन्नाह-दर्शनात्‌ स्मृतेश्च । 
दर्शनं तावतू -“यो ब्नह्माएं विदघाति पूर्व यो वै वेदाश्च प्रहिणोति 
तस्मै” इति । स्मृतिरपि मानवी-“भ्रासीदिदं तमोभूतम्‌” इत्यारभ्य- 
“सोधभिध्याय शरीरात्‌ स्वात्‌ सिसृक्षुविविधा: प्रजा, अततएव 
संसर्जादी तासु वीयंमपासृजत्‌ , तदण्डममव॑द्‌ हैम सहस्रांशु समप्रथमम्‌। 
तस्मिज्जशे स्वय ब्रह्मा सर्वतोकपितामह:” इति । यथा पौराणिकी- 
'तत्र सुपतत्य नाभौं पद्मभजायत्‌ तस्मित्‌ पतमे महाभाग वेदबेदा- 
भपारण,, ब्रह्मोत्पन्न: स तेनोक्त: प्रजा: सृज महामते ।” तथा-- 
“परोनारायणो देवः तस्याज्जातश्चतुमुंस.” इति। तथा “प्रादि* 
सगंमहं वक्ष्ये” इत्यारभ्योच्यते-“सृष्ट्वा नार तोयमत, स्थितों 
ग्रेनस्थान्म नाम सारायणेति, कस्पेकत्पेतन्न शयामि भूय॑: सुपतस्य मे 
तामिज स्थादयथा»जं, एवम्भूतस्य में देवि नाभिपद्‌ में चतुमुंख:, 
उत्पत्मस्थमया चोक्तः प्रजा; सृजत्‌ महामते” इति | 


(४५११ ) 


झेतो ;देवादीनामप्यथित्व सामथ्यंयोगात्‌.ब्रह्मविद्यायामधि* 
कारोष्सतीति सिद्धम्‌। 


यदि पूछे कि उक्त बात कैसे जान सके ? उसपर सूत्रकार कहते हैं 
दर्शन और स्मृति से दर्शन जैसे-“जिन्होंने प्रथम ब्रह्मा की सृष्टि की तथा 
जिन्होंने सृष्टि के निमित्त उन्हे वेदों की प्रेरणा दी ।” इत्यादि । मनु स्मृति 
में जेसे-"यह जगत सृष्टि के पूर्व तमोभूत था” इत्यादि से प्रारंभ करके- 
“उन्होंने विविध प्रजासृष्टि की आकांक्षा करके, सर्व प्रथम अपने शरीर 
से जल की सृध्टि की, उसी से वीय॑ की सृष्टि की, वह वीय॑ ही हजारों 
सूर्यों के समान प्रभा सपत्न हिरण्मय अड के रूप में परिणत हो गया, उस 
भंड में से हो पितामह ब्रह्मा का प्राकट्य हुआ ।” पौराणिक स्मृत्ति में 
भी जैसे-"क्षीर सागर में सुप्त मारायण की नाभि से कमल प्रकट हुआ 
उस कमल से वेद वेदांग पारंगत ब्रह्मा प्रकट हुए, उन्हें भगवान ने आज्ञा 
दी कि-महामति! तुम प्रणा की सुष्टि करो।” तथा-“प्रकाशमान 
नारायण ही श्रोष्ठ हैं, उन्ही से चतुर्मूख ब्रह्मा प्रकट हुए! तथा-/आदि 
सृष्टि करूँ” इत्मादि से प्रारंभ करके--“नार जल की सृष्टि कर मैं उसी 
में स्थित हो गया, उसी से मेरा नाम नारायण हुआ, प्रतिकत्प में मैं वहाँ 
बार बार शयन करता हूँ, सोगे हुए मेरी नाभि से कमल उत्पन्न होता है, 
उस नाभि पद्म से चतुमूंख ब्रह्मा का जन्म होता है, तथ मैं उन्हें आज्ञा 
देता हूँ कि-तुम प्रजा कौ सृष्टि करो ।” 

उयत वर्णनों से सिद्ध होता है कि--देवताओं के शरीरी बौर 
सभध्यंवान होने से, उन्हें भ्रह्मविद्या में अधिकार प्राप्त है। 


६ मध्वाधिकरण:--- 
भंध्याधिष्यसंसवादनधिकार जेमिनि: ।१॥३॥३०॥ 

ब्रह्मविधायों. देवादीनामप्यधिकारोसस्तीत्युक्तरू, इदमिदानीं 
चिन्त्यते येधपासनेधु या देवता एवोपास्यास्तेषु तासामधिकारौ$स्ति त 


द॒ति, कि प्राप्तम्‌ ? नास्त्यधिका रस्तेषु मध्वादिष्विंति जैमिनिर्मन्यते । 
कुतः ? प्रसंभवात्‌ नद्दि आ्रादित्यवस्वादिभिरुपास्या आ्रादित्यवस्वाद* 


( ४र३ ) 


योडन्ये संभवति | न च वस्वादीना सता वस्वादित्व॑ प्राप्यं भवति, 
प्राप्तात्‌ , मधुविद्यायामृग्वेदादि प्रतिपाद्यकमंनिष्पाद्यस्थ रश्मि 
द्वारेण प्राप्स्य रफत्स्याश्रयत्तया तब्पमधुब्दपदेशध्यादित्यस्थाशानों 
वस्वादिभिभु ज्यमानानामुपास्यत्ववस्वादित्त॒च॒प्राष्य श्रूयते- 
“अझस्तो वा आदित्यो देवमधु” इत्युपक्रम्य-“तदयत्मथमममृत वेद 
वसूनामेवेकोभूत्वा भग्नितेव मुखेनैतदेवामृतम्‌ दृष्ट्वा तृष्यति” 
इत्यादिना ! 

ब्रह्मधिद्या में देवादिक वा अधिकार है यह तो सिद्ध हो चुका । 
अब प्रश्न होता है कि- उपासनाओ मे प्राय. उन सभी देवताओं की उपा 
सना का विधान है जिनके अधिकार की चर्चा को जा रही है, उन्हे स्वय 
अपनी उपासना करते का अधिकार है या सही ? जैशिनि आचाय का मत 
है कि-भवु भादि विद्याश्रों मे देवताओं का अधिकार नही है क्यो कि 
ऐसा होना असभवर है, आदित्य वस्तु आदि देवता ही उक्त विद्याओं के 
उपास्य है, वे स्वय उपासक कैसे हो सकते हैं ? वसु आदि को उपासता से 
बसु आदि का साक्षात्कार तो हो नही सकना, क्यों कि वे स्व्रय तो उपा* 
सक रुप से उपस्थित है ही वे ही फिर उपास्य रूप से कैसे प्रकठ हो 
सकते है। 

जैसा वि-मधु विद्या में, ऋग्‌ वेदादि प्रतिपाद्य फर्म तिष्पत्न 
मधुनामंक आदित्य की रश्मियों द्वारा तिस्थूत रस, उपास्य यथु आदि से 
उपभुक्त होकर, अश झूप से उपासक को प्राप्त होता है, श्ुतियो मे-“वह्‌ 
आदित्य देव मधु है” इत्यादि से प्रारभ करके-“वहाँ जो प्रथम अमृत 
भाग है। उसे वसुगण उपभोग करत है जो लोग इस श्रेकार इस अमृत के 
रहस्य को जानवर उपासना करते है वे वसुओ के मध्य में ही जन्म लेकर 
अग्नि रूप मुख में अमृत का दशन मान करके तृष्त हो जाते है ।” इत्यादि 
में वर्णन किया गया है। 
ज्योतिषि भावाच्च ।१।३।३१॥ 

“त्‌ देवा ज्योतिषा ज्योति, भ्रायुहपास्ते3म्ृतम” इति ज्योतिषिं 
परस्मिन्‌ ब्रह्मणि उपासन देवाना श्रूयते । देवमनुष्योभयसाभारणे 


( ४२३: ) 
परब्रह्मोपासने  देवानामुपासकत्वकयनं देवानामितरोपासन निवृत्ति- 
द्योतयति । अभ्रत एपूं वस्वादीनामनधिकार: । 

 “देवगण ज्योतियों की ज्योति उस परब्रह्म को, आयु और अमृत * 
मान कर उपासन करते हैं” ऐसी ज्योति रूप परकब्रह्म की उपासना 
का वर्णन किया गया है। परब्रह्म की उपासना में देवताओं और मनुष्यों 
का तुल्याधिकार होते हुए भी, यहाँ जो पृथक्‌ उपासकता बतलाई गई है 
इससे, देवताओं के लिए अन्यों की उपासना की निवृत्ति का भाव चयौतित 
होता है। इससे स्पष्ट होता है कि-मधु आदि विद्याओ मे देवताओं का 
अधिकार नहीं है [अर्थात्‌ देवताओं के उपास्य एकमात्र ब्रह्म ही है, ऐसा 
उक्त उदाहरण से प्रतीत होता है, मधु आदि विद्याओं मे देवताओं को 
स्वर्य उपास्य बतलाया गया है, इसलिए वे स्वयं उसमें डपासक नहीं हो 
सकते, इन विद्याओं में मनुष्यों के ही अधिकार को बात निश्चित 
होती है। 

इति प्राप्तेडमिधीयते प्िद्धान्त :-- 

रक्त मत पर सूचकार सिद्धान्त रूप से सूत्र प्रस्तुत करते है-- 
भाव॑ तु बादरावशो४स्त हिं।१३।३२॥ 

श्रादित्य वस्वादीनामपि तेव्वघिकारभाव॑ भगवान्‌ बादरायणों 
मन्यते । श्रष्ति ह्यादित्य वस्वादीनामपि स्वावस्थन्नह्मोपासलेन 
बस्वादित्व प्राप्ति पूव॑क ब्ह्मग्रेप्ता संभव: । इदानीं वस्वादीतामपि 
संतां कल्पांतरेइपि वस्वादित्व प्राध्रिश्चोपेक्षिता भवति । 

;« मधु आदि ब्रह्मविद्या में आदित्य बसु आदि का अधिकार भगवान 
आदरायण सालते है। आदित्य और वस्चु भादि भी, जात्मा मे अवस्थित 
पर ब्रह्म की उपासना द्वारा, वस्वादि भाव पूर्वक ब्रह्म प्राप्ति के इच्छुक 
हो सकते है । इत जन्म मे जो बसु आदि है, वे कत्पान्तर मे भी बसु आदि 
ही हो, ऐसी अपेक्षा भी तो, उपाधना द्वारा हो सकती है। 

झत्रहि कार्यकारणोभयावस्थ ब्रह्मोपासनं विधोयते। “प्रसी 


वा ग्रादित्यो देवमधु” इत्यारभ्य- “तत ऊध्वं उदेत्य' इत्यतः 


[ २४ ) 


प्रागादित्यवस्थादिकायविशेषावस्थ ब्रह्मोपास्यसुपदिष्यते । “भरय॑त्तते 
ऊध्वे उदेत्य” इत्यादिना आ्रादित्यान्तरात्मतयाध्वास्थितं कारणावस्य 
भेव ब्रह्मोपास्थमुपदिश्यते । तदेव॑ं कार्यकारणोभयावस्थ॑ ब्रह्मोपासीनः 
कल्पात्तरे वस्वादित्वं प्राप्य तदंते कारण परंत्रह्वाप्रोति । 


उबत प्रकरण में कार्य और कारण दोनों अवस्था वाले ब्रह्म की 
उपासना का विधान किया गया है। “असौ वा आदित्यो” इत्यादि से 
प्रारंस करके “अथ तत ऊध्बं" इत्यादि वावय के पूर्व तक, आदित्य वसु 
आदि को कार्य विशेषावस्थापन्न ब्रह्मोपासना का उपदेश दिया गया है। 
“अथ तत अध्य” इत्यादि वादय में, आदित्य के मंतरात्मा में अवस्थित, 
कारणावस्थ ब्रह्म की उपासना का उपदेश है। कार्य और कारण इत 
दोनों अवस्थाओं वाले ब्रह्म के उपासक, कल्पांतर में वसु आदि रूप प्राप्त 
कर, अन्त में कारण ब्रह्म में लीव हो जाते हैं, यही उक्त उपदेश का 
तात्पय है । 


“न हू वा श्रस्मा उदेति न निम्नोच्ति सकृद दिवा हैयास्मी 
भवत्ति य एतामेवं ब्रह्मोपनिषदं वेद” इति कृत्स्नाया मधुविद्याया 
ब्रह्मोपनिपत्व श्रवणात्‌ ब्रह्मग्राप्तिपयंन्तवस्वादित्वफलस्य श्रवणाक्च 
वस्वादि भोग्यभूत्‌ आरादित्यांशस्प विधीयमानमुपासनं तदवस्थस्थेव 
ब्रह्मणा इत्यवगम्यते । अ्रतएवं विघमुपासनम्रादित्थ वस्वादीनामपि 
संभवति । एवं च ब्रह्मण एवोपास्यत्वात्‌ “त॑ं देवा ज्योतिषां 
ज्योति” इत्युपप्ते । तदाह वृत्तिकार:-“प्रस्ति हि मध्वादियु 
पंभवों ब्रह्मण एवं सर्वेत्र निचाय्यत्वात्‌ । 

“जो इस प्रकार इस ब्रह्मोपनियद्‌ को जानते हैं, उनके लिए न तो 
पूर्व का उदय होता है, म अस्त, उनके लिए तो सदा दिन ही दिन रहता 
है” इत्यादि में, समस्त मथुविद्या की प्रह्मोपतिपद स्वरूपता, वहाँ प्राप्ति 


धर्यन्त बसु आदि रूप फल्ल प्राप्ति, बसु आदि भौग्पमूल बादित्यांश को 
ख्चासना, उस अवस्था में ही ब्रह्मावाष्ति आदि, बातें शात होती है इससे 


( ४२५ ) 

सिद्ध होता है कि-भादित्य वसु आदि से भी मधुविद्या की उपासना संभव 
है । इसीलिए ब्रह्म की भी उपास्यता “त॑ देवा ज्योतिषां ज्योति:” इत्यादि 
में बतलाई गई है। जैसा कि-वृत्तिकार भी कहते हैं-' सर्वत्र ब्रह्म की 
उपासना ही विहित है, इसलिए मधघुविद्या आदि में देवतादि का अधिकार 
हो उकता है।” 

€ अपशूद्राधिकरण :- 
शुगस्यतदनावरश्रवणात्तदाद्रवणात्सूच्यते हि ।१।३।३३॥ 

ब्रह्मविद्यायां शूद्वस्याप्यधिकारो$स्ति नवेति विचायंते; कि 
पुक्तम्‌ ? भ्रस्तीति, कुतः ? अधित्वसामथ्य॑ प्रयुक्तत्वादधिकारस्य 
शदस्यापि तत्संभवात्‌ । यद्यप्यग्निविद्या साध्येषु कर्मंष्वनग्ति 
विद्यत्वाइ छुदस्यानधिकारः, तथापि मनोवृत्तिमात्रत्वाद ब्रह्मोपासनस्य 
तत्राधिका रोश्तत्येव, शास्त्रीय क्रियाश्पेक्षत्वेष्प्युपासनस्य तत्तदवर्णा- 
श्रमोचित क्रियाया एवापेक्षितत्वाच्छद्रस्यापि स्ववर्णोचितपृव॑वर्णं 

न 44, ्ेयशे 

शुअपव क्रिया भविष्यति । “तस्माच्छुद्रोयशेश्तवक्लृप्त/” इत्यप्यर्ति- 
विद्यासाध्ययज्ञादिकर्मानधिकार एव न्यायसिद्धोध्नूद्यते । 

ब्रह्मविद्या में झूद्"ों का अधिकार है कि नहीं! इस पर विचार 
फरते हैं। कह सकते है कि है, क्यों कि-शुद्रों में भी अन्यवर्णों की तरह 
अधित्व और सामथ्यं संभव है। यद्यपि अश्निविद्या साथ्य कर्मों में. 
अग्निहोत्री न होने के कारण, शूद्रों का अवधिकार सिद्ध होता है, तथापि 
ब्रद्मविद्या जब एक मनोवृत्ति मात्र द्वी है, तव उसमें उनका स्वाभाविक 
अधिकार सिद्ध हो जाता है। उपासना, यदि शास्त्र क्रिया सापेक्ष्य हो तो 
भी, शास्त्रानुसार अपनी वर्णोचित क्रिया सुश्रूषा के आश्रय से, वे शूद्र 
भी, भन्‍य वर्णों की तरह, उपासना के अधिकारी हो सकते है| “शुद्र 
यज्ञ में अनधिकृत है” यह श्रुति तो, एकमात्र अग्निविद्या साध्य यज्ञादि 
कर्मो में ही, शुद्र के अनधिकार की पुष्टि करती है । 

नन्वधीत वेदस्या श्रुतवेदांतत्य ब्रह्मस्वरूप तदुपासन प्रकारा- 
नृभिज्ञस्पु कर्म प्रह्मोपासन संभवत्ति ? उच्यते-अनघीतयेदस्या श्ुतवै- 


( ५४२६ ) 


दांतवाक्यस्थापीतिहासपुराण श्रवणेनापि ब्रह्मस्वरूपतदुपासनज्ञान 
संभवति | प्रस्ति च शृद्रस्यापीतिहासपुराण श्रवणानुज्ञा श्रावयेच्च- 
तुरोवर्णान्‌ कृत्वात्राह्मणमग्रतः” इत्यादौ। दृश्यतेचेतिहासपुराणेपु 
विदुरादयो ब्रह्मनिष्ठा:। तथोपनिपत्ष्वपि सवर्गविद्याया शूद्रस्यापि 
ब्रह्मविद्याधिकार: प्रतीयते-शुश्रुपु हि जानश्रतिमाचार्यों खब, 
शद्रेत्या मंत्य॒ तस्मैत्रह्मविद्यामुपदिशति-“श्राजहारेमा:. शुद्रोनेमैव 
मुखेनालापयिष्यथा.” इत्यादिता। अत. शुद्रस्याप्यधिकार, 
संभवति । 


यदि कहो कि- जिन्होने वेदाष्ययन, वेदात श्रवण नही किया तथा 
जो ब्रह्म के स्वरूप और उपास्तना से अनभिज्ञ हैं, वे ब्रह्मोपासना कर कप्ते 
पावेगे ? तो सुनिये-वेदाध्ययन और वेदातश्रवण के बिना भी पुराणेति- 
हास के श्रवण से ही ब्रह्मस्वरूप और उपासना पद्धति का ज्ञान सभव 
है। इतिहास पुराण के श्रवण की आज्ञा शुद्ध को-“ब्राह्मण को अग्रवर्ती 
करके चारो वर्णो को रहस्य श्रवण करना चाहिए” इत्यादि से शास्त्र से 
ही प्राप्त है। इतिहास पुराण आदि मे विदुरादि के ब्रह्मनिष्ठ होने की 
चर्चा है। उपनिपदो मे भी सवर्य विद्या के प्रकरण मे, शूद्रो को ब्रह्मविद्या 
के अधिकार की चर्चा है। आचार्य रैकव ने ब्रह्म शुभूपु जानश्रुति को 
"शुद्र” कह कर पुनः उसे ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया है, जैसे कि-हे 
शुद्र ! तू ये गौ कन्या भादि लाया है, तू इस विद्याग्रहण के बहाने ही 
मुक्षसे बातें कर रहा है” इत्यादि से शात् होता है। इसलिए शूद्र का 
अधिकार पिद्ध होता है। 


पिद्धान्त-इति प्राप्ते उच्चते-न शूद्रस्याधिकार: संभवति, 
सामर्थ्याभावात्‌ , न॒ हि ब्रह्मस्वरूपतदुपासनप्रकारमजानतस्तदंग- 
भूतवेदानुवचनयज्ञादिपरनधिकृतस्योपासनोपसहा रसामर्थ्यंसं भव. 
झ्रसमर्थस्य च भ्रथितत्व सदभावेष्प्यधिकारों न संभवति, पसामर्थ्य 
च वेदाध्ययनाभावात्‌, ययेव हिं तेवर्णिकविपयाध्ययनविधिसिद्ध- 


(६ ४५२७ ) 


स्वाध्याय संपाचज्ञाव लाभेन कर्मविधयों ज्ञानतदुपायादीनपरान्त 
स्वीकुव॑न्ति, तथा ब्रह्मोपासन विधयो5पि । श्रतोध्ध्ययन विधिसिद्ध 
स्वध्याधिगतज्ञानस्थेव . ब्रह्मोपासनोपायत्वाच्छूदस्य ब्रह्मोपासन 
सामर्ष्यसिभव: । 


उक्त मत पर सिद्धाल्त स्थिर करते है कि-शूद का अधिकार नहीं 
है, क्यों वि-उनमें सामथ्यं का अभाव है । जो ब्रह्म के स्वरूप और उनकी 
उपासना प्रणाली को नहीं जानते तथा उपासना के अंगस्वरूप वेदपाठ 
बज्ञादि में जिनका अनधिकार है, उनमें उपासना के अनुकूल साम्थ्य॑ 
संभव नही है, वेदाष्ययन का अभाव ही, सामथ्यं का अभाव है। ब्राह्मण 
आदि तीन वर्णों के लिए वेदाध्ययन शास्त्र विहित है, वेदाष्ययन संपादय 
ज्ञान से ही उन लोगों को उपासना का अधिकार प्राप्त है। कर्म विधि 
जैसे क्रि--ज्ञान और तदुपयोगी अन्यान्य साधनों की अपेक्षा नहीं करती 
है, ब्रह्मोधासना की विधि भी उसी प्रकार है। अध्ययन विधि लभ्य 
वेदाध्ययन जम्य शान ही ब्रह्मोपासना का प्रधान उपाय है! वैदिक ज्ञान 
के अभाव से ही, शुद्रों में ब्रह्मोपासना का सामथ्यं संभव नही है। 


इतिहास पुराणे श्रपि बेदोपवबूंहुणं कुद॑ती एवोपायभावमतुभवतः 
न स्वातंत्येण शृदरस्येतिहास पुराण श्रवणानुज्ञानं पापक्षयादिफलाधंम्‌ , 
तोपासनाथंम्‌। विदुरादयस्तु भवान्तराधिगतज्ञाना प्रमीणात्‌ 
ज्ञानवंतः प्रारव्धकर्मंवशाज्वेद्शजन्मयोगिन इति तेपां ब्रह्मनिष्ठ- 
त्वम्‌। । 


इतिहास पुराण में भी, वेदोपव्‌ हण करके ही, उपासना के उपायों 
का विवेचन किया गया है, स्वच्छत्द विवेचन नही है। शुद्रों को जो 
इतिहास पुराण श्रवण का उपदेश दिया गया है बहू, पापक्षय फल प्राप्ति 
के निर्मित्त से दिया गया है, उपासना के लिए नही दिया गया है | जन्मा- 
न्तराधिगत अविलुष्त ज्ञानसंपन्न विदुर आदि, प्रारब्ध कर्मंबश शुद्र 
योनि मे गए थे, वस्तुतः वे जन्मप्निद्ध ब्ह्मनिष्ठ थे । 


( शर८ ) 
यच्च-संवर्गविद्यायां शुश्रषो: शूद्रेति संबोधन ,गृदरस्याधिकारं 
सूचयति-इति, तल्नेत्याह-शुगस्‍्य तदनादर श्रवणात्तदाइवणात्सू- 
च्यते हि “धुश्नपोजोनिश्नु ते: पौन्नायणस्य ब्रह्मज्ञानकैवत्येन हूं सोक्ता- 
नादरवावय श्रवणात्‌ तदैव ब्रह्मविदों रैक्वस्य सकाशं प्रत्याद्रवणा: 
ज्छुगस्य संजातेति हि सूच्यते, प्रतः स शूद्वेत्यामंत्रयते, न चतुर्थ 
वर्णेत्वेन । 


संवर्ग विद्या में शुश्रूप्‌ जानश्रुति को "शूद्र” कहा गया एकमात्र 
इसी आधार से शूद्रों के अधिकार की बात मान लेना भी, श्रांति है 
इसके निवारणार्थ ही “शुगस्य तदतादर श्रवणात सूच्यतेहि” सूत्र प्रस्तुत 
किया जाता है। ब्रह्मविद्या शुश्रुपु जानश्रुति का ब्रह्मविद्या ज्ञान के अभाव 
से, हंस द्वार जो अनादर हुआ उससे म्लान होकर वहु रेवव के पास 
गया | इससे शात होता है कि--बह उस समय अस्पंत दुःझ्ली और संतप्त 
था, जिससे कि उसकी आकृति कांतिहीन हो गईं थी; रैकव मे इसीलिए 
उसे शूद्र कहा था, चतुथंवर्ण की दृष्टि से नहीं कहा था । 


शोचतीति हि शुद्र; “शुचेदंश्च” इति र प्रत्यये घातोश्व दीपें 
चकारस्य च दकारे शृद्र इति भवति । श्रतः शोचितृत्यमेवास्य शुद्र 
शब्द प्रयोगेन सूच्यते, न जातियोग: । जानश्रुतिः किल पौत्रायणों 
बहुद्रव्य प्रदो वह्नन्न प्रदश्च वभूव । तस्य धार्मिकाग्रेसरस्प धर्मेण 
प्रीतयो: कयोश्चिन्महात्मनो रस्य ब्रह्मजिज्ञासामुत्पिपादयिपतो: हंस- 
रूपेण निशायामस्त्याविदृरे गच्छतोरनन्‍्यतर इतरमुवाच-“भो भो 
झ्रायं भल्लाक्ष भल्‍्लाक्ष जासश्रुतेः पौन्रायणस्य समंदिवा ज्योति- 
रातंत तत्मा प्रसांक्षीस्तत्वा मा प्रभाक्षीत्‌" इति। एवं जानश्रुतिः 
प्रशंसारूपं वाक्यभुपशृत्य परोहंसः प्रत्युवाच-/कम्बर एनमेतत्‌ संत 
सयुग्वानसिव रैकक्‍्वमात्य” इति। क॑ सन्तमेत॑ जानश्रुति सयुख्वात 
खैबं बरह्मशमिव गुराश्रे प्ठमेतदात्य, स॒ ब्रह्मज्ञों रैवव एवं लोके गुण- 


( ४२६-) 


वत्तरः महताथमेंण संयुक्तस्थाप्यय्य जानश्रुतेखहाज्स्य को गुणः, 
यदुगुणजनितं तेजो रेक्धतेज इव मां दहेदित्यर्थ, । 

जो शोक करे उसे शुद्र कहते हैं, “शुचेदंर्व” इस पाणिवीय सूत्र 
से, र॒ प्रत्यय होने पर शुत्र्‌ धातु के उकार को दीघ॑ और च के स्थान पर 
द होने से शूद्र शब्द बनता है। उक्त प्रसंग मे शूद्र शब्द से शोकान्वित 
भाव ही सूचित होता है, जाति संबंध तही । पौन्रायण जानश्रृति, बहुद्रव्य 
ओर बहुम्नन्न का प्रसिद्ध दानी था, धामिकांग्रगण्य उप्तकी धर्मचर्या से 
परिंतुण्ट कोई दो महात्मा, उसकी ब्रह्म्जिज्ञामा, को उद्बुद्ध करने के 
लिए, हूस रूप धारण करके, रात्रि के समय, यात्रा मे उसके साथ चलते 
हुए इस प्रकार परस्पर वार्त्ता करने लगे-- भरे भल्‍्लाक्ष ! पौतजायण 
जानश्रुति का तेज आकाश में चारो ओर फैल रहा है, उसका स्पर्ण मत 
करना, कही वह तुम्हें भस्म न कर दे” ऐसी जानश्रुति की अशसा सुनकर 
दूसरा कहता हैं-“'अरे तू इस राजा में कौन सी विशेषता देखकर ऐसी 
प्रशंसा कर रहा है, क्या तू इसे गाड़ी वाले रंक्व के बराबर मानता है ? ! 
अर्थात्‌ ब्रह्मत्त वह रैक्ब जगत में सर्वाधिक गरुणवावर है, यह जानश्रुति 
महा धाभिक होते हुए भी ब्रह्म ज्ञान रहित है, उसमें कौन सा गुण है 
जिससे कि उसमे रैक्व के समान दाहिका शक्ति आ गई जिससे मुझे 
दाह होगा ? 

एवमुक्तत परेण व्वोड्सौ रेक्‍व इति पृष्ठः लोके यत्किचित्‌ 
साध्वनुष्ठितं कर्म यच्च सर्वचेतनगतं विश्ञानम्‌, तदुभयं यदीयज्ञान- 
पर्मान्तभूतम्‌ स रैक्व” इत्याह। तदेतद्‌ हँसवावय्य म्रह्मगानविधुरतया 
झत्मनिन्‍्दागर्भ तदवत्तया च रैवव प्रशंसा रूप जानश्नुतिस्पश्न॒त्य 
तत्क्षणादेवक्षचारं रैववास्वेषणाय प्रेष्य तस्मिन्विदित्वा आगते स्वय- 
मपि खेवभुप्सद्य गयां पट्हु्त निष्कमश्वतरी रथं च रैक्वायोपहत्य 
रैकवं प्राथंयामास “पनुम एतां भगवो देवतां शाधि यां देवता- 
मुपास्से” इति त्वदुपास्थां परां देवतां ममानुशाधीत्यथे: । 

इस प्रकार उस हंस के कहने पर, दुसरे मे पूछा “यह रैगव कौन 
है?” इस पर उस हंस ने वतलाया कि--/इस जगत में जो भी कुछ 


( १३० ) 


उल्ृष्द कर्म होते हैं तथा समस्त चेतन में जो कुछ ज्ञान निहित है, मे 
दोनो बाने विसक्रे ज्ञान ओर कर्म के अतगंत है व. रैकव है |” ब्रह्मज्ञान 
के अभाव से अपने निदापूर्ण तथा ब्रह्मज्ञान के सदभाव से रैकव वे स्तुति- 
परक उस हम के वाक्य को सुनकर जानश्रुति ने तत्काल सारयी को 
रैक्व को खोजने को भेजा। सारथी, रैवव को खोज कर आया तथ, 
जानश्रुति स्वय रैक्व के पास गया, जाकर उसने छ सौ गाय, स्वर्णहार, 
घोडेवाले रय भेंट कर उनसे प्रार्थना की कि--/'भगवन | आप जिन 
देवता की उपासना करते हैं उनका मुझे उपदेश दें” अर्थात्‌ अपने उपास्य 
परादेवता का मुझे भी उपदेश दो । 


सच रैबव: स्वयोगमहिम विदित लोकब्रयो जानुश्रुतेत्रह्मशञन 
विधुरतानिमित्ताना रदगर्भहंसवाक्य श्रवणेन शोकाविष्टता तदनतर- 
मेव ब्रह्मजिज्ञायोधोगं च विदित्वाइस्थ अ्ह्मविद्यायोग्यतामभिज्ञाय 
चिरकाल सेवां विता द्रव्यप्रदानेन शुश्रपमाणस्थास्य यावच्छक्त 
प्रदानेन ब्रह्मविद्या प्रतिष्ठिता भवतीति मत्वा तमनुगृहन्‌ तस्य 
शोकाविष्टतामुपदेशयोग्यताख्यापिका शूद्र शब्देनामंत्रणेन ज्ञापयन्ति- 
दमाह-“श्रहहारेत्वा शुद्र तवैव सह गोभिरस्तु” इति । सह गोमि- 
रय॑ रथस्तवैवास्तु नैतावता मद्यं दत्तेन ब्रह्मजिज्ञासया शोकाविष्टस्य 
तव ब्रह्मविद्या प्रतिष्ठिता भवतीत्यथ, । 


अपनी योगशक्ति के प्रभाव से तिलोक तत्त्वज्ञ उत रैक्व ने समझ 
लिया कि--बरह्मज्ञानाभाव औौर हसोक्त अनादर वचन श्रवण से जानश्रुति 
शोकाविप्ट है, इसीलिए यह असुयावश् ब्रह्मविद्या प्राप्ति के लिए उद्यत 
है। उसकी ऐसी ब्रह्मजिज्ञासरा योग्यता को समझकर कि दीपंकालीन 
ब्रह्मचयं की साधना के बजाय केवल मेंटद्वाया ही ब्रह्मविद्या ग्राहिका 
शक्ति आ जावेगी, ऐसा विचार कर अनुग्रह पूर्वक रैकव ने जानश्रुति से 
कहा--'झरे शुद्र ! गौओ सहित यह हारयुक्त रथ तेरे ही पास रहे! 
अर्थात्‌-गौ रथ बादि तू ही रख, इनको देने मात्र से ही, शोकाविप्ट 
ब्रह्म जिज्ञासु तुझमे ब्रह्म विद्या स्थिर नही हो सकती | 


(५१३१-)* 


स च जानश्रुतिभूंयोषपि स्वशक्तयनुगुणमेव गवादिक्रंधन कन्यां 
च्‌ प्रदायोपससाद, स रैक्व: पुनरपि तस्य योग्यतामेव ख्यापयन्‌ शुद्र 
शब्देनामंत्र्याह--“प्राजहा रेमा शूद्रानेविव मुखेनाला परयिष्यथा:” 
इति इमानि घनानि शक्तयनुगुणान्याजहथं, अनेनैव द्वारेण चिरसे- 
बया बिना5पि मां त्वदर्भिलापितं ब्रह्मोपदेश रूपवाक्यमालापयिष्य- 
तोत्युछूवा तस्मा उपदिदेश श्रतः शूद्रशब्देन विद्योपदेशयोग्यताख्या- 
पनाथ' शोक एवास्य सूचितः न चतुर्थवरशंत्वम्‌ । 


उस जानश्रूति ने ओर अधिक गौ कन्या आदि लाकर देते हुए 
ब्रह्मजिज्ञात्ता की-रेक्‍्व ने उसकी योग्यता को जानने के लिए उसे पुनः 
शूद्र कहते हुए कहा--“मरे शूद्र। अपनी शक्ति के अनुसार जो यौवें 
ओर कम्यायें लाया है इनके द्वारा ही तू मुझसे, बिता चिरन्तन कालीन 
सेवा के, ब्रह्मोपदेश चाहता है” इतना कह उस्ते उपदेश दिया। इस प्रसंग 
के विवेचन से ज्ञात होता है कि--जानश्रुति की विद्योपदेश योग्यता की 
परीक्षा भौर असूयायुक्त शोक को सूचित करने के लिए ही उसे शूद्र कहा 
गया। अतिमवर्ण का सूचक शूद्र शब्द नही है। 


क्षत्रिपत्ववगतेरच ।१॥३।३४॥ 


“बहुदायी” इति दानपतित्वेन “बहुपाक्य/” इत्यादिना” 
संत एवं एतदन्नमत्स्यति “इत्यन्तेन बहुतरपक्वान्वप्रदायित्व 
प्रतीत ।” सहसज्जिहान एवं क्षत्तारमुवाच” इति क्षत्रियत्व प्रती- 
तेश्च न चतुर्थवर्णत्वम्‌ । 

“बहुत दान करने वाला” पद से दानशीलता तथा “बहुत अन्न 
पकायां गया” आदि से लेकर “सब लोग यही अन्न जायें”? इस पद तक 
अनेक पववान्नो के दान की चर्चा से झौर “उसने शय्या त्याग करते ही 


सारथी से कहा” इत्यादि वर्णनों से क्षत्रियत्त्व की प्रीति होती है, चतुर्भ- 
वर्ण शूद्रता की प्रतोति नही होती । 


ँ 5 
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तदेवमुपक्रमगताख्यायिकायां क्षत्रियत्व प्रतीतिरक्ता, उपसंहार- 
गतास्यायिकायामपि क्षत्रियत्वमस्य प्रतीयतत इत्याह-- 
उपाब्यान के उपकम से तो जानश्रृति का क्षत्रियत्व प्रतीत होता 


ही है, उपास्यान के उपसहार से भी क्षत्रियत्व की प्रतीति द्वोती है-यही 
बतलाते हैं । हे 


उत्तरन्न चंच्रथेन लिगात्‌ १३३५॥ 


अस्यजानश्रुतेर्पदिश्यमानायामस्यामेव  संवर्गविद्यायामुत्तरत्र 
कीत्य॑मानेनाभिप्रतारिनाम्रा चेत्ररथेन क्षत्रियेशास्थ  क्षत्रियत्व॑ 
गम्यते । कथम्‌ ? “झथ ह शौनक॑ च कापेयमभिप्रतारिएं च॑ 
काक्षसेनि परिविष्यमाणौ ब्रह्मचारी विभिक्षे” इत्यादिना “ब्रह्म चा- 
रिन्तेदमुपास्महे” इत्यतेन कापेयाभिप्रतारिणोभिक्षमाणास्प ब्रह्मचा- 
रिणरच संवर्गविद्या सबंधित्वं प्रतोयते | तेपु चाभिप्रतारी क्षत्रिय, 
इतरी ब्राह्मणी अतोश्यां विद्यायां ब्राह्मणस्य तदिंत रेपु च क्षत्रि- 
यस्येवान्वयों दृश्यते, न शुद्रस्य । अतोषध्या विद्यायांमन्विताद, रैक्वाद 
ब्राह्मणात्‌ अन्यस्य जानश्रुतेरपि क्षत्रियत्वमेव युक्तम्‌; न चतुर्थ 
वर्णत्वम्‌ । 

जानश्रुति के उपदेश प्राप्त हो जाने के वाद, इसी संवर्ग विद्या के 
अंतिम प्रकरण में चित्ररयवशज अभिप्रतारि को क्षत्रिय बनलाया गया है, 
जिससे कि क्षत्रियत्व वी प्रतोति होती है। "कापेय शौतक और कक्षस्रेन 
के पृत्र अभिप्रतारी को भोजन परोसते समय ब्रह्मचारी ने भिक्षामागी" 
इत्यादि से लेकर “ब्रह्मचारी ! हम उसी की उपासना करते हैं" इस 
अतिम वाक्य तक कापेय, अभिप्रतारी और ब्रह्मचारी का, सबर्ग विद्या से 
सबध प्रतीत होता है। इन तीनो में अभिश्रतारी क्षत्रिय और दो ब्राह्मण 
थे, इस विद्या में ब्राह्मण और क्षश्रियों का ही संबध दिसवाया गया है शूद्र 
का नहीं। इसलिए इस विद्या से सवद् रैक्य ब्राह्मण से भिन्न जानथुति 
को भी क्षत्रिय मानना ही युक्तियुक्त है, शूद्रा मानना ठीक नहीं है । 


( ३ ) 

नंन्वस्मिन्‌ प्रकरणों्भिप्रतारिणश्वेत्र रथत्व॑क्षत्रियत्व॑ च ने 
श्रुतम्‌ तत्कथमस्थाभिप्रता रिशस्चेत्र स्थत्वम्‌ ? कथ॑ वा क्षत्रियत्व॑ ? 
तबाह-लिगांतू इति। “अथय ह शौनकं च कापेयमभिप्रतारिएं च 
काक्षतेमिम” इत्यभिप्रतारिण:. कापेयसाहचर्य॑ल्लिगादस्याभि 
प्रतारिण: कापेय संबंध: प्रतीयते । प्रन्यन्न व “एतेन वेचैत्ररथ॑ 
कापेया ग्रयाजयन्‌” इति कापेयसंबंधिनश्चैत्ररथत्वं श्रूयते, तथा 
चैत्ररथस्प क्षत्रियत्वं-“तस्माच्चैरथोनामैक: क्षत्रयतिरजायत्‌” इति। 
श्रतो5भिप्रतारिणश्वैत्रस्थत्वं क्षत्रियत्व॑ं च गम्यते । 

प्रश्न होता है कि-इस प्रकरण में अभिप्रतारी का चेत्ररथत्त और 
क्षत्रियश्व, स्पष्ट रूप से तो कहा नहीं गया, फिर यह कैसे जाना कि 
बह चित्र रयरवशज क्षत्रिय था ? कहते हैं कि-चिन्ह से ही ज्ञात होता है । 
“एक बार कापेव शौतक और ऊकाक्षत्रेनि अभिष्नतारी” इत्यादि वाक्य में 
कापेय के साथ अभिप्रतारी का वर्णन किया गया है जिससे ज्ञात होता है 
कि अभिप्रतारी भी किसी गोत्र से संबद्ध था। अन्यत्र “कापेय इसके द्वारा 
ही चैत्ररथ को यज्ञ कराते है” इत्मादि में भी फापेय और चैनरथ का 
संबंध दिखलाया गया है, तया-'चेत्ररय नाम का एक क्षत्रपत्ति था! 
इत्यादि से चैत्नरथ का क्षत्रियत्व स्पष्ट प्रतीत होता है। इन सभी वर्ण॑नों 
पै अभिप्रतारी का चँत्र रथत्व और क्षत्रियत्व ज्ञात होता है। 

तदेवं॑ न्यायविरोधिनि शृद्रस्याधिकारे लिंग. नोप॑लम्यत 
इत्युकम्‌ , इदावी न्याय सिद्ध: शूदस्थानधिकार: श्रृतिस्मृतिमिर- 
नुगृह्म॑त, इत्याह--+ 

युक्ति “विरुद्ध शुद्राविकार विपयक कोई प्रमाण नही है यह दिखे- 
लाया गया । शुद्रा का अनधिडार युक्तिसम्मत तथा श्रुति स्मृत्ति अनुमोदित 
है, यही बतलाते हैं- 
संस्कारपरामर्शात्तर भावाभिलापाचच ।१।३॥३६॥ 

ब्रह्मविद्योपदेरेपूपनयनसंस्का र:. परामृश्यते-“उप त्वानेष्ये" 
"त॑ -होप॑नित्ये” इत्यादियु। शृदश्य चोपनयवादिप्त॑स्कायामावो$- 


ग 


[ धरेष ) 
भिलप्यते-"न शूद्रे पातक किचिल च संस्कारमहंति”--चतुर्थीवर् 
एकजातिन च संस्कारम्हति” इत्यादियु । 

. जहाँ वह्मविद्योपदेश प्रकरणों में उपनयन सस्कार के विषय मे 
“तुझे उपनीत करता हूँ” उसे उपनीत किया “ऐसा विचार किया गया हैं 
वही शूद्र के लिए उपनयन का अनधिकार भी बतलाया गया है-” शूद्र 
को किसी प्रकार का पाप नही लगता और न वह विस्ती सस्‍्कार के योग्य 


ही है “चौथा वर्ण ही एक ऐसी जाति है जिसे सस्कार की आवश्यकता 
नही है” इत्यादि । 


तदभाव निर्धारण च॒ प्रवत्ते: /१३।३७॥ 


“ैतद ब्राह्मणों विवक्त महंति समिध सोम्याहर” इति शुश्रणो 
जावालस्य शुद्॒त्वाभाव निर्धारण सत्येव विद्योपदेशप्रवृत्तेश्व न 
शूद्रस्याधिकार: । 


“ऐसा स्पष्ट भाषण कोई ब्राह्मणेतर नहीं कर सकता इसलिए 
सौम्य ! तू समिधा ले आ" ऐसे शुश्रूप्‌ जावालि के शुद्र॒त्व के अभाव को 
भल्री भाँति जानकर ही गौतम विद्योपदेश में प्रवृत्त हुए । इस वर्णन से 
शात होता है कि-शूद्र का ब्रह्मविद्या मे अधिकार नही है। 
अवराध्ययनार्थ प्रतिषेधात्‌ । ११३॥३८॥ हे 

शुद्रस्य वेद श्रवणतदध्ययवतदर्थानुष्ठानानि प्रतिपिध्य॑ते+ 
“पययुहवा एतच्छमशानं यच्छूद्रस्तस्माच्छूद्ससमीपे माध्येतव्यम्‌/- 
तस्माच्ूद्ों बहुपशुरयज्ञीय” इतति । बहुपशुः पशुसदृश इत्य॑र्थ:। 
प्रनुपश्रुएवत्तो. श्रध्ययनतदर्थज्ञानतदर्थानुप्ठानानि न संभवं्तिं, 
प्रतस्तान्यपि प्रतिप्िद्वात्येव । 

शुद्र को, बेद श्रवण, अध्ययन और वैदिक अनुष्ठानों का प्रतिपध 
किया गया है-जैसे कि-“शूद्र चलता फिरता श्मशान है इसलिए उसके 

_समीप वेदाध्ययन नही करना चाहिए शूद्र पशुतुल्य ही है यज्ञ के मोग्य 


( ५३४५ ) 


नही हैं” इत्यादि। जिसके लिए वेद श्रवण तक विहित नही है, उसके 
लिए वेदाध्ययन, वेदार्थज्ञान और वेदानुष्ठान आदि तो कभी संभव हो 
नही हैं । इसलिए वे सव भी उसके लिए प्रतिपिद्ध ही हैं। 


स्मृतेश्च 00३३8॥ 


स्मयंते च श्रवणादि निषेषः “प्रथ हास्पवेदमृपतश्चुए्वतस्रपुज- 
तुम्पा श्रोत्रआतितरणमुदाहरण जिद्दाच्छेदों घारणें शरीरभेद:” 
इति । “त चास्योपदिशेद्धर्म न चास्य ब्रतमादिशेत्‌” इति च। 
प्रतः शृद्रस्थातधिकार इति सिद्ध । 

श्रवण आदि का निषेध स्मृति में भी जैसे-“बेद सुनने वाले शूद्र के 
कानों को गर्म लाह और शीशे से पूर्ण करो, वेदपाठ करने पर जीम काट 
लो, याद कर लेने पर शरीर काट दो” इत्यादि। “इसे घम्मं का उपदेश' 
मत दो, न ब्रतानुष्ठान का ही उपदेश दो”। इत्यादि से शुद्र का अनधि- 
कार सिद्ध होता है। 

ये तु तिविशेषचिस्मान्न ब्रहोव परमाथ॑;, श्रन्यत्‌ सर्व॑मिध्याभूतम्‌ 
बंघश्चापारमाधथिक:, स॒ च वाक्यजन्यवस्तुयाथा स्म्यज्ञानमात्रनिवस्तय, 
तन्निवृत्ति रेवमोक्ष: इति वदति, ते ब्रह्मज्ञांने शृद्रादेरनधिकारो वक्त 
ते शक्यते । प्रनुपतीतस्य भ्रनधीतवेदस्थाश्रुतवेदांतवाक्यस्यापि 
पस्मात्क॑स्मादपि निविशेषचिन्मात्र ब्रहव पर॑मार्थोवन्यत्सबंम्‌ 
तस्मिन्‌ू परिंकल्पितं मिथ्याभूतमिति वाक्‍्यादवस्तुयाथात्म्यज्ञानो- 
प्पत्ते,, तावतैव बंधनिवृत्तेश्व । 

( शांकरमत निरसन ) जो लोग निविशेष चिम्मात्र ब्रह्म को ही 
सत्य और सबको मिथ्या तथा देहादिबंधन को असत्य और तत्वमसि 
आदि वावय जमन्य ज्ञान से बंधन की निवृति तथा उस निवृत्ति को ही 
मोक्ष भानते हैं वे तो शुद्रो के वेदों के अनधिकार की बात कह ही नही 


सकते। उनके उक्त मत के अनुसार तो, भनुपनीत-वेदाष्ययन रहिंत-- 
बेदांतवाबयों से अपरिचित जिस किसी भी म्पक्ति को /निविशेष चिन्मात्र 


(६ ४६६ ) 


ब्रह्म ही सत्य है, बाकी सब कुछ मिथ्या है” इस वावय से हो कस्तुर्का 


यथार्थ ज्ञान हो जाना चाहिए और उतने ज्ञान मात्र से ही बधमुक्ति भी 
हो जानी चाहिए। 


न च तत्वमस्यादि वाक्य्रेनेव ज्ञानोत्पत्ति. कार्या, न वावयात- 
रेशेति नियतुशक्यम्‌, ज्ञानस्पापुरुपतजत्वात्‌ सत्या सामग्रयामनिच्छि- 
तोंप ज्ञानोत्पत्ते। न च वेदवाक्यादेव वस्तुयाथात्यज्ञाने सत्त 
बधनिवृत्तिभवतीति रक्यवक्त म्‌ , येन केनापि वस्तुयाथात्यज्ञाने 
सति भातिनिदृत्ते. पोस्पेयादपि निर्विशेष चिस्मान ब्रह्म परमा- 
थेष्यत्‌ सर्व॑ मिथ्याभूतम्‌ इति वाक्‍्यात्‌ ज्ञानोत्पत्तेंस्तावतैव भ्रम 
निवृत्तिश्च । यथा पौरुषेयादप्याप्तवाक्याच्छुक्तिकारजतादि भ्राति 
ब्राह्मणस्य शुद्रादेरपि त्रिवत्तंते, तद्वदेवशूद्रस्यापि बेदवित्‌ सप्रदा- 
यागतवाब्यात्‌ वस्तुयाथात्म्यज्ञाने जगद्‌ भ्रम निवृत्तिर॒पि भविष्यति! 


ये भी नहीं कह सकते कि केवल “तत्त्वमस्ि” वाबय से ही ज्ञानो- 
स्पत्ति होती है, अन्य वाक्यों से नही हो सकती । सो भाई, ज्ञान कभी 
ज्ञाता पुरुष के अधीन तो नहीं रहता; आय. ज्ञानोतत्ति की सामग्री की 
उपस्थिति मे भी ज्ञात नही होता, भौर शानेच्छा न रहते हुए भी श्ञानों* 
त्पत्ति हो जाती है। 


और ये भी नहीं कह सकते कि-वेदवाकय से ही गथायैज्ञान ही 
जाने पर बधन मुक्ति होती है, प्राय” देखा जाता है कि जिस किसी 
प्रकार से यथा शान हो जाने से भी भ्रांति निवृत्त हो जाती हैं। किसी 
महान पुरुष के द्वारा “निविशेय चित्मान ब्रह्म ही सत्य है श्रन्य सव कुछ 
भिथ्या है” इस बावय के उपदेश से ही ज्ञानोत्पत्ति और भ्रम निवृत्ति हों 
सकती है। जैसे कि-क्सी प्रामाणिक आप्त पुरुष के द्वारा, निवृत्त की 
गई, सीय मे हुई चांदी की प्रांति, ब्राह्मण और शूढ् दोनों के लिए समान 
है, वैसे ही वेदिक संप्रदाय के ज्षाता विद्वान्‌ पडित के उपदेशात्मक वाक्य 
से, शुद्ध को भी, वस्तु का यथार्थ घ्ञान बोर जगतु की भ्रमात्मक निवृत्ति 


भी हो सकती है। 


( ४७ ) 

“नि चास्योपदिशेद्धमंम” इत्यादिना वेदविद शृद्रादिश्यों न 
व्दतीति च न शबय॑ वक्त म्‌, तत्त्वमस्यादि वाक्यावगत ब्रह्मात्म- 
भावानां वेदशिरसि वतंमानतया दमग्धाखिलाधिकारत्वेन निपेध- 
शास्रकिकरत्वाभावात्‌.श्रतिक्रातनिपेधेर्वा कैड्चिदुक्तादवावयात्‌ 
शुद्रादेः ज्ञानमृत्पद्यत एवं । 


आप यह भी नही कह सकते कि-“न चास्योपदिशेद्धर्म म्‌” इत्यादि 
बाक्‍यो से, वेदवेत्ता शूद्रो को उपदेश देने का विरोध करते है, क्यो कि- 
जिन्हे “तत्त्वमसि” आदि वाक्‍्यो से ब्रह्मात्मम्राव का परिज्ञान हो गया है, 
बेतो वेदों से भी अतीत स्थिति को प्राप्त कर चके, उनके तो सारे ही 
कर्म वन्धन दग्ध ही चुके, वे तो शास्त्रीय निपध के! दास हो नहीं सकते 
वैतो निषेध का अतिक्रमण करके शूद्र को तत्त्वोपदेश देगे, छुद्र को तो 
ज्ञान हो ही जायगा | 

न च वाक्य शुक्तिकादा रजतादिश्नम निवृत्तिवत्‌ पौरुषेय 
वाक्य जन्यतत्त्वज्ञानसमनन्तरं शुद्रस्य जगदअमो न निवत्तंत इति, 
तत्वमस्यादि वाबय श्रवण समनन्‍्तरं ब्राह्मणस्थापि जगदअमानि- 
वृत्ते: । निदिध्यासनेन हे तवासनाया निरस्तयामेव तत्वमस्थादि 
बाकयं निवत्तंकन्ानमुत्पादयतीति चेत्‌-पौर्पेयमपि वाक्य शूद्रीद* 
स्तंयैवेति न॑ कश्चिद्‌ विशेष: । निदिध्यासनं हि नाम ब्रह्मत्मत्व- 
भावामिधायि वाक्‍्यं यदर्थ॑प्रतिपादन योग्य॑ तदर्थभावना, सैव॑ 
विपरीतवासना विव॑त्तंयतीति दृष्ठाथ॑त्व॑ निदिध्यासनविधेन्न पे, 
वेदानुव्च॑नाद्रीव्यपि विविदिषोत्पत्तावेवोपयुज्यस्तें इति शूद्रस्यापि 
_विविदिषाया जातायां पौरुषेय वाक्यास्निदिध्यासंनादिभिविपरीत* 
वासनाया निरस्तायां ज्ञानमुलत्त्यते, तेनेव अपारमार्थिको बन्धों 
निवत्तिब्यते, -अ्यंवा तर्कानुग्रहीतात्‌ प्रत्यक्षादनुमानाज्व निविशेष 
स्वप्रकाशेनिग्मीत्र- प्रत्यग्वस्तुन्य॑ज्ञानसाक्षित्व॑तत्कुतविविधविचित्र 


( ४३६ ) 


आदि अनत अलौकिक विशेषावगाद्दी वेदात वाक्य का यहां कोई प्रयोजन 
तो दीखता नही उक्त प्रकार से हो शूद्रादि का ब्रह्मविद्या मे अधिकार 
समधिक शोभित होता है। ब्राह्मणादि को भी उक्त नियम से ही, ब्रह्म- 
ज्ञान सिद्धि सभावना के लिए तपस्विनी उपनिपद्‌ देवी को जलाजलि 
देनी होगी । 


न च॒वाच्यं नैसगिक लोक व्यवहारे भ्राम्यतोइस्प केनचिदय 
लौकिकव्यवहा रोशभ्रम., परमाथंस्त्वेवमिति समर्पिति सत्येव 
प्रत्यक्षानुमानवृत्त बुभुत्सा जायत इति तत्समर्विका श्रतिर्यास्थेयेति, 
यतो भवभयभीताना साख्यादय एवं प्रत्यक्षानुमानाभ्या वस्तुनि- 
रूपण कुब्व॑न्तः प्रत्यक्षानुबृत्तवुभुत्मा जनयति बुभुत्साया च जाताया 
प्रत्यक्षानुमानाभ्यामेव विविक्तस्वभावाभ्या  नित्यशुद्धस्वप्रकाशा- 
द्वितीयकूटस्य चैतन्यमेव सत्‌, श्रन्यत्सव॑ तस्मिल्नध्तस्तमिति 
सुविवेचनम्‌। एवंभूते स्वप्रकाशिनि वस्तुनि श्रुति समधिगम्यं 
विशेषांतर च नाशभ्युपग्रम्यते-- 


आप यह भी नही कह सकते कि-लोक अनादि काल से स्वाभाविक 
लौकिक व्यवहार मे विध्रान्त है, "यह समस्त लौकिक व्यवहार भ्रमात्मक 
है, परमार्थ वस्तु अमुक है” किसी सुबुद्ध व्यक्ति के द्वारा ऐसा बतलाने 
पर ही, इस लोक मे प्रत्यक्ष और अनुमानावगत बुभुत्सा (बोधेच्छा) 
उत्पन हो सकती है, इसलिए तदनुकूल श्रुति का आश्रय लेना आव- 
श्यक है। 
इस प्रकारे तो निरीश्वस्थादी साहय॑ आदि भी, भव भयभीत॑ 
प्राणियों मे, प्रत्यक्ष और अनुमान की सहायंता से वस्तु का निरूपण करते 
हुए, प्रत्यक्षामुमान विषयक व्यावहारिक बुभुत्सा जाग्रत करते हैं। उस 
घुमुत्सा के जागरित॑ होने पर तो, निर्दोष प्रत्यक्ष और अनुमान की सहा- 
यता से, भित्यशुद्ध स्वप्रकाश अद्वितीय चैतन्य झूटस्थ ही सत्‌ , और बाकी 
सव उसी से अध्यस्त सिद्ध होते हैं। इस प्रकार स्वप्रकाश वस्तु में, 
अस्यान्य श्रौत्त धर्म भी स्वीकृत नही होते वयो कि-आपके मतानुसार 
श्रूति तो एकमांत्र, अध्यस्त मिथ्या रूप का ही निवेत्तंन करती है । 


नर्प 


ज्ञोतृशेमविकल्परूपं कृत्स्ने जगच्चाध्यस्तमिति निश्चित्वैवम्भूत॑- 
परिशुद्ध प्रत्यवस्तुत्यतवरतभावनया विपरीतवासना निरस्य तदेव 
प्रत्यग्वस्तु साक्षाल्कृत्य शुद्रादयो४पि विमोक्ष्यन्त इति मिथ्याभूत- 
विचित्रेवश्वय॑ विचित्रश्यु ष्टयाइलौकिकानतविशेषावलम्बिना वेदात 
वाक्येन त किचित्‌ प्रयोजनमिह दृश्यत इति शुृद्रादीनामेव ब्रह्म- 
विद्यायामधिका र, सुशोभन. । श्रनेनैव न्‍्यायेन ब्राह्मणादीनामपि 
ब्रह्मवेदनस्तिद्धेछ्पतिषच्च तपस्विनी दत्तजलाजलि. स्यात्‌ । 


आप यह नहीं कह सकते कि-सीप आदि मे, रजतप्रमनिवृत्ति 
की तरह, विद्वान्‌ पुरुष के उपदेशात्मक वाक्य से शुद्र का जगद्‌भ्रम 
निवृत्त नही हो सकता ठीक है-तत्त्वमसि वाक्य श्रवण के बाद बहुत से 
ब्राह्मणों की भी तो भ्रमनिवृत्ति नही होती। यदि कहे क्-निदिध्यासन 
से दं तवासना के निरस्त हो जाने पर ही निवत्तंक ज्ञान होता है; सो यह 
नियम तो उपदेशात्मक वाक्य मे शूद्रो के लिए भी लागू हो सकता है, 
कोई ब्राह्मण के लिए ही तो निदिध्यासन का विशेष नियम्र है नहीं। तत्व 
के प्रतिपादन में समय ब्रह्मात्ममाव बोधक वाक्य विषयक भावना 
(बिस्तन के प्रवाह) को ही तो निदिष्यासन कहते हैं, यह भावना ही तो 
तद्‌विषयक विपरीत वासना की निवृत्ति करती है, यही विदिध्यासन का 
फल है। वैदानुशीलन को मी ज्ञानेचद्धा उत्पादन का, उपयोगी कहा जाता 
है। इसी प्रकार महापृरुष के उपदेश याकय से ज्ञानेच्डा होने पर निदि- 
ध्यासनादि द्वारा विपरीत ससस्‍्कार के निवृत्त हो जॉने पर शुद्र कौ भी 
तत्वश्ञान हो जायगा और उसौ से अंसत वधन की भौ निवृत्ति हो 
जायगी। अथवा आपके मतानुसार यह भी तो समव है कि-जों निर्विशेष 
और स्वप्रकांश चैतम्यमंय परमात्मों से बहुबिघ विचित्रतापूर्ण ज्ञातृ शेय 
क्रत्पनात्मक समस्त जगत समारोपित है, तक सम्मत प्रत्यक्ष और अनुमान 
प्रमाण कौ सहायता से ज्ञानार्जन करके, शुद्ध चैतन्य परमात्मा की 
निरन्तर भावना करके,जगत सत्यता के उस भ्रात सस्कार का निरोकरण 
करके, सर्वव्यापी प्रत्यक्ष चैतन्य का साक्षाक्तार करके, शुदर आदि भी 
भक्तिलाभ कर सकते हैं। मिख्यामूत विचित्र ऐश्वर्स और विचित्र सृष्दि 
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आदि अनत अलौकिक विशेषावगाही वेदात वाक्य का यहाँ कोई प्रयौजर्न 
तो दीखता नही उक्त श्रकार से ही शुद्रादि का ब्रह्मविद्या मे अधिकार 
समधिक शोभित होता है। बाह्मणादि को भी उक्त वियम से ही, ब्रह्म- 
ज्ञान सिद्धि सभावना के लिए तपस्विती उपनिपद्‌ देवी को जलाजलि 
देनी होगी । 


न च वाच्य नैसगिक लोक व्यवहारे श्राम्यतो$स्य केनचिदय 
लौकिकव्यवहारोशभ्रम , परमाथ्थस्त्वेवमिति समर्पिति सत्येव 
प्रत्यक्षानुमानवृत्त वुभुत्सा जायत इति तत्समपिका श्रतिरप्पास्थेयेति, 
यतो भवभयभीताना साख्यादय एवं प्रत्यक्षानुमानाभ्या चस्तुनि- 
रूपणं कुव॑न्त, प्रत्यक्षानुवृत्तवुभुत्मा जनयति बुभुत्साया च जाताया 
प्रत्यक्षातुमानाम्यामेव विविक्तस्वभावाभ्या. नित्यशुद्धस्वप्रकाशा- 
ट्वितीयकूटस्थ चैतन्यमेव सत्‌, भ्रच्यत्सर्व॑ तस्मिन्नध्तस्तमिति 
सुविवेचनम्‌। एवभूते स्वप्रकाशिनि वस्तुनि श्रुति समधिगम्य 
विशेषातर च नाभ्युपगम्पते-- 


ताप यह भी नहीं कह सकते कि-लोक अनादि काल से स्वाभाविक 
लौकिक व्यवहार मे विध्रान्त है, “यह समस्त लौकिक व्यवहार भ्रमात्मक 
है, परमार्थ वस्तु अमुक है” किसी सुबुद्ध ध्यक्ति के द्वारा ऐसा बतलाने 
पर ही; इस लोक मे प्रत्यक्ष और झनुमानावगत बुभुत्सा (वोधेच्छा) 
पी हो सकती है, इसलिए तदनुकूल श्रुति का आश्रय लेना भाव+ 
श्यक है। 

इस प्रकार तो निरीश्वस्वादी सासय आदि भी, भव भयभीत॑ 
प्राणियों मे, प्रत्यक्ष और अनुमान की सहाय॑ता से वस्तु का निउपण करते 
हुए, प्रत्यक्षानुमाम विषयक व्यावहारिक बुभुत्सा जाग्रत करते हैं। उस 
घुभुत्सा के जागरित होने पर तो, निर्दोष प्रत्यक्ष और बनुमान की सहा- 
थता से, नित्यशुद्ध स्वश्रकाश अद्वितीय चैतन्य कूटस्थ ही सत्‌ , और बाकी 
सब उसी से अध्यस्त पिद्ध होते हैं। इस प्रकार स्वप्रकाश वस्तु मै, 
अन्यान्य श्रीत धर्म भी स्वीकृत नहीं होते क्यो कि-आपके मतानुसार 
श्रुति तो एकमांच्र, अध्यस्त मिथ्या रूप का हो निवेर्तेन करती है। 
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ने च सत आत्मन आनदल्पताज्ञानायोपनिपदास्थेया चिद्‌हूप- 
ताया एबं सकलेतरा तद्रूपव्यावृत्ताया प्रार्नदरूपत्वात्‌ । यम्य तु 
मोक्षसाघनतया वेदातवावयेविहित ज्ञानमुपासन प, तच्च परत्रह्म- 
भूत परमपुरुष प्रीणनम, तच्वशास्मेक समधिगम्यम्‌ । उपासन 
शास्त्र चोपनयनादि सस्कृताधीत स्वाध्यायजनित ज्ञान विवेक- 
विमोकादिसाधनानुगृहीतमेव स्वोपायतया स्वीकरोति, एवं रूपो- 
पासनप्रीत पुरुषोत्तम, उपासक स्वाभाविकात्मयाथा्म्यज्ञानदानेन 


कर्मजनिताज्ञान नाशयम्‌ वधान्‌ मोचयतीति पक्ष तस्ययथोक्तया 
नीत्या शूद्रादेरनधिकार उपपच्यते | 


संत्‌ स्वरूप आत्मा के आनदरूप ज्ञान के लिए, उपनिपदों का 
आश्रय लिया ही जावे, यह भी कोई आवश्यक नही है। क्यो कि-मिथ्या- 
भूत अन्यान्य समस्त पदार्थों से पृथक्‌ जो चैतन्य है, वस्तुत आनदल्प 
ही तो उसका स्वाभाविक रूप है। जो लोग, वेदातविहित उपाध्षना रूप 
ज्ञान को मोक्ष का साधन मानते है तथा परग्रह्म परपुरुष मगवान की 
साक्षात्‌ कृपा की कामना से ही उपासना में सलान रहते हैं जो कि- 
एकमात्र शास्त्र सम्मत ही होती है। उपासना प्रतिपादक शास्त्र उपनयन 
भादि सस्‍्कारों से संस्कृत, वेदाधीत, विवेक विमोक आदि साधनों से 
परिपोषित व्यक्ति के ज्ञान को ही, मोक्षौपाय रूप से स्वीकारता है। ऐसी 
उपासना से परितुष्ट पुरुषोत्तम ही (युरुूूप से) उपासक को, स्वाभाविक 
स्वकीय यधार्थ ज्ञान वा दान देकर, फर्मजनित अज्ञान का सहार कर 
बंधन से मुक्त करते हैं। ऐसे मंत मे ही, यथाय॑ हप से शूद्र का अनधिकार 
माना जा संत्रता है। 

प्रमिताधिकरण शेप :-- 

तदेव प्रप्क्तानुप्रसक्ताधिकारकथा परिंसंमाप्य प्रकृतत्य ग्ंगुष्ठ 
प्रमितस्य भूतभ य्येशितृत्वावगत परब्रह्म भावोत्तमन हेत्व तरमाह-- 

इस प्रवार प्रासग्रिव अधिकार विचार को समाप्त वर अप पुन* 
प्रस्तावित अगुप्ठ परिमित के भूतभविष्य के स्वामित्व को बतलाने वाले 

॥५ के सम्यंक अन्य कारणो का उल्लेस करते है-- 7 
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“अंगुष्ठ मात्र: पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति९ अंगुष्ठमाव: 
पुरुषोह्तरात्मा “इत्यनयोर्वाक्ियोंम॑ध्ये”' यदिदं किचू जगत्सव प्राण 
एंजति निस्सृतम्‌। महदभय॑ वजमृद्चतं य एतद्विदुरमृतास्ते भवंति) 
भेयादस्याग्निस्तपति भवात्तपतिसूर्य, भयादिव्वश्च वायुश्च मृत्यु- 
घावति पंचम: ।” इति झत्स्वस्थ जगतो5ग्निसूर्यादीनां चाम्मिन्नं- 
गुष्ठ मात्र पुछबे प्राणशब्द निर्दिष्टे स्थितानां सर्वेपा ततो 
निस्सुतानां तस्मात्संजातमहाभयनिमित्त एजनकम्पन॑ श्रूयते । 
तच्छासनातिवृत्ती कि भविष्यतीति, महतो भयाद्‌ वच्चाद्‌ इवोद्यतात्‌ 
कृत्न जगत्‌ कंपत्‌ इत्ययं. । “मयादस्थारिवस्तपति? इत्यनेपैकार्थ्यात्‌ 
“महृदमय वज्मुयतम!' इतिपंचम्यय प्रथमा । अ्रथ चे परस्पत्रह्मण- 
स्स्वभाव: “एतस्थ वाउ्षरस्य प्रशासने गा्िं सुर्याचंद्रमप्ी विधृती 
तिष्ठत” भीपाध्स्मादवात: पवते भीषोदेति सूर्य, भीपाइस्मादरिन- 
हवेन्द्श्च, मृत्युषविति पंचमः” इति परस्य ब्रह्मणः पुरुपोत्तमस्थेवं 
विधेश्वर्यावगते: | 

“भंगुष्ठ मात्र परिमाण चाला पुरुष शरीर के मध्य के हृदयाकाश 
में स्थित है “अंगुष्ट मात्र पुरुष अंतरात्मा है” इन दोनों बाकयों के मध्य 
में ही-"परब्रह्म परमेश्वर से उत्पन्न यह सारा जगत, उस प्राण स्वरृप 
परमेश्वर में ही चेष्टा करता है, इस उठे हुए वच्ध के समान महान्‌ भय 
स्वरूप परमेश्वर को जो जानते हैं वे अमर हो जाते है, उसी भय से 
अग्नितपता है, सूयंतपता है, इसी के भय से इन्द्र, वायु और पाचवे देवता 
मृत्यु अपने-अपने कार्यों में संजरन हैं।” इत्यादि वर्णन भी मिलता है 
जिसका तात्पर्य है कि-समस्त जगत अग्नि सूर्यादि सहित, प्राण शब्द 
निर्दिष्ट इस अगुप्ठ परिमाण पुरुष में ही स्थित हैं और उसी से प्रकट 
होकर उसके ही सबमन में, भयभीत होकर संसार कर्म को मियमित रूप 
से कर रहे है। इसमें जो भय से कपित होने वात्नी वात लिखी है, उसका 
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तात्पय है कि-उसका शासव का अतिक्रमण फ़रने पर अनिष्ट होगा, 
इस महान्‌ भय से उठे हुए वच्ध के समात उससे सारा जगत कापता है। 
“भयादग्निस्तपति” का जो अर्थ है वही “महदभय” इत्यादि का 
भी है, द्वितीय वाक्य मे पचमी अर्थ की द्योतिका प्रथमा विभक्ति है। उक्त 
परब्रह्म के स्वभाव को- हे गागि ! इस अक्षर के प्रशासन भे सूर्य और 
चद्र स्थित हैं, इसके भय से वायु डोलता है, सूर्य उदय होता है, इसी के 
भव से अग्ति-चंद्र और पाचवा मृत्यु कार्य मे सलर्न है” इत्यादि परब्रह्म 
पुरुषोत्तम के ऐश्वय वोधक वाक्यों से भी जाना जा सकता है। 


इतश्चांगुष्ठ प्रभित. पुरुषोत्तम.-- 
ज्योतिदेशनात्‌ ।१३॥४१॥ 

तयोरेवागुष्ठ प्रमितविषययोवरक्ययोमंध्ये परत्रह्मसाघारणं 
स्व तेजसा छादक सर्वतेजसा कारणभूतमनुग्राहक चांगुष् प्रमितत्य 
ज्योतिहंश्यते-“न तत्र सूर्यो भाति न चंद्रता रक॑नेमाविद्युतों भाति 
कुतोइयमग्नि, तमेव भान्तमनु भातिसव॑ तस्यभासा सर्वेमिदं विभाति/ 
इति । भ्रयमेवश्लोक अथवेणे परब्रह्माधिहत्यश्रूयते | पर ज्योतिष्ट्व॑ 
च स्वंत्रपरस्य ब्रह्मण. श्रयते | यथा-परं ज्योतिरुपसंपत्म स्वेन 
रूपेणाभिनिष्पद्मते”-तं देवा ज्योतिषा ज्योतिरायुहँपासते$मृतम:- 
“ग्रथ यदत, परो दिवो ज्योतिर्दीष्यते” इत्यादिषु॥ अतो श्रपुष्ठ 
प्रमित, पर ब्रह्म । 

उन दोनो अगुष्ठ प्रमित विषयक दोनो वाक्यों के बीच मे परत्रह्म 

के असाधारण घर्मं सर्वतेजोभिभावक एवं समस्त तेनो के कारण अनु- 
ग्राहक ज्योतिष रूप का जो वर्णन मिलता है, अगुष्ठ अमित के लिए भी 
बैसी ही ज्योति का वर्णव मिलता है-“वहाँ न सूर्य प्रकाशित होता है, 
न चंद्रमा न तारो का समुदाय ही ने ये विजलियां ही प्रकाशित होती हैं, 
इस अग्नि की तो गणना ही क्या है, उसके प्रकाशित होने पर ही सु 
आदि प्रकाशित होते हैं, उच्ची के प्रकाश से यह सपूर्ण जगत प्रकाशित 
होता है” यही श्लोक अथवृण उपनियद्‌ में परब्रह्म के लिए कहा गया है, 
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परब्ह्म के लिए ही सर्वत्र परंज्योति स्वरूप का प्रयोग किया गया है, 
जैसे कि--/परं ज्योति को प्राप्त कर अपने स्वरूप में स्थित हो जाता 
है” देवगण, उन्हें ज्योतियों की ज्योति, अग्रृत और वायु रूप से उपासना 
फरते हूँ "पे जो चूलोक से ऊपर ज्योति प्रकाशित हो रही है।” इत्यादि, 
इससे सिद्ध होता है कि-अंग्रुष्ठ प्रमित परमात्मा ही है । 


१० प्र्धान्‍्तरत्वादिष्यपदेशाधिकरण :--- 
आकाशोएयन्तिरत्वादिव्यपदेशात्‌ ।१३।४२॥ 


छांदोग्ये श्रयते-“प्राकाशो ह्‌ वें नामरूपयोनिंवंहिता ते 
यदन्तरा तदबहां तदमृतं स प्रात्मा” इति । तत्र संशय: किसया- 
माकाश शब्द निर्दिष्ठो मुक्तात्मा, उत परमात्मा-इति कि युक्तम्‌ ? 
मुक्तात्मेति, कुतः ? “भ्रश्व इव रोमाणि विधूय पाप॑, चंद्र इच 
राहोमुंखात्‌ प्रमुच्य, धूत्वा शरीरमकृतं क्ृतात्मा ब्रह्मतोकमभि- 
संभवामि” इति मुक्तस्थानंतर प्रकृतत्वात्‌ “ते यदंतरा” इत्ति च 
नामहूपविनिमुंक्तस्य तस्याभिधानात्‌ “नामरूपयोनिंवंहिता” इति 
चस एवं पूर्वावस्थयोपलिलक्षयिपतः स एवं हि देवादि रूपाणि 
नामानि च पूर्वमविभ;, तस्पेव नामझूपविनिमुंक्ता सांप्रतिक्यवस्था 
“तदबहा तदमृतम्‌” इत्युज्यते श्राकाशशब्दरच तस्मिन्‍्नप्यसंकुचित 
प्रकाशयोगादुपप्यते । ननु दहर वाक्यशेषत्वादस्थ स एवं दहरा- 
काशोध्यमिति प्रतीयते, तस्य च परमात्मत्वं निर्णीतम्‌ ।मैवं, प्रजा- 
पति वाक्य व्यवधानाव्‌। प्रजापति वाक्‍्ये च प्रत्यगात्मनो 
मुक्तयवस्थास्तं रूपमभिहितम्‌, प्रनन्तरं च “/विधूय पापम्‌” इति से 
एव मुक्तावस्था प्रस्तुत: । प्रतोड्त्राकाशो मुक्तात्मा । 


- छांदोग्योपनिधद का वाक्य है--“/आकाश ही नाम और रूप का 
निर्वाहक है, ये नामहूप जिमके अस्तर्यामी हैं, वही ब्रह्म, वही अमृत 
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वही आत्मा है” इत्यादि । इस पर संशय होता है कि-आकाश शब्द 
निर्दिष्ट मुक्तात्मा है या परमात्मा ? कह सकते है कि मुक्तात्मा, क्यो कि 
“जैसे कि घोड़ा रोए फाडकर निर्मेल हो जाता है, उसी प्रकार मैं पापो 
को धोकर, राहुके मुख से निकले चद्धमा के: रामान शरीर त्याग कर 
कृतक्ृत्य हो, नित्य ब्रह्मलोक को प्राप्त होता हें” ऐसा मुक्तात्मा का वर्णन 
मिलता है। “वह नाम और गुण उप्तके अन्तमंत है” इस वाक्य में नाम 
रूप से मुक्त उम्तका वर्णन प्रतीत होता हे “बह नाम रूप का निर्वाहक 
है” इस वाक्य में भी, इसी की, सृष्टि की पूर्व स्थिति का वर्णव किया 
गया है। उसने ही पहिले देवादि रूपो मे बहुत से नाम धारण किये, वहीं 
ब्रह्म, वही अमृत है” इस वाक्य मे भी उसी की_ नाम रूप रहिन अवस्था 
का वर्णन है। अव्याहृत प्रकाश से सबद्ध होने से, उसे ही आाकाश कहा 
गया है। ह बे 

यह प्रकरण दहर वाक्य का शेपाश है इसलिए यह वर्गन दहरा- 
काश का ही प्रतीत होता है, दहराकाश परमात्मा ही है, यह निर्णय कर 
ही चुके है, इसलिए यह परमात्मा का वर्णन है, इत्यादि शका नही की 
जा सकती, क्यों कि दहर प्रकरण ओर इस प्रकरण के मध्य मे प्रजापति 
वाक्य का व्यवधान है। प्रजापति वाबय मे जीवात्मा को मुक्तावस्था का 
ही वर्णन है, उसके बाद ही “पापों को धोकर” वाक्य भी मुक्तात्मा का 
ही बोधक है। इससे सिद्ध होता है कि मुक्तात्मा ही आकाश है। 


सिद्धान्तः- इति प्राप्त उच्यतें-प्राकाशोईर्थान्त रत्वा दिव्यपदेशात्‌ 
इति ग्राकाश: परव्रह्य, कुत. ? श्र्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । प्र्थान्तर 
व्यपदेशस्तावत्‌ू-“आकाशो हू वै नामरूपयोनिवंहिता” इति नाम- 
रूपयोः निर्वेदृत्व बद्धमुक्तोभयावस्थात्‌ प्रत्यगात्मनोअर्यान्‍्तरत्वमा- 
काशस्योपपादयति । वद्धावस्थ, स्वयं कमंवशान्तामरूपे भजमानों न 
नामरूपे निर्वोद्द शकनुयात्‌ , मुक्तावस्थस्य जगद्यापारासभवात्‌ न 
नितरा नामरूपनिवर्द्त्वमू। ईश्वरस्थ तु सकल जगल्तनिर्माण 
घरंघरस्थ नामझपयो. निर्वोदृत्वम्‌ श्रुत्येव प्रतिपन्‍्तम-“अनेन 
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| जीवेनाध्तमताअनुप्रविश्य नामझपे व्याकरवाणि!-यः सर्वज्ञः सर्वे- 
विद्यस्य ज्ञानमयंतप., तस्मादेतद्‌ ब्रह्म मामरूपमन्त च जायते- 
“सर्वाणि रूपारि विचित्य घीरो नामानि कृत्वाईमिवदत्यदास्ते” 
इत्यादिपु । अतो निर्वादह्मनामझपातृप्रत्यवात्मनों नामहपयोनिर्वो- 
ढाध्यमाकाशोड्यान्तरमूत. परमेव ब्रह्म । तदेवोपपादयति “ते यदंतरा” 
इति । यस्मादयमाकाशो नामरूपे ग्रन्तरा-ताभ्या गस्पृष्टोरर्यान्तर- 
भूत), तस्मात्तयोतिवोंढा अपहतपाप्मत्वात्‌ू सत्यसकत्पत्वाच्च निवें- 
हितेत्यथ.। आ्रदिशब्देन ब्रह्मत्वात्म त्वामृतत्वानि गृह्य ते। निरुपाधिक- 
वृहत्वादयों हि परमात्मत एवं सभवति, तेनात्राकाश, परमेव ब्रह्म। 


च््डी। 


उक्ये सशय पर दुनकार सिद्धान्त हप से “आकाशोउथात्विर” सूत्र 
प्रस्तुत करते हैं। उनके मत से आकाश, परत्रह्म है, बयो कि उपनिषदो में 
इसी अर्थ में आकाश शब्द का प्रयोग किया गया है। जैसे कि-/“आकाश 
नाम रूप का निर्वाहिक है” इत्यादि जिसे निर्वाहिका शक्ति की चर्चा की 
गई है, वही बद्धमुक्त उभय अवस्था वाले जीवात्मा से पार्थक्य बतलाती 
है। बद्ध अवस्था वाला जीव, कर्मों के वश होकर स्वयं ही नाम और रूप 
का अनुसरण करता है इसलिए वह तो निर्वाहक हो नहीं सकता । मुक्त 
अवस्था वाले जीव मे जागतिक व्यवहार होता नही, इसलिए वह भी, 
नाम रूप का निर्वाहक नहीं हो सकता। सारे विश्य के निर्माण में पटु 
ईश्वर की नामरूप निर्वाकता शास्त्र प्रसिद्ध है-जैसे कि-“इस जीव में 
प्रवेश कर नामरूप वा व्यवहार करूँगा”--सर्वज्ञ, सर्वविद्‌ , ज्ञानमय तप 
वाले उस परमेश्वर से ही यह विराद जगत कौर नाम रूप तथा अन्न की 
उत्पत्ति हुई-/घीर परमेश्वर, समस्त रूप का विस्तार कर उनका 
नामकरण करके, उन्हीं नामो को व्यवहंत करते हुए स्थित है” इत्यादि 
से सिद्ध होता है क्रि-नाम रूप का निर्वाहिक आकाश, अपने कार्यभूत 
नाप्रूप संपन्न जीवात्मा से भिन्न, परब्रह्म ही है। उसी का प्रतिपादन 
“ते यदन्तरा” इत्पादि वाक्य मे किया गया है, उसमे बतलाया गया है 
कि-यह आकाश, नामझूप से अस्पृष्ट पृथक्‌ पदार्य है, इसीलिए वह 
साभरूप का निर्वाहक है, अर्थात्‌ वह निष्पापता और सत्यसकत्पता को 
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चरिता् करने के लिए, वामरूप का निर्वाह करता है। सूत्र मे अपुक्त 
आदि शब्द का तात्पयं है-बरह्मत्व आत्मत्व और अमृतत्व। अहैतुर 
महानतां आदि गुण परमात्मा में ही समव है इसलिए इस प्रकरण का 
उपदिष्ट आकाश तत्व, परब्रह्म का ही रूप है । 


पत्‌ पुनरक्त' “घूत्वा शरीरम” इति मुक्तोष्नतर प्रकृत, इति 
तन्‍्त  ब्रह्मलोकमभिसभवामि” इतति परस्थेव ब्रह्मणो&नन्तर 
प्रकृतत्वात्‌। यथप्यभिसंसवितुमुंक्तस्याभिसभाव्यतया पर ब्रह्मनि 
दिंष्टमू, तथाप्यभिसंभवितुमुंक्तस्य नामरूपनिवद्त्वाद्यसभावाद- 
भ्रिसभाव्य परमेव ब्रह्म तत्र प्रत्येतव्यम्‌ | 


“धृत्वाशरीरम्‌” यह परवर्ती वाक्य, मुवत अवस्था वाले जीवात्मा 
के लिए कहा गया है, यह कथन भी असगत है, “ब्रह्मल्ोक को प्राप्त 
होऊंगा” यह वावय, उपर्युवत बावम के ठीक बाद का जो कि परमात्मा 
के लिए कहा गया है। यद्यपि, ब्रह्मभाव लब्घ मुक्तपुरुष वा प्राप्य रूप 
परव्ह्म ही कहा गया है, तथापि, उस ब्रह्मभाव लब्ध मुक्त पुरुष मे जब, 
नाम रूप निवकित्व है नही, तो अभिसद्भाव्य परमात्मा को ही निर्वाहक 
मानना पडेगा । 


कि च शभाकाश शब्देन प्रकृतस्य दहराकाशस्यान प्रत्यभिज्ञाबात्‌ 
प्रजापतिवाकयस्याप्युपासक स्वरूप कथनाथ॑त्वादुपास्थ एवं दहुरा- 
काश प्राप्यतपोपसंहियत इति युक्तम्‌॥ झाकाश शब्दश्च प्रत्यगा* 
त्मनि न कश्चिद दृष्टचर. । अतोब्ञाकाश, परब्रह्म । 

उक्त्र प्रकरण में, आकाश शब्द से प्रस्तावित दहरावाश ही निर्दिप्ट 
है मध्यवर्त्ती प्रजापति वाक्य का तात्पयं, उपासव वे स्वरूप वा बथन 
मात्र है, इस जगह उपास्य रूप से ददराबाश को ही प्राप्य वतजाएर 
उपसहार किया गया हैं, यही मानना युक्ति समत है।आवाश शब्द 
का, जींवात्मा के लिए कही भी प्रयोग दिखलाई नही दता। इसलिए 
निश्चित हाता है कि उक्त भ्रकरण गे आवाश शब्द, परव्रह्म वा हो 
बाचक है। 


( ५४७ ) 


प्रयस्यात्‌-प्रत्यगात्मनोर््यान्तरभूतमात्मान्तरमेव,.. नास्ति, 
ऐक्योपदेशात्‌ दे त प्रतिपेघाच्च | शुद्धावस्थ एवं हि प्रत्यगात्मा, 
परमात्मा परंत्रहय परमेश्वर इति च व्यपदिश्यते, भ्रतः प्रकृतान्मुक्ता- 
त्मनो5भिसंभ वितुर्नार्थान्‍्तरमभिसन्भा व्यो ब्रह्मलोक: अतोनामसूपयो- 
निविहिता ग्राकाशो्पि स एवं भवितुमहंति-इति। अत उत्तरं 
पठति- 
थुति वाबयों के अहं त वर्णन और ढ्व॑ त के प्रतिषेध से ज्ञात होता 
है कि-णीवात्मा से पृथक्‌ किसी अन्य का अस्तित्व नही है, शुद्ध प्रवस्था 
वाला जीवात्मा ही, परमात्मा, परब्रह्म, परमेश्वर आदि नामो से उल्लेख्य 
है अभिसद्भविता ( ब्रह्मभाव प्राप्त ) मुक्तात्मा से अभिसद्भाव्य (प्राप्य) 
ब्रह्मनोक कोई भिन्न वस्तु नहीं है, इसलिए नाम रूप का निवहिक 
आकाश भी जीवात्मा ही है। इस प्राति का उत्तर सूत्रकार देते हैं-- 


सुपुप्त्युत्कान्त्यो भेंदेव ।१३।४३॥ 


व्यपदेशादिति वर्ततति, सुपुप्त्युत्कान्त्यो: प्रत्यगात्मनो&र्थान्तरत्वेत 
परमात्मनो व्यपदेशात्‌ प्रत्यगात्मनोड्थान्तरभूत: परमात्मा$स्त्येव । 
तथाहि-बाजसनेयके-“कतम आत्मायो&5यं विज्ञानमयः प्राणेपु" इति 
प्रकृतस्य॒प्रत्यगात्मन: सुपुप्त्यवस्थायामकिचिद्ज्स्थ सर्वेशेत पर- 
मात्मता परिष्वंग श्राम्नायते-' प्राशेनात्मनासंपरिष्वक्तो न वाह्य वेद 
नान्तरम” इति। तथोत्क्रांतावषि-“प्राज्ञेनात्मनाअन्वारूढ उत्सज- 
न्याति” इति । न च स्वपत उत्क्रामतो वा किचिद्‌ ज्ञस्य तदानीमेव 
स्वेनेव सर्वशेन सतापरिष्वंगान्वारों हौ संभवत: न च क्ष भज्ञान्तरेण 
तस्यापि सर्वज्ञत्वासंभवात्‌ । 
जीवात्मा के लिए सुपुष्ति और उत्क्राति इन दो अवस्थाओं का 


वर्षव मिलता है, जिससे, जीवात्मा-परमात्मा का भेद स्पष्ट हो जाता 
है, इसलिए जीव से भिन्न परमात्मा नामक कोई तत्त्व है यह मानना 


( शहद ) 

होगा। जैसा कि-वाजपनेय उपततिपद्‌ में--“आत्मा कौन है ? “जो कि- 
प्राणों के मध्य में विज्ञानम नामवाला,है” इत्यादि उपक्रम के बाद, 
सामान्य अन्न जीवात्मा का सुषुष्ति प्रवस्था में प्राज्ञ परमात्मा से मिलन 
बतलाया गया है जैसे कि-”प्राज्ञ परमात्मा से मिलकर वाह्याभ्पंतर 
शान से शुन्य हो जाता है।" तथा उत्क्रान्ति में भी जैसे-' 'प्राज्ञ परमात्मा 
से अधिष्ठित होकर (जीव ) शरीर त्याग कर जाता है।” इन दोनो 
वर्णनों से स्पष्ट हो जाता है कि-जीवात्मा और परमात्म! भिन्न है, एक 
नही है, एक ही वस्तु में अज्ञगा और प्रान्नता, एकीभाव और प्रतिष्ठान 
भादि विलक्षणतायें सभव नही हैं और न क्षेत्र जीवात्मा का साहचर्य॑ 
ही संभव हैं क्योंकि-उसमें सववेज्ञता का अभाव है। 


इतश्च प्रत्यगात्मोः्थन्तिरभूतः परमात्मेत्याह- 
दे इसलिए भी जीवात्मा को परमात्मा से भिन्न बतलाया जाता 
बा 


पत्याविशव्देम्यः :१।३॥४४॥ 

प्रय॑ परिष्वंजक: परमात्मा उत्तरत पत्यादिशब्धै: व्यपदिश्यते 'पर्व॑- 
स्याधिपति. सर्वेस्पवशो स्वेस्पेशान: स न साधुनाकमंणा भूयान्तों एवं 
असाधुता कतीयान्‌, एप सर्वेश्वर एव भूताधिपतिरेप भूतपात्न एप 
सेतु. विधरण एपां लोकानामसन्तेदाय, तमेतंवेदानुवचनेन ब्राह्मणा 
विविदिषंति एतमेव विदित्वा मुनिर्भवति, एतमेव प्रद्माजिनो लोक- 
मिच्छत्तः प्रव्न॒जंति”-“स वा एप महानज्ञ आत्मा5न्नादोवसुदान."- 
प्रजरोअमृतोध्भयोत्रह्म” इति एते च पतित्व जगद्विधरणत्व सर्वेश्वर- 
त्वादयः प्रत्यगात्मनि भुक्तावस्थेषपि न कथचिद्‌ संभवंतति। झ्तो 
मुक्तात्मनोरर्थान्तरभूतों नामरूपयोनिविहिता श्राकाश.। ऐक्पोप- 
देशस्तु स्वस्थ चिदाचिदात्मकस्य ब्रह्मकार्यत्वेव तदात्मकत्वायत्त 
इति “सर्वंखल्विदं ब्रह्म तज्जलान” इत्यादिभिवाक्ये: प्रतिपाद्त 
इति पूर्वमेव समर्थितम्‌ । द्वेत श्रतिवेबस्च तत एपेत्यनवच्यम्‌ | 
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शक्त प्रकरण के उत्तर भाग में, जीवात्मा से परिष्वक्त होने वाले 
परमात्मा को पति आदि शब्दों से बतलाया गया है--/वह सभी के अधि- 
पति, वश करने वाले, सभी के ईश्वर हैं, वह उत्तम कर्मो से महान्‌ या 
मद कर्मों से हीन नही होते, वे सबके ईश्वर भूनपाल, भूताधिपति हैं, वे 
ही समस्त जगत के विभाग सरक्षण करने वाले सेतु है, ब्रह्मनिष्ठ ब्राह्मण 
उन्हे वेदार्थ परिशीलन से जानने की इच्छा रखते हैं उन्हे जानकर मौन 
हो जाते है। सनन्‍्यात्ती भी इन्ही को जानने की इच्छा से सन्यास लेते 
है।” यह महान अज आत्मा ही अन्नभोक्ता बौर धनदाता है।” ब्रह्म 
अर्जर-अमर और अभय स्वरूप है।” इत्यादि वाक्यो में जो पतित्व, 
जगद्धिपरणत्व और सर्वेश्वरत्व आदि गुण वतलाए गए है, वे मुक्त 
अवस्था वाले जीवात्मा में कदापि सभव नहीं हैं। इससे ज्ञात होता है 
कि-मुक्तात्मा से भिन्न नामरूप तिर्वाहक आकाश है। “यह सब कुछ 
ब्रह्म हैं” इत्यादि वाक्य में जो अद्व॑त का प्रतिपादन है, उसका ताले 
है कि-जड चेतन सारा जगत ब्रह्म का ही कार्य है, तदात्मक और उनके 
अधीन है; इसका विवेचत पहिले भी कर चुके हैं। ब्रह्मत्मक भाव से 
ही द्व॑त का प्रतिपेध भी किया गया है। ऐसा मानता ही निदोप सुसगत 


मत है। 
प्रषम भष्याय तृतीय पाद समाप्त 


3. #०>न्‍्__- 


[ प्रथम अध्याय ] 
चतुर्थ पाद 
१. आानुमानिकाधिकरण.- 
प्रानुमानिरुमप्येकेधासितिचेन्त शरीररूपकविन्यस्तगुह्ठीतेर्दश पिच 
धश॥ा 
उक्त' परमपुरुपाथंलक्षणमोक्षसाधनतया जिज्ञास्य जगज्जन्मादि 
कारण प्रह्मचिदवस्तुन. प्रधानादेश्वेतनाच्च वद्धमुक्तो भयावस्थाद, 
विलक्षण निरस्त समस्तहेयगध सर्वज्ञ स्वेशक्ति सत्यसकल्प समस्त 
कल्याण गुणात्मक सर्वान्तरात्मभूतम्‌ निरकुशेश्वयंम इति। इदानी 
कापिलतत्रसिद्धा ब्रह्मात्मक प्रधान पुरुषादि प्रतिपादन मुखेन प्रधान 
कारणत्व प्रतिपादनच्छायानुसा रोष्यपि कानिचिद्वाक्याति कासु- 
चिच्छाखासु सतोत्याशकय ब्रह्मेककाररात्वस्थेम्ने तन्निराक्रियते । 


तृतीय पाद तक, मोक्षप्तिद्धि के उपाय रूप से जिज्ञास्थ, जगत्‌ को 
सृष्टि आदि के कारण, भ्रधान आदि अचेतन तथा बद्धमुक्त अवस्था वाले 
चेतन जीवात्मा से विज्कक्षण, समस्त हीनता से रहित, सर्वेज्ञ, स्वेशक्ति; 
सत्यसकल्प, समस्त कल्याण गुणात्मक, सर्वान्तिर्यामी, सर्वतृश्न स्वतन्न 
परम पुरुषार्थ स्वरूप पर ब्रह्म, का विवेचन किया गया है। अब अनीश्वर* 
वादी कपिल के सास्यशास्त के प्रतिपाद्य प्रधान पुरुष मे जो, प्रधान तत्त्व 
है उसका श्रुतियों मे कुछ अशों मे, छायारूप से प्रतियादन प्रतीत होता 
है, अत वही जगत का कारण है, ऐसी भाशका करते हुए, ब्रह्मका रणवांद 
का दृढता से सपादन करते हुए, उक्त आशका का निराकरण करेगे। 


कठवल्लीप्वाम्मायते-/इच्धियेभ्य, पराह्मर्था श्रयेभ्यश्च परमन,, 
मनसस्तु परावुद्धि. बुद्धेरात्मामहान्‌ पर , महत. परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ 
परुष. परः पुरुपाल्त पर किचित्‌ सा काष्ठा सा परगत्तिः ।” इति, 


६ ५४४६ ) 


तत्र संदेह: कि कापिल तंत्र सिद्धिमब्रह्मात्मक॑ प्रधानमिहव्यक्तें 
शब्देनोच्यते, उत्तन इति। कि युक्तम्‌ ? प्रधानमिति, कुतः ? 
“महतः परमव्यक्तमन्यक्तात्युदष: पर:” इति तंत्रसिद्धतंत्र प्रक्रिया- 
प्रत्यभिज्ञानेन तस्वैत्र प्रतीतेः “पुरुषास्त पर क्रिचित्सा काष्ठा सो 
परागति.” इति पंचविशकपुरुषातिरिक्त तत्व निपेधाच्च। श्रतो5- 
व्यक्तम्‌ कारणमित्ति प्राप्तम्‌। तदिदमुक्तम-प्रानुमानिकमप्पेकेपासिति 
चेतू-इति । एकेषा शाखिनां शाखास्वानुमानिकं प्रधानमपि कारण- 
माम्तायत' इति चेतू- 

कठवल्ली मे प्रमण आता है कि-४इन्द्रियों से शब्दादि विषय 
बलवान हैं, विपयो से मन वलवान है, मन से बुद्धि वलवती है बुद्धि से 
श्रेष्ठ महृतू तत्त्य है, मह॒न्‌ तत्त्व से बलवती अव्यक्त माया है, उस अव्यक्त 
से श्रेष्ठ पुरुष है, उस पुरुष से श्रेष्ठ कोई नही है वही सब की परम 
अवधि और परमगति है।” 

इसको पढ़कर सदेह होता है कि-कपिल के सांख्य शास्त्र से सम्मत 
प्रधान को ही अव्यक्त नाम से बतलाया गया है अथवा नही, कह सकते 
है कि, प्रधान का ही वर्णन है, फ्योकि-अव्यक्त से पुएप की जो वात कही 
गई है, वह सास्यतत्र की ही प्रणाली है। तथा “पुरुष से श्र ८8 कुछ भी 
नही है, वही परमगति और परम अवधि है” इत्यादि मे जिस पुरुष का 
पर्णन किया गया है वहे भी सांध्यतत्र सिद्ध पंचविशक पुरुष का हों 
वर्णन प्रतीत होता है। इसलिए जगत का कारण वह अव्यक्त प्रधान ही 
है ऐसा निश्चित होता है। इसी आशय से “आनुमानिक मप्ये केपाम्‌" 
अर्थीत्‌ किसी एक शाखा में आनुसानिक प्रधान को काश्ण भाना गया 
है। इत्यादि-- 

सिद्धान्त-प्रस्त्रोत्तरं नेति । चाव्यक्तशब्देनाब्रह्मात्मक प्रघान- 
मिहाभिघीयते । कुत: ? शरौररूपक विन्यस्त गृहीते;, शरीराख्य 
रूपक विन्यस्तस्य अ्रव्यक्त शब्देनं गृहोतेः। श्रात्मशरीरबुद्धिमन 
इन्द्रियविषयेषु रथिरथादिभावेन रूपितेषु रथरूपेण विन्यस्तस्य 
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शरीरस्यात्राव्यक्त शब्देन प्रहणादित्यथं: । एतदुक्त भवति-पृव॑त्र हिं- 
“आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव च, बुद्धी तु सारधि विद्धि मनः 
प्रग्रहमेव च, इच्द्रियाणि हयानाहुविपयांस्तेषु गोचरान्‌” इत्यादिना; 
“सोध्ध्वन: पारमाप्नोति तद्विष्णो: परमंपदम्‌” इत्यंतेन संसा राध्वतः 
पार॑ वैष्णवं पद प्रेप्ंतमुपासक रथित्वेन तच्छरीरा दीनि च रथरपां- 
रूपयित्वा यत्पेते रथादयो वशे तिष्ठंति, स एवाध्वन: पार वैष्णवं 
पदमाप्नोतीत्युक्तवा, तेषु रथादिरूपित शरीरादिपु यानि येभ्यो 
वशीकायंतायां प्रधानानि तान्युच्यन्ते “इन्द्धिमेभ्य. पर:” इत्यादिना। 
तत्र हयस्वेन रूपितेभ्य इन्द्रियेभ्यो गोचरत्वेन रूपिता विषया: वशी- 
कायंत्वे प्रा: वश्येच्धियस्थापि विपयसन्निधाविद्धियाणां दुर्तिंगह- 
त्वात्‌ । तेभ्यो४पि पर प्रग्नहरूपितं मनः, मनसि विपय प्रवरणे बिषया- 
सन्निधानस्थाष्यकिचित्करत्वात्‌ । तस्मादपि सारथिरत्वरूपिता बुद्धि 
परा, भ्रध्यवसायाभावे मनसोर्श्याकिचित्करत्वात्‌ | तस्या भ्रपि रपित्व 
रूपित भ्रात्मा कतृत्वेन प्राघान्यात्पर:, सर्वस्यचास्यात्मेच्चायत्त- 
त्वादात्वैव महानिति च विशेष्यते । तस्मादपि रपरूपित॑ शरीर 
परम, तदायत्तत्वाज्जीवात्मनः सकल पुरुषार्धसाधन प्रवृत्तीनाम्‌। 
तस्मादपि पर: सर्वान्तरात्मभूतोलत्तर्याम्यध्वन; पारभूतः पर॑ पुरुष॥ 
यथोक्‍्तस्यात्मपरयन्तस्य समस्तस्य ॒तत्संकल्पायत्त प्रवृत्तित्वात्‌ | से 
खत्वन्तर्यामितयोपासनस्यापि निव॑र्तक:। “परात्तुतच्छुत्े” इतिं 
हि जीवात्मतः क्तृत्वं परमपुरुषायत्तामिति बक्ष्यते। वशीकार्यो- 
पासन निवृत्युपायकाष्ठाभूतः परमप्राप्यश्च स एवं। तदिदमुच्यते 
“पुरुपानन परं किचित्‌ सा काप्ठा सा परा गतिः” इति। 


सिद्धान्त-उक्त शंका का उत्तर नकारात्मक है। वक्त प्रस॑ग में 
अव्यक्त शब्द से प्रधान का उल्लेख नहीं है, क्योंकि-अव्यक्त के सिएं 
जरीर के रूपक का वर्णन मिलता है जिसमें, आत्मा, शरीर, बुद्धि, मन, 
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इन्द्रिय, इन्द्रिय के विषय, रथी और रथ आदि के रूप मे कतुपना वौ 
गई है रथ रूप से उल्लेख्य शरीर को ही अव्यक्त शब्द से प्रस्तुत क्या 
गया है। यह रूपक उक्त प्रकरण के पूर्व का हो है। रूप क इस प्रकार 
है-“भात्मा को ही रथी, शरीर को रथ, बुद्धि को सारथी, और मन को 
लगाम समझो, इन्द्रियों को घोडा, विषयो को उनकी विचरण भूमि” 
इत्यादि से लेकर “वही ससार मार्ग से पार वैष्णव पद को प्राप्त करते 
है” इस अतिम वाक्य तक, ससार मार्ग से पार वैष्णव पद को प्राप्त 
करने कौ इच्छावाले उपासक को रथी रूप से एवं उसके शरीर आदि 
को रथ और रथाग अश्व आदि रूप से वल्पना करके, यह दिखलाया 
गया है कि जो इन रथ आदि फो वश में रखता है वही ससार मार्ग से 
पार जाकर वैष्णव पद प्राप्ण करता है। रथादि रूप से कल्पित शरीर 
आदि ने मध्य मे जिन्हें वशीभूत करने की बात कही गई है उनमे भी 
सं प्रधान, जिनकी वशीभूत करना सर्वाधिक कष्ट सः्ध्य है “ इन्द्रियेम्य 
प्रा” इत्यादि में उन्ही यृत्तियों को 'परा” शब्द पे उल्लेख किया गया 
है इस वशीकरण कार्य में, अश्वरूप से कल्पित इन्द्रियो की अपेक्षा, गोचर 
रूप से कल्पित विषयों का समूह प्रधान है। क्योकि-जिन लोगो ने एक 
मात्र इन्द्रियों को सयमित कर भी लिया, विषयो से विरक्ति नहीं हुई 
तो प्राय. उनकी इन्द्रियाँ असयत हो जाती हैं। प्रग्रह ( लगाम ) रूप से 
फल्पित मन, उते विषयों से भी प्रधान है, बमोकि-मन के विरत होने 
पर ही विपयो की न्यूनता होती है। स्तारथी रूप से वल्पित बुद्धि, मन 
की धपैक्षा और भी प्रधान है, पयोकि-युद्धि के द्वारा अव्यवसाय न करने 
पर मन भी कुछ नही कर सकता । रथी रूप से कल्पित आत्मा, सर्वेकर््ता 
हीने के कारण उस बुद्धि की धपेक्षा प्रधान है, पयोकि पक्त सभी पब्ात्मा- 
धीन हैं, इसलिए आत्मा को ही “महान्‌” ऐसा विशेष नाम वाला कहा 
गया है। रथ रूप से कल्पित शरीर, उस आत्मा की अपेक्षा प्रधान है, 
वयोकि- शरीर ही, जीवात्मा के हर प्रकार के पुरुपार्थ साधन मे, प्रवृत्ति 
प्रयोजक है । ससार मार्ग से पार सबके अन्तर्यामी, परम पुरुष परमात्मा 
उसको अपेक्षा प्रधान हैं, वयोकि पूर्वोक्त आत्मा पर्यंन्त सभी पदार्थ समस्त 
प्रवृत्तियां, उन्ही की इच्छाशक्ति के अघीन हैं, वे ही जतर्वागी रूप से 
उपासना का भी निर्वाह करते हैं। “परात्त, तच्छने ” इस सूत्र में 
जीवात्मा का कत्त,त्व, पर पुरुष के अधीन दै, ऐसा बतलाते हैं। वे 
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परमात्मा हो आत्मवशीकरण प्ौर उपासना सिद्धि के उपायो मे चरम॑ 
उपाय एवं पर पराप्य लक्ष्य हैया पर पुरुपाय रूप है यही बात पुष्प 
से श्रेष्ठ कुदध नही है, वही परत अवधि और परम गति है ' इथ श्रृति में 
कहा गया है। 
तथा चास्तर्यामित्राह्मणें “य आत्मनितिष्ठन्‌” इ यादिमि, सर्व 
साक्षात्‌ कुर्वन्त सर्वे निवमयतोत्युक्खा “नान्योथ्तोडस्ति द्रष्डा! 
इति नियत्रतर निषिध्यते । भगवदगीतासु च-“अधिष्ठानतथा कत्तो 
ऊरण च पृथग्‌ विध, विविधाश्च पृथग्‌ चेष्टा देव चेवान पचमम्‌ 
देवमनर पुरुषोत्तम एव “सर्वस्यचाह्‌ हृदि सन्निविष्टो मत्त, स्मृति- 
ह्हृ 
ज्ञनिमपोहन च” इति चचनात्‌ | तस्य च वशीकरण तच्यरणागति- 
रेव । यथाह-' ईश्वर, सर्वेभूताना हुई शे'जु न तिष्ठति, भ्रामपत्‌ 
सर्वंभूतानि यनारूढानि मायया, तमेव शरण गच्छ” इति। तदेवम्‌ 
“प्रात्मान रधिन विद्धि” इत्यादिना रथ्यादिसुपक विन्यस्ता इच्धिया- 
दय. “इद्रियेभ्य, पराषह्मर्था,” इत्यत्र स्वशब्देरेव प्रत्मभिज्ञायन्ते, न 
रथहूपित शरीरमिति परिशेषात्तदव्यक्त शब्देनोच्यत इति मिश्ची- 
पते । श्रत. कापिलतससिद्धत्य प्रधानस्य प्रतंग एवं नास्ति। 
इसी प्रकार अन्तर्यामी ब्राह्मण में “य आत्मनितिष्ठन्‌” इत्यादि 
धादय मे उस परमात्मा को सबका दृष्टा श्रौर नियामक बतलाकर 
“'ताम्यो&तो” इत्यादि मे इसके अतिरिक्त किसी अन्य नियामक का निरषेव 
किया गया है। भगवद्गीता में भी-“अधिप्ठान (शरीर ) एवं कर्त्ता, 
अनेक प्रकार के करण ( इन्द्रियाँ ) पृथक पयक्र्‌ विविध चेप्टायें तथा 
पाचवा दैँव, ये ही किया प्रवृत्ति के कारण हैं।” इसमे देव का ताले 
पुरुषोत्तम ही है ऐसा--“मैं ही सबके हृदय मे सन्निविष्ट हैं, मुझसे ही 
स्मरण, ज्ञान और अपोहन होने हैं '--इस वचन से ज्ञात होता है। उस 
परमात्मा को वशीकरण करने का उपाय उसकी शरणागत्ति प्राप्त करना 


ही है। जैसा कि--इप्त गीता वाक्य से ज्ञात होता है-' ईग्वर अपनी माया 
हे के हृदय में विराज कर, सारे जगत्‌ को यत्रमयी कठपुतली की 


| ५४४ ) 


तरह नचाते रहते है, तुम उन्हीं की शरण में जाओ ।” इसौ प्रकार 
“आत्मानं रथिनं विद्धि” इत्यादि से, रथी इत्यादि रूपक में चित्रित 
इन्द्रियाँ आदि “इन्द्रियेम्य: परात्ह्यर्था:! इस वाक्य में अपने-अपने नाम 
से ही बतलाएं गए है, केवल रथ रुप से कल्पित शरीर को ही प्रकरण 
के भंत में, 'अव्यक्त” शब्द से बतलाया गया है, ऐसा निश्चित होता है। 
कपिलतंत्र घिद्ध प्रधान का तो प्रसंग ही नहीं है। 


न चान्नतत्तंत्रसिद्ध प्रक्रिया प्रत्यभिज्ञा “इंद्रियेग्य: पराह्मर्या:? 
इती च्द्ियेभ्यो९र्थानां रब्दादीनां परत्व कीर्त्तनातू। नहिं शब्दादय इन्द्रि- 
याणां कारणभूता: तददर्शने “अ्र्थम्यश्च परंमनः”इत्यादि न तत्तत्रसंग- 
तम्‌, बुद्धिशब्देन महत्तत्त्वस्याभिधानाम्युपगमात्‌ । नहि. महतो 
महात्‌ परः संभवति । महत आत्मशब्देन विशेषणं व न संगण्छते 
भ्रत्तोरूपक निन्‍्यस्तानामेव ग्रहणम्‌। 


उस प्रसंग में सांख्यतंत्र के विवेचन की प्रणाली भी ज्ञात नहीं 
होती, “इच्द्रियेभ्य: पराष्यर्थधा:” इस वाक्य में, इन्द्रियों से उनके अथ॑ 
अर्थात्‌ शब्द आदि विषयों को, श्रेष्ठ बतलाया गया है, सांज्य तंत्र में कही 
भी, शब्द आदि को इहृद्धियों का कारण नहीं बंतलाया गया है। इसी 
प्रकार “अर्थेन्यश्व पर्रमनः” वाक्य भी सांझ्य तंत्र सम्मत नही है, इस 
तंत्र में विषयों का कारण मन नहीं है। "बुद्ध रात्मा महान्‌ पर:४ बाबंय 
भी उक्त तंत्र के मत से विपरीत है कर्योंकि-सांस्य में बुद्धि शब्द “महतृ!* 
शब्द बाची है, महत्‌ कभी महान्‌ से श्रेष्ठ हो ही नहीं सकता "महत्‌' 
शब्द आत्म शब्द का विशेषण भी नहीं हों सकता, इसलिए उक्त कल्पिते 
रूपक से आत्मा आदि बर्थ मानना ही युक्ति-युक्त है । 


दर्शयति च तदेव-“एपु सर्वेषु भूतेषु गृढात्मा न प्रकाशते, 
इश्यते त्वग्रया बुद्धया सुक्ष्मया सूक्ष्दर्शिभि// यच्छेदवाइः मनसी प्राज्ञः 
तथचन्छेद्‌ ज्ञान आत्मनि, ज्ञानंप्र/त्मनि महतियच्छेद तथच्छेच्छान्त- 
प्रात्मनि” इति । अ्रजित बाह्याभ्यंतरकरणेरस््य परमपुरुषस्य दुर्देश- 
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त्वमभिधाय हयादिरूपितानामिद्रियादीता वश्चीकार प्रकारौध 
मुच्णते । 'यच्छेद वाइमनसी” वाच मनस्ति नियच्छेतू-वाक्यूबंकाणि 
कर्मेच्रियाणि ज्ञानेन्द्रियशि च मनसि नियच्छे३ इत्य्थ । वाकदचददे 
द्वितोयाया “सुप्रा सुलुक” इतिलुक। “मनसी” इति सप्तम्या- 
रखान्दसो दीर्ष । “तथच्छेद्‌ ज्ञान आत्मनि” तन्मनौ बुद्धों नियच्छेर। 
ज्ञान राब्देनात्र पूर्वोक्ता बुद्धिरमरिधीयते। ज्ञाने आ्रात्मनि” इ्ति 
व्यधिकरणे सप्तम्यों। आत्मनि वत्तमाने गाने नियच्छेदित्यथ॑, । 
ज्ञान आत्मनि महति यच्छेत्‌” बुद्धि कत्तेरि महत्यात्मति निय- 
च्छेत्‌ !” तदच्चेच्छात आ्रात्मनि” त कत्तरे परस्मिन्‌ ब्रह्मणि 
सर्वान्तियामिणि नियच्छेत । व्यत्ययेन तदिति नपु सकलिंगता। 
एवम्मूतेन रथिता वैष्णव पद ग्रन्तव्यमित्यर्थ । 


उक्त रहस्य को श्रुति मे इस प्रकार दिखलाया गया है कि--/पह 
पा आत्मक्षप पर पुष्प, समस्त प्राणियों मे रहता हुआ भी, माया के 
परदे मे छिपा रहने से प्रत्यक्ष नही होता, केवल सूक्ष्म तत्वों को समझने 
वाले पुरुषों से ही अति सृक्ष्म तीक्षण बुद्धि से देखा जाता है।” बुद्धिमात 
साधक को चाहिए कि वाणी आदि को मन मे निरद्ध करके, उस मन 
को शा स्वरुप बुद्धि में विलीन करे तथा ज्ञान स्वरूप बुद्धि आत्मा 
में विलीन फरे तथा उस महान्‌ आत्मा को शात स्वरूप परमात्मा में 
विलीन फरे।” 


उक्त श्रस॑ग मे, जो लोग वाह्य और आस्यतर को जय नही कर 
पाते, उनके लिए परमात्म दर्शन बहुत दूर है, ऐसा बतसाते हुए, अश्व 
आदि रूप से कल्पित इच्द्रियों को वशीभूत करने के विशेष उपाय का 
निर्देश किया गया है। “यच्छेद्‌ वाइमनसी” का तात्पय॑ है, वागेन्द्रिय को 
मन में लीन करो अर्थात्‌ वागरेन्द्रिय सहित कर्मेन्द्रियो और ज्ञानेन्द्रियों को 
लीन करो इस वाक्य में “सृपासुलुक्‌” इस व्याक्रणीय नियम से वाक्‌ 
शब्द की द्वितीया विभक्ति का लोप हो गया है तथा "मनसी" पद मे 
बेदिफ व्याकरण के अनुसार सप्तमी विभक्ति में दीध॑ ईकार हो गया 


( १४७ ) 


है। “तद्‌ ई मच्छेद ज्ञान आत्मनि/ का अध है, उप्त मग को बुद्धि मे लीन 
करो इसमें ज्ञान शब्द से पृ्वोक्त बुद्धि ही लक्षितर है। “जाने आत्मनि” में 
दो सप्तमी विभक्ति का प्रयोग हैं, जिसका तात्पर्यार्थ है आत्मा में वर्ता माव 
ज्ञान में लीत करो। “शान आत्मनि महति यच्छेद” का तात्पय॑ है बुद्धि 
को महान कर्ता भात्मा में लीन करो । “तद्‌ यच्छेद्‌ शात आत्मनि" का 
तात्पयं है-उस कर्त्ता को परब्रह्म सर्वान्तर्यामी परमात्मा में लौन करो। 
इस वायय में तत्‌ शब्द का नपुन्सक लिंगात्मक प्रयोग, लिग विवर्यय से 
हुआ है। ऐसा रथी ही वैष्णव पद प्राप्त कर सकता है, यही प्रकरण का 
तात्पय है। 

अव्यवत शब्देन कृ्थ व्यवतस्य शरोरस्याभिधानम्‌ ? इत्याह- 

अव्यक्त शब्द से, व्यक्त शरीर कैसे माना गया ? इसका निराकरण 
करते हैं - 
सूक्ष्म तु तदहेत्वात्‌ !१।४३२॥ 

भूतसुक्ष्ममव्याकृतं ह्मवस्था विशेष मापन्‍्नं शरोरंभवः तदब्या- 
क्ृतमिह शरीरावस्थमव्यकत शब्देनोच्यते | तदहत्वात्‌-तस्य अव्या- 
कृतस्य भ्रचिद्‌ वस्तुन एवं विकारापन्तस्य रथवत्‌ पुरुषार्थ साधन 
प्रवृत्यहेत्वात्‌ । 

अब्याकृत सूक्ष्म भूत ही, अवस्था विशेष योग से शरीर होते है। 
शरीर रूप विशिष्ट अवस्था को प्राप्त इन भव्याइतों को ही यहाँ अव्या- 
क्षत्त माम से कहा गया है ( अर्थात्‌ अव्यक्त शब्द सृक्ष्मशरीर का वाची है ) 


विकृतावस्था को प्राप्त अचित्‌ वस्तु ही, रथ की तरह पुरुषार्थ साधन 
करने वाली है, यही उक्त कथन का तात्पय है। 


यदि भूतसूक्ष्ममव्याक्ृतमभ्युपगम्यते, कापिल तंत्रसिद्धो पादानेक: 
प्रद्देष ? तन्नापि हिं भूतकारणमेमाव्यक्तमित्युच्यते । तत्राह- 


अव्याकृत भूतसूक्ष्म को ही यदि अव्यक्त मानते हैं तो सांख्योक्त 
प्रकृति को ही मानने में क्या आपत्ति है ? वहाँ भी तो भूतकारण को ही 
अव्यक्त कहते हैं। इसका निराकरण करते है-- 


१६ *२० |] 
तवधीनत्वादर्थवत्‌ ।॥१शशा। 


परमकारणभूत परमपुरुषाधोनत्वात्‌ प्रयोजनवत्‌ भूत सृक्ष्ममा 
एतदुक्त मवति-न वयमव्यक्त॑ तत्परिणाम विशेषाश्वस्वशपेण 
नास्युपगच्छाम. | अ्रपितु परमपुरुष शरीरतया तदात्मकत्वविरहेण । 
तदात्मकत्वेनैव हि प्रकृत्यादय. स्वप्रयोजन॑ साधयति, श्रत्यथा स्वरूप- 
स्थिति प्रवृत्ति भेदास्तेपा न स्‍यु,, तथाप्नस्युपगमादेव तंत्रसिद् 
प्रक्रिगानिरसनम्‌ इति । 


परम कारण पर पुरुष परमात्गा के भ्रधीनस्थ अव्याकृत भूत सूक्षमो 
का एक विशेष प्रयोजन है। कथन यह है कि-हम लोग अव्यक्त और 
उसके विशेष-विशेष परिणामों को स्वतत्र रूप से एकाएक ही स्वीकार 
नही कर लेते, अपितु परमपुरुष के शरीर तदात्मक होने से ही, उनकी 
कृति को मानते है, तदात्मक होकर ही प्रकृति आदि सभी, अपने प्रयोजनो 
को पूरा कर पाते है। यदि ऐसा न होता तो, उनके स्वरूप, स्थिति और 
प्रवृत्ति मे भेद न होता रक्त प्रकार की प्रक्रिया सास्यतन मे नही है, 
इसलिए सास्यतत प्रक्रिया का विरोध किया गया है। 


श्रुतिस्पृत्योहिं जगदृत्पत्ति प्रहयवादेपु परमपुरुषमहिमवादेपु 
च प्रकृति विक्ृतियुरुषास्तदात्मकाः संकीत्यन्ते, यथा-पृथिव्यप्सु- 
लीयते” इत्यारम्भ-“तन्माच्राणि भूतादौलीयन्ते, भूवादियंहति लोयते, 
महानभ्यक्त लीयते, भ्रम्यक्तमक्षरेलीयते, प्रक्षरं तमसि लीयते, तम. परे 
देवएकी भवति” तथा-“शस्य पृथ्वी शरीर यस्याप. शरीर, यस्य तेज- 
शरीर यस्यवायुः शरीर यत््याकाश. शरीर यस्याहंकार. शरीर यस्य 
बुद्धि, शरीर यस्य भ्रव्यक्ष शरीर यस्याक्षरं शरीर यस्य मृत्यु. शरीर 
एप सब भूतान्तरात्मा श्रपहतपाप्मा दिव्यो देव एको नारायण,” तथा- 
“शूमिशपोध्नलो वायु: ख॑ मनोवुद्धिरिव च, अ्रहंकार इतीय॑ में 
प्रकृतिरष्टधा, अपरेयमितस्त्वन्या प्रकृति विद्धि मे पराम्‌, जीवभूता 


ते 


६ शशह ) 


महावाहो ययेदंधायंते जगत्‌॥। एतदयोनीनि भूतानि सर्वाणोब्यूपधा रय, 
श्र॒ह॑ इत्स्तस्य जगत: प्रभव. प्रलयस्तथा । मत्त: परतरं नान्यत्‌ 
किचिदस्ति धनंजय, मयि सर्वामिदं प्रोतं सू्रे मशिगणा इव” इति। 
व्यक्त विष्णुस्तथा अव्यक्ष पुरुष: कालएवं च” इति। “"प्रकृतिर्या 
मयाश्ख्याता व्यक्ताव्यक्त स्वरूपिणी, पुरुषश्चाप्युभावेती लीयेते 
परमात्मनि परमात्मा च सर्वेपा आधार. परमेश्वर.” इति च | 

श्रुति स्मृतियों मे, जगत की उत्पत्ति स्थिति और लय के वोपक, 
परम पुरुष की महिमा के प्रतिपादक, प्रकृति विक्ृति और पुरुष तदात्मक 
वाक्य मिलते है जेंसे कि-“प्रृथ्वी जल में लीन हो जाती है” इत्यादि से 
प्रारंभ कर--“तस्मात्रा, भूतादि अहकार में लीन हो जाती है, अहकार, 
महान्‌ बव्यक्त मे लीन हो जाता है, भव्यक्त प्रक्षर में लीन होता है, 
अक्षर तम में लीन हो जाता है--तम, परमात्मा मे लीन हो जाता है।” 
तथा--"पृथ्वी जिसका शरीर है, जब जिसका शरीर है, तेज 
जिसका शरीर है, वायु जिसका शरीर है, आकाश जिसका शरीर 
है, अहकार अक्षर जिसका शरीर है, जिसका शरीर है, बुद्धि जिसका 
शरीर है, भव्यक्त जिसका शरीर है, मृत्यु जिसका शरीर है, 
वहू सर्वान्तर्यामी निष्पाप दिव्य देव एक नारायण ही है।” तथा- 
“भूमि-जल-भग्ति वायु आकाश-मन-बुद्धि और अहंकार ये मेरी 
आठ प्रकार की भिन्‍ना प्रकृति है, भेरी जीव रूपा एक अपरा 
प्रकृति भी है जो कि इससे भिन्न है, उसी से यह्‌ जगत स्थिर है, ये समस्त 
भूत समुदाय मुझसे ही उत्पन्न हुए हैं. मैं ही समस्त जगत का उत्पत्ति 
जोर विलय स्थान हूँ, मेरे अतिरिक्त कुछ और नही है, सूत्र मे पिरोई 
मणियों के समान मुझमे ही सारा जगत ग्रथित है । व्यक्त ( जड ) अव्यक्त 
चैतन्प, विष्णु और पुष्प और केकल ये सभी उसी के रूप है। जिस व्यक्त 
और अव्यक्त प्रकृति और पुरुष को मैं बतला रहा हूँ वे दोनो ही प९- 
मात्मा मे लीन हो जाते है । परमात्मा ही सर्वाधार पुयपोत्तम है, उत्ते ही 
बेद और वेदांत मे, विष्णु कहा गया है ।” इत्यादि- 
ज्ेयत्वावचनाच्च ।शडाडा। 

यदि तंत्र सिद्धमिहाव्यक्तमविवक्षिष्यत्‌, शेयत्वमवक्ष्यत्‌, व्यक्ता- 


( १६० ) 


भ्यकशविज्ञानात्‌ मोर्भ ववदभिष्तात्रिके स्तेया सर्वेर्पा जेंयत्वास्पुपग- 
मात्‌, न चास्य शेयल्वमुच्यते, ग्रतो न तत्रसिद्धस्येह ग्रहणम्‌ । 

यदि उपनिपदो मे साझ्प्रोक्त प्रधान को जगत का कारण माना 
गया होता तो, उसी को ज्ञेय भी कहा गया होता | व्यक्त-अव्यक्त और 
पुरुष, इन तीनो के विशेय ज्ञान से मौक्ष मानने वाले साख्यवादी, इन 
तीनो को ज्ञेय मानते है, उपनियदों में अव्यक्त को जैय नहीं मातते 
इसलिए श्रुतियों का प्रतिपाद, सास्योकत प्रधान नहीं है । 


वदतोति चेनत प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌ ।१।४५॥ 


“प्रशव्दमस्पशेमस्पमत्यमं तया5रसं नित्यमगंधवच्चयत्‌, मताच- 
मनत मह॒त. पर श्रुव निचाय्य त॑ मृत्यु मुखातृप्रमुच्यते”" इत्य- 
व्यक्तस्य जेयतल्वमनतरभेव वदतीय श्रुततिरेति चेतू-तस्त, प्राज्ष, परम- 
पुरुष एवत्यन्र श्लोके निचाय्यत्वेन प्रतिपायते। “विज्ञानसारः 
यस्तु मनप्रग्नवास्तर , सोध्ध्वन पारमाष्नोति तदविष्णो, परम 
पदम” एप सर्वेषु भूतेषु गृढ्ोत्मा न प्रकाशते, दृश्यते त्वम्रयूया 
बुद्द यासूदषाया सुक्ष्मदर्शिमि,” इति प्राज्ञस्थेतर प्रकृतत्वात्‌ । श्रतएव- 
“पुरुषान्न परकिचिद “इतिल पचविशक पुरुषातिरिक्त तत्व निपेघ» 
तस्य च पर पुरुपत्याशब्दत्वादयों धर्मा, “तत्तदद्रेश्यमग्राह्मम” 
इत्यादि श्रुति प्रसिद्धा:। “महत. परम” इत्यपि “बुद्धेरात्मा महान्‌ 
पर.” इति पूर्वप्रकृताज्जीवात्मन. परत्वमेवोच्यते । 


“शब्द-स्पर्श-झप-र्स-मध रहित, अवादि अनत, महत तत्त्व से भी 
परवर्ती, उप्त स्यिर वस्तु की उपासना करने से, मृत्यु से छुटकारा प्राप्त 
होता है” यह परवर्त्ती शुद्धि तो अव्यवत को ज्ञेय बतला रही है, ऐसी 
शऊक्रा करना भी ठीक नहीं है, प्राज्ञ पर पुरुष परमात्मा को ही इसमें 
उपाध्य कहा गया है । “विज्ञान जिसका सारयी और मन जिप्तजी लगाम 
है, बही साधक, ससार मार्ग को पार कर विष्णु के पर पद को प्राप्त 


( १६१ ) 


करता है"--“पह सबका आत्म रूप परम पुरुष समस्त प्राणियों में रहता 
हुआ भी माया के परदे में छिपे रहने के कारण प्रत्यक्ष नही होता, केवल 
मुक्ष्म तत्त्तों को समझने वाले पुरुषों द्वारा ही अति सूक्ष्म तीक्षण बुद्धि से 
देखा जाता है।” इत्यादि में प्राज् परमात्मा को ही उपास्य रूप से 
बतलाया गया है। “पुह॒पान्न पर किचित्‌” इस वाक्य में भी पंचविशक 
पुरप से अतिरिक्त तत्त्व का निषेध प्रतीत नही होता । उस परम पुरुष की 
अशब्दत्व आदि जो विशेपताये हैं, वे “अदृश्यमग्राह्मम्‌” इत्यादि 
वाक्यों में प्रसिद्ध हैं। “महत. परम्‌” वाक्स भी, “बुद्ध रात्मा महान्‌ 
परः” इस पूर्वकथित वाक्य के जीवात्मा से पर तत्त्व, परमात्मा की 
ओर ही इज्ज न कर रहा है। 


ब्रथाणामेव चेवमुपन्‍्यास, प्रश्नश्व ।१8।६॥ 


भ्रस्मिन्‌ प्रकरणों हि उपायोपेयोपेतृर्यां त्रायाणामेव चेवमुप- 
न्यास: ज्ञेयत्वेनोपन्यास: तद्विपयश्च प्रश्नों दृश्यते, नान्‍्यस्याव्यक्तादे:। 
तथा हि नचिकेता मुमुक्षुः सस्पृत्युप्रदत्ते वरअये प्रथमेन वरेणात्मन. 
पुरुषार्थयोग्यतापादनीमात्मनि पितु: सुमनस्कतां प्रतिलभ्य द्वितीयेन 
वरेण मोक्षोपायभूता नाचिकेतास्निविद्यां वन्ने “स त्वमग्निं 
स्व्यंध्येषि मृत्यों प्रश्नुहि त॑ श्रद्धधाताय मह्मम्‌। स्वर्गंलोकाइमृतत्व 
भजन्त एतद्‌ द्वितीयेन वृणे वरेण” इति । स्वगेशब्देनात्र परमपुरुषार्थ- 
लक्षणों मोक्षोईभिघीयते, “अ्मृतत्व॑ भजन्ते” इति तत्रस्थस्यजनन- 
मरणाभावश्ववणादुत्त रत्रक्षपिफलकमनिदादशंनाच्च । “त्रिणाचिकेतः 
विभिरेत्य संधिम्‌ त्रिकमंकृत्तरति जन्ममृत्यू” इति च प्रतिवचनात्‌ 
तृतीयेन वरेण मोक्षस्वरूपप्रश्न द्वारेणोपेयस्वरूपमुपेतृस्वरूपमुपाय- 
भूतकर्मानुग्रहीतोपासनस्वरूप च॑ पृष्ठम-येयं प्रेते विचिकित्सा 
मनुष्पे अस्तीत्येके नायमस्तीति चैंके । एतद्‌ विद्यामनुशिष्ट: त्वयाऊहूं 
वरामेणावेप वरस्तृतीयः” इति। 


( १६१ ) 


इस प्रकरण में उपाय (साधना) उपेय (साध्य) और उपेत (साधक) 
इन तीनों का ही उपन्याप्त श्र्थात्‌ तीनों को ही ज्ञेय झूप से वतत्ाया 
गया है, और उन्हीं के विषय में प्रश्न प्रस्तुत किया गया है, अव्यक्त 
आदि का प्रश्न ही नहीं है। ऐसा वर्णन मिलता है कि-मुमुक्ष नचिकेता 
ने मृत्यु-प्रदत्त तीन वरो में सर्व प्रथम पुरुपार्थयोग्यतापादिनी पिता की 
प्रसन्नता प्राप्त की, दूसरे बर में मोक्ष साधन भूत ना चिकेतागिन विद्या 
मांगी “हे मृत्यु ! आप स्वर्ग साधन भूत अग्नि विद्या को जानते हैं, मुझ 
श्रद्धालु को उसका उपदेश करिये, स्वयं लोकगामी अमृतत्व भोग करते है, 
द्वितीय वर के रूप में मैं उसी की याचता करता हू ।” यहां स्व शब्द 
परम पुरुपार्थ मोक्ष का द्योतक है। अमृतत्व॑ भजन्ते पद स्वर्गीय लोगों के 
नम मरण के अभाव और क्षयशील कम की निंदा का द्योतक है। “जो 
तीन वार नाचिकेताग्वि का चयन करता है, वह माता पिता और आचार्य 
इन तीनों से संबंधित तीनो कर्मों से कृतकार्य हो चुका, वहु जन्म मरण 
को भी अतिक्रमण कर चुका” इस उत्तर से भी उक्त तथ्य की ही पुष्टि 
होती है । “तीसरे वर में मनुष्य के मरणोत्तर अस्तित्व को कोई मानता है, 
कोई नहीं मानता, आपके उपदेश से इस संशयात्मक रहस्य को जानना 
चाहता हूँ” इत्यादि में मोक्ष के स्वरूप विषयक प्रश्न द्वारा प्राप्तव्य, 
प्रापक्त और उसके उपायरूप कर्मे-संपादित उपासना के स्वरूप की 
जिज्ञासा की गई है! 


एवं मोक्षे पृष्ठे तदुपदेशयोग्यतां परीक्षयोपदिदेश-“तं दुरदं्श 
भूठमनुप्रविष्ट गुहाहितं गद्नरेष्ठ पुराणम्‌। भ्रध्यात्मयोगाधिगमेन 
देवं मत्वा धीरो हपंशोकौ जहाति” इति । तदेवं सामान्‍्येनोपदिष्टे 
नच्किता: प्रीतस्पन्‌ देव मत्वा” इत्युपास्यतया निदिष्टस्य प्राप्य- 
भूतस्य देवस्य “अरध्यात्मयोगाधिगमेत” इति वेदितव्यतया निर्दिष्ठ- 
प्राप्त: प्रत्यगात्मनश्च “मत्वा धारो हपंशोको जहाति” इति निद्दिष्टस्य 
बह्योपासनस्य च स्वरूप विशोधनाय पुनः पप्रच्छ-/भ्रन्यत्र धर्मादन्य- 
ब्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृतातू। अन्यत्र भूतादूभव्याच्च यत्तत्पश्यसि 
_ तद्‌ बद” इति। एवं सकलेत रातीतानागतवत्तं मान साध्यसाधनसाधक- 


( ५६३ ) 


विलक्षणे ये पृष्टे प्रथम प्रणव प्रशस्य तदवाच्य॑ प्राप्यस्वरूप॑, 
तदंतगंत च प्राप्तृस्वकूप॑ वाचकरूपं चोपायं पुतरपि सामान्येन 
स्पापयन्‌ प्रणवं तावदुपदिदेश-“सर्वे वेदा यत्‌ पदमामनंति तपांसि 
सर्वोशि च यद्‌ वदंति । यदिच्छन्तो ब्रह्मचय॑ चरंति तत्ते पदं संग्रहेण 
ब्रवीम्पोमित्येतत्‌” इति । एवमुपदिश्य पुम्रपि प्रणव॑ प्रशस्य प्रथम 
तावत्‌ प्राघ्ु: प्रत्यगात्मनः स्वरूपमाह-“न जायते' म्रियते वा 
विपश्चित्‌”इत्यादिना । प्राप्यस्थ परस्य ब्रह्मणो विष्णो: स्वरूपम्‌ 
“ग्रणो रणीयान्‌” इत्यादिना “क इत्या वेद यत्र स.” इत्यंतेनोपदिशन्‌ 
मध्ये “नायमात्मा प्रवचनेन लक््यों न मेवया न बहुता श्रुतेत” 
इत्यादिनोपायभूतस्योपासनस्य भक्तिह्पतामप्याह । “ऋत पिबन्ती” 
इति चोपास्थस्योपासकेन सहावस्थानात्‌ सृपास्यतामुक्तवा “ग्रत्मानं 
रथिन॑ विद्धि” इत्यादिना “दुर्ग पथस्तत्‌ कवयो वर्दंति” इत्यंतेनो- 
पासनप्रकारमुपासीनस्य च वेण्णवपरमपद प्राप्तिमभिधाय “प्रशब्द- 
मस्पशंम” इत्यादिनोपसंहृतम्‌ । अतस्त्रयाणामेवात्र शेयल्वेनोपस्यास: 
प्रश्तश्च, तस्मान्नेह तांबिवस्याव्यक्तस्थ अहणम्‌ । 


चक्त मोक्ष विषयक प्रश्न के उपरान्त, नचिकेता की उपदेश ग्राहिंका 
शक्ति की परीक्षा करके यमराज उपदेश देते हैं-“धीर पुरुष दुर्दर्श, गृढ, 
सर्वान्तर्मामी, ग्रुह्वस्थित, हृदयकन्दरस्थ, पुराण पुरुषोत्तम देव का 
अध्यात्म बल से दर्शन करके सुख दुःख से छूटते है ।” ऐसे सामान्य सरल 
उपदेश से संतुष्ट नचिकेता “देव मत्वा” पद से उपास्य रूप से निर्दिष्ट 
प्राप्प परमात्मा--'अध्यात्मयोगाधिगमेन” पद से वेदितव्य रूप से 
निर्दिष्ट जीवात्मा--/घी रो हपंशोकौ जहाति” पद से निर्दिष्ट ब्रह्मोपास्तना 
और स्वरूपगत भाव को समझकर, इस तथ्य को विस्तृतरूप से जानने के 
लिए प्रश्न करता है-“हे यमराज ! धर्म और अधम से भिन्न, कार्य और 
कारण से पृथक्‌ , अतीत और अनागत से प्रृथक्‌ जो कुछ भी आप जानते 
हैं उसे बतलाइये ।” नचिकेता द्वारा इस प्रकार अतीत अनागत और 


( ए६श ) 


वत्तमान तथा साध्य, साधक और साधन से विलक्षण तत्त्व की जिशाता 
करने पर, यमराज ने, जिज्ञासा की प्रशस्ता करते हुए, उपासना तम्य 
प्रणव के वाच्याथ्थे, प्राष्य स्वरूप, प्राप्ति के उपायरूप ब्रह्मदाचक प्रणव- 
स्वछूप का प्रकाश करने के लिए, प्रणवरहस्थ का विवेचन किया-त्तारे 
वेद जिस पद का वारबार प्रतिपादन करते हैं, सपूर्ण तप जिस पद को 
दिखलाते है, जिसको चाहने वाले ब्रह्मचर्य का पालन करते हैं, वह पद 
तुम्हे सक्षेप में बतलाता हूँ वह ओम्‌ ही है (” ऐसा उपदेश देकर पुन 
प्रणव वी प्रशसा करते हुए, सर्व प्रथम साधक जीवात्मा के स्वरूप को 
“विदुवान्‌ का न जन्म होता है न मरता है ' इत्यादि से, तथा प्राप्य परत्रह्म 
विष्णु के स्वरूप को “अण से भी अणु” इत्यादि से लेकर-“बह ऐसा कहाँ 
छ्थित है इसे कौन जाने" इत्यादि तक बतलाते हुए मध्य मे “गह 
परमात्मा, प्रवचन, मेधा और शास्त्राभ्यास से लभ्य नही है” इत्यादि 
वाबय से ब्रह्म प्राप्ति की उपाय रूप उपासना की भक्तिझपता का प्रति- 
पादन करते हैं। “दोनो ही भोक्ता हैं” इत्यादि वाक्य में उपास्य और 
उपासक की एकत्र स्थिति दिखलाई गई है, इसलिए उपासना करना 
सरल है, इस रहस्य की ओर लक्ष्य करते हुए “आत्मा को रथी जानो” 
इत्यादि से लेकर "ज्ञानी उसे दुगगंम पथ बतलाते है” इस अतिम वाक्य 
तक उपासना के विशेष प्रकार तथा उपासीन की पर वैष्णव पद की 
प्राप्ति ववलाकर “वह अशब्द ओर अस्पर्श है” इत्यादि से प्रसग का 
उपसहार करते हैं। इस विवेचन से ज्ञात होता है कि इसमे उपास्य- 
उपासक-और छपासना की ही उक्त प्रसंग में जिज्ञासा की गई है, 
साख्योक्त गव्यक्त सबधी कोई प्रश्न मही है । 


सह॒द्॒वच्च ।(४७॥ 

यथा-“बुद्ध रात्मा महान्‌ पर.” इत्यनात्मशब्द सामानाधि- 
करण्यान्न तंत्रसिद्ध/ महत्तत््वं गृह्मते, एवमव्यक्तमप्यात्मन, परले- 
नाभिधानानन काप्लतंत्रसिद्ध' गृह्मयत इति स्थितम्‌। 

जैसे कि-बुद्धि से महान्‌ बात्मा श्रेष्ठ है? इस वाक्य में आत्मा 


शब्द के साथ महान्‌ शब्द का अभेद सवध होने से, महात्‌ शब्द से 
- सास्योक्त महत्‌ तत्व को उपलब्धि नही होती, वेसे ही "आत्मा से 


( एछ ) 
अव्यक्त श्रेष्ठ है? इस वाक्यगत अव्यक्त रो, सांस्योक्त अव्यक्त कौ नही 
स्वीकार सकते । 
२ चमसाधिकरण-- 
चमसवदविशेषात्‌ ।!४।५॥। 


अन्रापि तंत्रसिद्ध प्रक्रिया निरस्पते, न ब्रह्मात्मकानां प्रकृति- 
मह॒दहंकारादीनां स्वरूपम्‌, श्रुतिस्मृतिभ्यां ब्रह्मात्मकानां तेपां 
प्रतिपादन।त्‌, यथा आधवंणिका अ्धीयते-/विकारजननोमशामष्ट- 
रूपामजां ध्रूवाम्‌। ध्यायतेश्ध्यासिता तेन तन्यते प्रेयत्ते पुनः । सूथते 
पुरुषार्थ चतेनैव भ्रधिष्ठताजगत्‌ । गौरनाथंतवतों सा जनित्री 
भूतभाविनी । सिताइप्तिता च रक्ता च सर्वकामदुघा विभो:। पिवंत्ये- 
नामविषमामविज्ञाता: कुमारकाः: | एकस्तु पिवते देव. स्वच्छदो5त्र 
वशानुगाम्‌ । ध्यानक्रियाभ्यां भगवान्‌ भुक्त ध्पौ प्रसभ॑ विभु:। सबे- 
साधारणीं दोख्मी पीड़यमानां तु यज्वभि/ इति। प्रत्र प्रकृत्यादीनां 
स्वहपम्भिहितम्‌ यदात्मकाश्चैते प्रकृत्यादयः से परमपुरुषोअपि “तं 
पडविशकमित्याहु: सप्तविशमथापरे, पुरुष निगुंणं सांस्यमथवंशिरतो 
विदु:” इति प्रतिपादते । श्रवरे चायवंणिका:-भ्रष्टी प्रकृतय: 
पोडश विकारार! इत्यधीयते । श्वेताश्व॒तराश्चैवं प्रकृति पुरुषेश्वर 
स्वृरूपप्रामनंति-“संयुक्तमेतत्कष रममक्षरं च व्यक्ताव्यक्त' भरते विश्व* 
मीश:, प्रनीशश्चात्मा वध्यते भोक्त, भावात्‌ ज्ञात्वा देव॑ मुच्यते 
स्व पापैः”-ज्ञाज्ो द्वावजावीशानीशावजा होका भोक्त भोगार्थयुक्ता, 
अनंतश्चात्मा विश्वरूपो ह्कर्तता त्रयंयदा विन्दते ब्रह्ममतत्‌”-'क्षरं 
प्रधान प्रमृताक्षरं हर: क्षरात्मानावीशते देव एकः, तस्याभिध्याना- 
दयोजनात्तत्वभावादभूयश्चांते विश्वमायानिवृत्ति-छंंदांसि यज्ञा: 
क्रतवों ब्रतानि भूतं- भव्य यच्च वेदा वर्दति, भ्रस्मान्मायी सृजते 


६ 


विश्वमेतत्‌ तस्मिश्वान्यों मायया संब्रिरद्ध:'-मरायां तु प्रकृति 
विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ | तस्थावयवमूतैस्तु व्याप्त सव॑मिदं जगत्‌" 
इति । तथीत्तरत्रापि-“भप्रधानक्षेत्रज्ञपतिगुंणेश:. संसारसोक्षस्थिति- 
बंघहेतु:” इति । 


इस प्रसंग में भी सांख्य तंत्र प्रक्रिया का खंडन किया गया है, 
ब्रह्मात्मक प्रकृति, महत्त्व, अहुकार आदि का निराकरण नही है। श्रृति 
स्मृति में ब्रह्मात्मक प्रकृति आदि का प्रतिपादन ही मिलता है, जैसे कि 
आथवंणिक श्रुति मे-“समस्त कार्यो की कारण, आठ रूपों वाली, अपेतन, 
नित्यरपा अजा प्रसिद्ध है, परमेश्वर उसमें अधिष्ठाद पूर्वक उसे 
स्थूलादि रूपो में परिणत करते है, कार्योत्पादन में श्रेरित करते हैं, वह 
अजा ही परमेश्वर द्वारा परिचालित होकर जगत का प्रस़॒व करती 
है। अतीत और अनागत स्वरूपा, श्वेत कृष्ण और रक्तवर्णा, जगज्जननी, 
आद्यतरहित वह अजा ही परमेश्वर की सर्वकाम प्रसविनी गो है। अग्ानी 
बाल प्रकृति जीच, सर्वत्र समभावधाली इस गौ का भोग करता है। इस 
जगत में एकमात्र वह परमात्मा ही, अपनी वशवत्तिनी इस मजा का 
स्वच्छंद रूप से भोग करते है। ध्यान भौर क्रिया द्वारा पीड़िता भौर 
से भोग्या, दूधवाली, याक्षिकों हरा सरलता से प्राप्त इस गौ का, विर्भू 
भगवान बलपूर्वकक भोग करते है, चोबीस प्रकार की यह भव्यक्त, व्यक्त 
होती है।" इत्यादि में प्रकृति का स्वष्ठप घर्णन किया गमा है। पे सर्द 
जिससे आत्मीय संबंध रसती है उस परमपुरुष का भी ज॑से-“कुछ लोग 
णिसे छम्बीस तत्वों वाला, कोई सत्ताइंस तत्त्वों वाला बतसातै हैं, अधर्व 
शिरा उपनिपद्‌ में इस संझ्यावाले को नि्गुण बतलांया गया है।” 
इत्यादि प्रतिपादन किया गया है। दूस्तरी आधर्वेणिक उपनिधद्‌ में जैसे 
“आठ प्रकार की प्रकृति और सोलह श्रकार के प्रकृति के विकार है।” 
इत्यादि-श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ में भी प्रकृतिपुरष फा झूप इस प्रकार महा 
, गया है-/विनाशशील जडवगें मोर मविनाशी जीवात्मा, इन दोनों के 
प॑ंगुक्त रूप व्यक्त और अव्यक्त इस विश्व का, परमेश्वर ही धारण पोषण 
करते हैं, जीवात्मा-इस जगत के विषयों का भोवता होने से प्रकृतिं के 
अभीन होकर इसमें बेंघ जाता है; परमपुष्ष परमात्मा फो जानकर द्दी 


कलड 
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हर प्रकार के बंधनों से मुफ्त होता है। सर्वज्ञ भौर भ्रज्ञावी, समर्थ और 
अप्तमर्थ ये दो अजम्मा हैं, भोगने वाले जोव के लिए उपयुक्त सामग्री 
वाली अनादि प्रकृत्ति एक तीसरी शक्ति है। परमात्मा अनत रूपों वाला 
होते हुए भी, कर्चापन के अभिमान से रहित है। जीवात्मा जब जीव, 
माया भौर ईश्वर इन तीनों के वाध्त्तविक स्वरूप को जान लेता है तो 
ब्रह्म को प्राप्त हो जाता है। प्रकृति विनाश शील है, पर उसको भोगने 
वाला जीवात्मा अमृतस्वरूप अविनाशी है। इस विनाश शील और 
अमृत दोनों को परमात्मा अपने वश में रखता है। उस परमेण्वर का 
निरन्तर ध्याव करने से, मत को उसमे लगाये रहने से तथा तन्मय हो 
जाने से अततो गत्वा, सप्रस्त माया की निवृत्ति हो जाती है। छद-यज्ञ-ब्रत 
आदि तथा जिसका भी भूत-मविष्य-वत्त मनन हूप से वेद वर्णन करते है 
ऐसे संपूर्ण जगत को, मायाघीश परमेश्वर भूत समुदाय से रचता है, 
मायाधीन जीवात्मा इस प्रपच में बंधा हुआ है। माया प्रकृति तथा 
मायापति महेश्वर को जानना चाहिए, उसी के अगरूप कारण और कार्य 
से यह सारा जगत व्याप्त है। प्रकृति और जीवात्मा का स्वामी, समस्त 
गुणों का शासक, जन्म मृत्यु संसार में वाघवे वाला, स्थिति रखने वाला, 
और उससे भुक्त करने वाला परमात्मा है ।” इत्यादि । 


स्मृतिर॒पि-“प्रकृति पुठषं चैव विद्धयतादी उभावपि, विका- 
रांश्च गुणांश्वेव विद्धि प्रकृति संभवान्‌ | कार्यकारण कर्तृल्व हैतुः 
प्रकृतिरुच्यते, पुरुष: सुखढु:खातां भोक्तलत्वे हेतुरुच्यते । पुरुष: 
प्रकृतित्योअहि भुंक्तो प्रकृतिजानू गुणान्‌, कारणं गुण संगोधत्य सदस- 
योनि जन्मसु। सर्त्व॑ रजस्तम इति गुणा: प्रकृति संभवा:, निवध्न॑ति 
गहाबाहो देहे देहिनमब्ययम्‌ ।/ तथा-“सर्वभूतानि कौस्तेय प्रकृति 
यांति मामिकाम्‌, कल्पक्षये पुनस्तानि कल्पादी विसृजाम्पहम्‌ । 
प्रकृति स्वामवष्टभ्य विसृजामि पुनः पुनः, भूतग्राममिमं कृत्स्नमवरशं 
प्रकृतेबंशात्‌ । मयाध्ध्यक्षेण प्रकृति: सुयते सचराचरम्‌, हेतुनाः्मेन 
कौन्तेय जगद हि परिवर्तते” तस्माद ब्रह्मात्मकत्वेत कापिल तंन्र- 
सिद्धा: प्रकृत्यादयों निरस्य॑तते । 


(६ #६५ ) 


स्मृति मे भी इसी थ्रकार जैसे--“प्रइ ति-पुरुष दोनो को ही अनादि 
जानो, विकारों और गुणो को प्रकृति से ही उत्पन्न जानो। कार्य कारण 
में प्रश्वति कारण कहलाती है, चुखदु ख भोगने मे पुरुष कारण वहलाता 
है। पुरुष, प्रकृति मे स्थित हआ ही, प्राकृतिक गुणों को भोगता है, गुणों 
की आसवित ही उसकी ऊँची नीची योनि के जन्म का कारण है। 
सत्व रज तम आदि प्राकृतिक ग्रुण ही अव्यय आत्मा को देह में 
बाधते है।” तथा “कल्प के अत मे सारे भूत, मेरी प्रकृति को प्राप्त होते 
है, कल्प के आदि में में पुन उनकी सृच्टि करता हूँ। प्रकृति के वशीभूत 
विवश समस्त भूत्र समुदाय को मैं, अपनी प्रकृति का अवलबन कर, अनेक 
प्रकार से बार वार सृजन करता हेँ। मुझ अध्यक्ष द्वारा प्रेरित, प्रकृति 
समस्त चराचर जग्रत बो उत्पन्न करतो है, इसी से यह जगत चलता 
रहता है। इत्यादि उदाहरणो से अन्नह्यात्मक साख्य तत्र सिद्ध प्रकृति 
आदि का स्वत्त खड़न हो जाता है। 


श्वेताश्वतरोपनिपदि श्रूयते-“अजामेका लोहितशुक्लबृष्णा 
बह्नौ प्रजा सृजमाना सरूपा , जो होको जुपमाणोध्नुशेते जहात्येगा 
भुक्तमोगामजोश््य.” इति । तन सदेह,, किमस्मिन्‌ मत्रे केवला तम्र 
सिद्धा प्रकृतिरभिधीयते, उत ब्रह्मात्मिका ? इति, कि युक्तम्‌ 
कैवलेति, कुत, ? “प्रजामेकाम्‌” इत्यस्था, प्रकृतेरकाय॑त्व श्रवणात्‌, 


“बह्नी. प्रजा सृजमाना सहूपा.” इति स्वातश्येण सरूपाण बह्ीता 
प्रजाना ज्षष्ट्वत्व भ्रवणात्‌ । इति । 


एवेताश्वतरोपनिपद्‌ में प्रसग आता है कि- 'अपने ही समान भूंत॑ 
सभुवायो को रचने वाली रक्‍त श्वेत और कृष्ण बर्णा एक अजा की, 
निशचय ही एक अज आसकत होकर भोगता है, दूसरा अज इस भोगी 
हुई श्रजा को त्याग देता है ।! इस पर सदेह होता है कि-इस मत्र मे 
सांख्योक्‍्त केवला (स्वत सिद्धा) अ्रकृति का वर्णन है अथवा ब्रह्मात्मिका 
प्रकृति का ” कहू सकते है कि केवला का, क्यो कि-.“अजाम्रेकाम्‌” पद मे 
प्रकृति की अकायँता बतलाई गई है तथा “वह्दी प्रजा सृजमाना सहृपा * 
इस वाक्याश में, अपने ही समान प्रजा का स्वतन्न रूप से सर्जन कहा 
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गया है, जिससे ज्ञात होता है कि-सांस्प तंत्र सिद्ध केवला का ही 
बर्णन है। 


एवं प्राप्तेडभिधीयते-“चमसवदविशेषात्‌” । न जायत इति 
श्रजा इति भ्रजात्वमात्र प्रतिपादनात्‌ तं्रसिद्धान्नह्मात्मकाजाग्रहणे 
विशेषाप्रतीतिी: चमसवत्‌, यथा-“अ्र्वाग्विलशश्वमश ऊध्व॑दुध्न/” 
इत्यस्मिन्‌ मंत्रे चमसस्य भक्षणसाधनत्वमात्र' चमसशब्देन प्रतीयत 
इति न तावन्मात्रेण चमसविशेष प्रतीति;, यौगिकशब्दानामधे- 
प्रकरण दिभिविना5थ विशेषनिश्वयायोगातू, तत्र “यथेदं तच्छिर: 
एप हिं प्र्वाग्वितश्व मस ऊरध्व॑बुष्नः” इत्यादिना वाक्यशेपेण शिरसः 
चमसत्वनिश्चय, तथा प्रत्रापि श्रर्थ प्रकरणादिभिरेव प्रजा 
निर्णतव्या, न चात्र तंत्रसिद्धा अ्जाग्रहणहेतवो&्य॑ प्रकरणादयो 
दृश्यन्ते, नचास्याः स्वातंत्येण सष्टवत्वं प्रतीयते “बच्नीः प्रजा: 
सृजमानां” इति सष्ट्रमात्रप्रतीतेः। भ्रतोश्नेन मंत्रेण न अन्नह्मात्मि- 
काइजाअभिधीयते । 


उक्त संशय पर “चमसवदविशेषात्‌' सृत्र प्रस्तुत करते है, जिसका 
तात्पय है कि-इस प्रसंग में सास्योक्त प्रकृति का वर्ण न नही है, जो जन्म 
नले उसे अजा कहते है, ऐसी सामान्य अजा का ही प्रतिपादन किया 
गया है। इससे सांड्योक्त अम्नह्मयात्मक अजाविशेष की प्रतीति नहीं होती, 
जैसे कि- सर्वाशविलश्चमछ”' इत्मएदि प्रश्न में चपण शच्द शक्षणके 
साधनत्व मात्र का ही बोधक है, चमसविशेष की प्रतीति नही कराता। 
यौगिक शब्दों का अर्थ, प्रकरण आदि के बिना, अर्थ विशेष का बोधक 
नही होता । जैसे कि-'यथेदं तच्छिर:” इत्यादि वाक्य के शेपांश से चमस 
शब्द, शिर अर्थ की प्रतीति कराता है, उसी प्रकार उक्त प्रसंग में भी, 
'प्रकरण भादि से ही अजा शब्द का अर्थ निर्णय करता होगा । प्रकरण 
आदि में कही भी साख्योक्त अजाकी अर्थ प्रतीति नही होती, भर न 
उसकी स्वतंत्र रूप से सष्ठि करने की ही प्रतीति होती है । “बह्दी: भजा; 
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है” इत्यादि श्रुतियो में ज्योति ब्रह्म की प्रसिद्धि है। ज्योतिरपक्रमा का 
अर्थ है ब्रह्ममारणिका, अर्थात्‌ ज्योति ब्रह्म हो जिसका कारण है। 
तैत्तिरीयोपतिपद्‌ की एक शाखा में इसे ब्रह्मकारणिका बतलाया गया है- 
/इस जीवात्मा की अन्तर्गुहा में, अणु से अणू और महान्‌ से महान' रूप 
वाला वह परमात्मा विराजमान है” इस वाक्य में, हृदय की गुहा में 
उपास्य रूप से सन्निहित ब्रह्म का वर्णन करके “सात प्राण उससे उत्पन्न 
होते हैं” इत्यादि में सभी लोकों और ब्रह्मा भादि की उत्पत्ति उसी से 
बतलाकर, सबकी कारणीभूत अजा है उसी से सब उत्पन्न हुए है, ऐसा 
“अजामेकाम्‌” इत्यादि में बतलाया गया है। ब्रह्म के अतिरिक्त, उत्पन्न 
होने वाले सारे पदार्थ ब्रह्मात्मक है, ऐसे उपदेश के प्रसंग में, अनेक 
प्रजाओ की सृष्टि करने वाली, कर्माधीन जीवात्मा से भोग्या, अन्य 
ज्ञानी जीव से परित्यकता, ब्रह्मेत्पन्ता, इस अजा को भी, प्राण प्तमुद्र 
पर्वत आदि की तरह, ब्रह्मात्मक मानना होगा। यही उकन प्रकरण का 
तात्पर्य है। जैसे कि वाक्यांश से चमस शब्द की विशेष अर्थ प्रत्तीति 
होती है, वैसे ही उक्त शाखान्तरीय वाक्य से भी अजा शब्द की विशेष 
हा प्रतीति होती है, इसलिए यह अजा ब्रह्मात्मिका है, ऐसा निश्चित 
होता है। 


इहापि प्रकरणोपक्रमे “कि कारण ब्रह्म” इत्यारभ्य “ते ध्याव- 
योगानुगता अपस्यन्देवात्मश्शाक स्वगुणेनिंरढां” इति परम्रह्म शक्ति- 
रूपाया श्रजाया अ्रवगते, उपरि५ष्ठाच्च “ग्रस्मान्मायी सृजते विश्वमेत- 
त्तस्मिंश्चान्यों मापया सन्तिरुद्धः” “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं 
तु महेश्वरम” "यो योनिर्योनिमधितिष्ठत्येक:” इति च तस्या एव 
प्रतीतेर्मास्मिस्मंत्र तंत्रसिद्ध स्वतंत्र प्रकृति प्रतिपत्ति गंघ: | 

इस प्रकरण के उपक्रम में “इस जगत का मुख्य कारण ब्रह्म कौन 
है?" इत्यादि से प्रारम करके “उत्होंने ध्यान योग मे स्थित होकर, 
अपने गुणों से आवुत्त आत्म शक्ति का साक्षात्‌ किया” इस वाक्य तक जो 


वर्णन किया गया है उससे भ्रजा परत्षह्म की शवित रूपा है, ऐसा परिज्ञान 
होता है। इसके बाद के वाक्य से भी यही मिश्चित होता है, जैसे-- 


( ४५७० ) 
सूजमाना” में तो केवल सृष्टिमात की ही चर्चा हे। इसस्ले निर्णय होता 
है कि-इस मत्र मे साख्योक्त अब्रह्मात्मिका अजा अभिवेय नही है। 
त्रह्मात्मकाश्जाभ्रहण एवं विशेषहेतुरस्तीत्याह-- 


इस प्रकरण मे ब्रह्मात्मक अजा ही मानी जायगी इसका विशेष 
कारण प्रस्तुत करते है-- 


ज्योतिर्षऋमा तु तथाह्मधोयत एके ।१।ह९॥ 


तु शब्दोध्धारणार्थ., ज्योतिरुपक्रमैवैषाप्जा, ज्योतिः ब्रह्म 
“त देवा ज्योतिया ज्योति.” भ्रथ यदतः परो दिवो ज्योतिदीप्यते” 
इत्यादि श्रुति प्रसिद्ध. । ज्योतिरुपक्रमा, ब्रह्मकारणिका इत्पर्थ.। 
तथा हिं श्रधीयत एके-होति हेती, यस्मादस्या अ्रजाया ब्रह्मकारण- 
कत्वमेके शाखिन तैत्तिरीया अ्रधीयते-“अणोरणीयान्‌ महतो महोयान्‌ 
प्रात्मा गुहाया निहितोशस्य जन्तो.” इति हृदयगरुहायामुपास्यत्वेत 
+सन्निहितं ब्रह्माभिधाय “सप्त प्राणा: प्रभवति तस्मात्‌" इत्यादिना 
सर्वेपा लोकाना ब्रह्मादीनां च तत उत्पत्तिमभिधाय सवंकारणीभूता- 
$गा तत उत्पन्ताअभिधीयते “श्रजामेकाम्‌” इत्यादिना । सर्वस्य तद: 
व्यतिरिक्तत्य वस्तुजातस्प तत उत्पत्त्या तदात्मकत्वोपदेशे प्रक्रिय- 
माऐ5मिधीयमानत्वात्‌. प्राणसमुद्रपर्व॑तादिवदेधाप्यजणा बहुवीतां 
सरूपाणां प्रजाना स॒ष्ट्री कमंवश्येनात्मना भुज्यमाना प्रन्येन विदुपा- 
त्मता त्यज्यमाना च॒ ब्रह्मण उत्पन्ना ब्रह्मात्मिकाश्वगतब्येत्यय, । 
प्रतो वावयशेपाच्चमसविशेषवच्छाखातरीयादेतत्सरूपात्‌ प्रत्यभिज्ञाय- 
मानार्थाद वावयान्नियमिता$जा ब्रह्मात्मिकेति निश्चीयते । 


सूत्रस्थ तु शब्द निश्चयात्मक है। इस प्रकरण में कही गई बा 
ए्योतिरपक्रमा (ज्योतिर्मय ब्रह्मात्मिका ) ही है। “देवता ज्योतियों की 
ज्योति दी उपासना करते हूँ, वह ज्योति चुलोक करे ऊपर चमक रही 


(६ ५७१ ) 


है” इत्यादि श्रुत्तियों में ज्योति ब्रह्म की प्रस्मिद्धि है। ज्योतिरपक्रमा का 
अर्थ है ब्रह्मकारणिका, अर्थात्‌ ज्योति ब्रह्म ही जिसका कारण है। 
तैत्तिरीयोपनिपद्‌ की एक शाखा में इसे ब्रह्मझा रणिका बतलाया गया है- 
/इस जीवात्मा की अन्तर्गुह्म में, अणु से अगु और महान्‌ से महान रूप 
वाला वह परमात्मा विराजमान है” इस वाक्य में, हृदय की गुहा में 
उपास्य रूप से सन्निहित ब्रह्म का वर्णव करके “सात प्राण उससे उत्पन्न 
होते हैं” इत्यादि मे स्रभी लोकों और ब्रह्म भादि की उत्पत्ति उसी से 
बतलाकर, सबकी कारणीभूत अजा है उसी से सब उत्पन्न हुए है, ऐसा 
"“अजामेकाम्‌” इत्यादि में वतलाया गया है। ब्रह्म के अतिरिक्त, उत्पन्न 
होने वाले सारे पदार्थ ब्रह्मात्मक है, ऐसे उपदेश के प्रसंग में, अनेक 
प्रजाओ की सृष्टि करने वाली, कर्माधीत जीवात्मा से भोग्या, अन्य 
ज्ञानी जीव से १रित्यकता, ब्रह्मोत्पन्ना, इस अजा को भी, प्राण ममुद्र 
पर्वत आदि की तरह, ब्रह्मात्मक मानना होगा। यही उकन प्रकरण का 
तात्पयें है। जैसे कि वाक्याश से चमस शब्द की विज्वेप अर्थ प्रतीति 
होती है, वैसे ही उदन शाखान्तरीय वावय से भी अजा शब्द की विशेष 
पा हे होती है, इसलिए यह अजा ब्रह्मात्मिका है, ऐसा निश्चित 
होता है। 


इह्पि प्रकरणोपक्रमे “कि कारणं बह्मा” इत्यारभ्य ते ध्यान- 
थोगानुगता प्रपश्यन्देवात्मर्शाक्ति स्वगुणेनिंहढां” इति परब्रह्म शक्ति- 
हपाया शजाया श्रवगते, उपरिष्टाच्च “अस्मान्मायी सृजते विश्वमेत- 
तस्मिंश्चान्यो मायया सन्तिरुद्ध:” “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं 
तु महेश्वरम” “यो योनिर्योनिमधितिष्ठत्येक:” इति च तस्या एव 
प्रतीतेर्नास्मिस्मंत्रे तंत्रसिद्ध स्वतंत्र प्रकृति प्रतिपत्ति गंध: । 

इस प्रकरण के उपक्रम में “इस जगत का मुझुय कारण ब्रह्म कौन 
है?” इत्यादि से प्रारंभ करके “ऊत्होंने ध्यान योग में स्थित होकर, 
अपने गुणों से आवृत आत्म शवित का साक्षात्‌ किया" इस वाबय तक जो 


वर्णन किया गया है उससे भ्रजा परत्रह्म की शकित रूपा है, ऐसा परिज्ञान 
होता है। इसके वाद के बावय से भी यही तिश्चित द्वोता है, जेस्े-- 


( १७२ ) 
“प्रकृति को माया तथा भहेश्वर को मायाघीश जानो, उच्ची के अंगभूत 
कारण समुदाय से यह सपूर्ण जगत्‌ ब्याप्त है।” इन सब से ब्रह्मात्मिका 
अजा की ही प्रतीति हो रही है। साझ्य तत्ोकत, स्वतत्र स्वभावा अजा 
की तो इस मर मे लेशमान भी चर्चा नही है । 


कथ ॒तहिं ज्योतिरुपक्रमाया लोहित शुक्ल कृष्ण रूपाया 
ग्रस्था प्रकृतेरजात्वमू, अजाया वा कय ज्योतिसुपक्रमात्वमित्य- 
ऋाह-- 

ज्योतिर्षतमा, रक्त श्वेत कृष्ण वर्णा इस प्रकृति का अजा होना 


कंसे समव है ? यदि भ्रजा है तो वह ज्योतिरुपक्रमा कैसे है ? इस शका 
की निवृत्ति करते है-- 


कह्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोधः ।१।४)१०॥ 


प्रसक्ताशंकानिवृत्यथेश्च॒ शब्द । श्रस्या प्रकृतेरजात्वं ज्योति- 
रुपक्रमात्व च न विरुध्यते, कुन. ? कल्पनोपदेशात्‌ | कल्पन वलृप्त 
सृष्ठि, जगद्‌ सृष्द्युपदेशादित्यथ । यथा-“सूर्याश्चद्रमसी धाता 
यथापूर्वमकल्पयत्‌” इति कल्पन सृष्टि । अ्त्रापि “"प्रस्मान्मायी 
सृजते विश्वमेतत्‌” इतति जगत्‌ सृष्टिहपदिश्यते । स्वेनाविभक्ताद- 
स्मात्‌ सुक्ष्मवस्थात्‌ कारणान्मायी सर्वेश्वर, स्व जगत्‌ सृगती“ 
ध्यर्थ.। प्रनेन कल्पनोपदेशेनास्या. प्रकृते कार्यकारणरूपेणावस्पा- 
ह॒यान्वयोध्वगम्यते । सा हि प्रलयवेलाया ब्रह्मतापन्‍ना प्रविभक 
नामरूपा सक्ष्मह्पेशा वतिष्ठते । सृष्ठि बेलाया तदभूत सत्वादिगुणा- 
विभक्त नामरूपाध्यक्तादि शब्दवाच्या तेजो५बन्नादिरूपेण च परिणता 
लोहित शुक्ल कृष्णाकारा चावतिष्ठते | भरत. कारणा&वस्था ग्रजा 

कार्यावस्थाज्योतिरुपक्रमेति न विरोध. । 
सूत्रस्थ च शब्द की गई शका की निवृत्ति के लिए प्रयोग किया 


गया है। इस प्रकृति के बजात्व और ज्योतिश्पक्रमात्व में कोई विरोध 
नही है, व्योकि--कल्पता का उपदेश दिया गया है। कद्ृप्ति का अर्थ 


( १७३ ) 


होता है सृष्टि, इसलिए कल्पना के उपदेश का तातपें है सृष्टि का 
उपदेश । जैसे कि--“विधाता ने वैसे ही सूर्य और चंद्र की कल्पता की" 
इस वावय में कह्पना शब्द सृष्टि वाची है। इसमें भी “यह मायावी भूत 
समुदाय से जगत की सृष्टि करता है” ऐसा जगत सृष्टि का उपदेश दिया 
गया है। उक्त वाक्य का तालये है कि-मायाधीश सर्वेश्वर, अपने से 
अभिन्न, सूक्ष्म कारण छप में स्थित इस प्रकृति से ही जगत को रचते हैं। 
इस कल्पनोपदेश से इस प्रकृति की कार्यकारण रूप दोनों अवस्थाओं 
की प्रतीति होती है। यह प्रकृति प्रलयावस्था में, अविभकक्‍त नाम रूप 
वाली होकर सूक्ष्म रूप से ब्रह्म में लोग होकर स्थित रहती है। सृष्टि 
काल में यही, सत्त्व आदि गुणों के रूप मे प्रकट विभकक्‍त नाम झूपवाली, 
अव्यवत भादि नामों वाली, तेज जल पृथिवी आदि रूपो में परिणत, रक्त 
शुबल कृष्ण आकार वाली हो जाती है। इस प्रकार कारण अवस्था वाली 
अजा और ज्योतिरुपक्रमा अजा में कोई विरोध प्रत्तीत नहीं होता । 


मध्वादिवत्‌-यथेश्वरेणादित्यस्य कारणावस्थायामेकस्यैवाव- 
स्थितस्य कार्यावस्‍्थायामग्यजुसामाथवे प्रतिपाद्य कर्मनिष्पाद्यरसा- 
श्रयतया वस्वादि देवताभोग्यत्वाय मधुत्वकल्पतं उदयास्तमय कत्प- 
न॑ च न विरुध्यते, तढुक मधुविद्यायाम्‌- असौ वा श्रादित्यों देवमथु/ 
इत्यारभ्य “भ्रथ तत ऊध्बे' उदेत्य नैवोदेतानास्तमेतैकल एवं मध्ये 
स्थाता” इत्यंपेन । एकल: एकस्वभाव:। अ्रतोध्नेन मंत्र य ब्रह्मा- 
त्मिकाश्जैवाभिघीयते, न कापिलतंत्र सिद्धे ति सिद्धम्‌ । 


जैसे कि--कारणावस्था में स्थित एक हो आदित्य को कार्यावेस्‍था 
अर्थात्‌ उदीयमान अवस्था की ऋणग यजु साम और अथर्व वेद में, कर्म- 
फलाबाप्ति के लिए, वसु आदि देवताओं की भोग्यता संपादन के लिए 
मधुरूप से की गई कल्पना मे कोई विरुद्धता नही है, बसे ही अजा के भी 
कार्यकारण रूप सें कोई विरुद्धता नहीं है. मधुविदया के--“यह्‌ आदित्य 
ही देवताओं का मधू है इत्यादि से प्रारंभ कर “जैसा श्रव उदय हुआ 
है, वैसा जब उदय न होगा” इस अंतिम वावय तक के वर्णन से यही 


( ४७१ ) 


ह्ितीय प्रकार भी वैकल्पिक है, अर्थात्‌ यह अजा, तेज जल पृथ्वी 
रूप से विकृत ब्रह्म है, अथवा स्वरूपावस्थ अविद्षत्त ब्रह्म है? उसका 
बिक्ृत रूप तो हो नहीं सकता, क्‍योंकि विक्ृत रूप अनेक होता है, और 
अजा एक है| अविकृृत रूप भी "लोहित शुक्ल कृष्णा” इस चिक्ृत वर्णन 
से बिर्द्ध है। इसलिए तेज जल पृथ्वी आदि रूप वाली स्वरूपावस्थिति 
है ऐसा तो कह नहीं सकते । 


तृतीय प्रकार में भी, अजा शब्द से तेज जल पृथिवी भादि निर्दिष्ट 
उसकी कारणावस्था ही माननी पड़ेगी। यदि ऐसा ही मानना है तो, 
श्रुतिसिद्ध कारणावस्था के निर्देश को मानना ही श्रेष्ठ है। 


यत्युनरस्ा: प्रकृते रजाशब्देन छागत्वपरिकल्पनमूपदिश्यत इति, 
तदष्यसंगतम्‌, निष्प्रयोजनतवात्‌। यथा-प्रात्मानं रथिनं बिद्धि! 
इत्यादियु ब्ह्मप्राप्त्युपायतास्यापतायथ शरीरादिपु रथादिरूपरं 
क्रियते तदवदस्यां प्रकृती छागत्वपरिकल्पनं क्वोषयुज्यते ? न केवल- 
मुपयोगाभाव एवं, विरोधश्च, कृत्स्न जगत कारणभूताया: स्वस्मि- 
नतनादिकाल संबद्धानां सर्वेपामेव चेतनानां निखिल सुखदुःखोपभोगा- 
पवर्ग साधनभूताया: अचेतनाया: अत्यल्प प्रजासगंकरागंतुक संगम- 
चेतन विशेषेकरूपा श्रत्यल्प प्रयोजन साधन स्वपरित्यागाहतुभूत 
स्वसंवंधिपरित्याग समर्थ चेतन विशेषपरूपच्छागस्वभांवस्यापनाय 
तदरूपत्वक्ल्पनं विरुद्धमेव । “ग्रजामेकां” अजो हाय कः “प्रजोडन्य/! 
इत्यन्नाजाशब्दस्य विरूपार्थबल्पण॑ च न शोभनम्‌ | सर्वत्र छागत्वं 
प्रिकल्प्यत इतिचेत्‌ “जहात्येनां भुक्तमोगामजोञअत्यः” इति विदृप 
श्रात्यंतिक प्रकृति परित्यागं कुर्वेंत्ो अनेन वान्येन या पुनरपि संबंध- 

योगछागरत्वपरिकल्पनमत्यंत विरुद्धम्‌ । 
यदि यह कहें कि--अजा शब्द का अर्थ बकरी है, ऐसा कहना भी 


असंगत है, ऐसे अर्थ में अजा शब्द के प्रयोग का कोई प्रयोजन समझ में 
नही आाता । जैसे कि--“आत्मा को सारथी जानो” इत्यादि वावय में, 


( शछछ ) 


वात स्पष्ट होती है। मंत्र मे प्रयुकत एकल शब्द एक स्वभाव का वाची 
है। इस मत्र से ब्रह्मात्मिका अजा की ही प्रतीति होती है, कापिल तत्र 
सिद्ध प्रकृति की नही यह निश्चित मत है। 
श्रन्ये त्वस्मिन्‌ मत्रे तेजोब-नलक्षणाउ्जेकामिधीयत इति ब्रुबते । 
ते प्रष्टव्या,, कि तैजोवन्नान्येव तेजोवस्नात्मिकाप्जेका, उतत तैजोबल 
रूप ब्रह्येव, कि वा तेजोवन्तकारणभूता काचित्‌--इति । प्रथम 
कल्पे तेजोवन्नाना श्रनेकत्वात्‌ “अ्रजामेकाम” इति विरुध्यते । न च॑ 
वाच्य तेजोबन्नावामनेकत्वेषपि. भिवृत्करणे नैकतापत्तिरिति 
मिवृत्करणेइपि वहुत्वानपगमात्‌--“इमास्िस्रो देवता.” तासा 
त्रबृत्त त्रिवृतमेकका करवाणि! इति प्रत्येक विवित्करणोपदेशात्‌ । 
द्वितीय. कल्पो विकल्प, कि तेजोवन्नरूपेण विक्ृत ब्रह्मेवाजैका, 
कि वा स्वरूपेणावस्थितमविक्ृतमिति । प्रथम. कत्पों बहुत्वानपायादेव 
निरस्त. । ह्वितीयोषपि ' “लोहितशुबलकृष्णा”  इति विरुध्यते । 
स्वरूपेणावस्थित ब्रह्म तेजोवन्नलक्षरमिति वक्‍्तुमपि शब्येत । ततीये 
कस्पेथ्प्यजाशब्देन तेजोवन्नावि नि्दिश्य तैस्तत्का रणावस्थोपस्थापती- 
येत्यास्थेयम  ततो वरमजाशब्देन तेजोबस्तकारणावस्थाया, श्रुति- 
सिद्धाया एवाभिधानम्‌ । 
अन्य सम्रदाय वाले कहते है कि-इस मत मे तेज जल पृथ्वी रूपा 
एक अजा का वर्णन है। ऐसा कहने वालो से प्रश्न है कि-तेज जल पृथ्वी 
रूप ही तेज जल पृथिव्यात्मिफा एक अजा है? अथवा तेज जल पृथ्वी 
रूप ब्रह्म ह्वी अजा है? अथवा तेज जल पृथ्वी की कारण भूता कोई 
शक्ति विशेष है ? अथम प्रकार तो सभव नही है क्योकि तेज जल पृथ्वी 
आदि तो अनेक है और अजा एव है यह विरुद्धता कैसे सभव होगी । 
आप यह नही कह सकते कि--तेज जल पृथ्वी अनेक होते हुए भी त्िवृत 
प्रक्रिया से एक ही माने जाते हैं। उनके ह्यात्मक होते हुए भी उनकी 
अनेक्ता भग॒ नही होती, जैसा कि इन तीन देवताओं को एक-एक के 
तीन-तीन कछेगा” इत्यादि से ज्ञात होता है। 
हर 


( १७४ ) 


द्वितीय प्रकार भी वैकल्पिक है, भर्थात्‌ यह अजा, तैज जल प्रथ्वी 
हूप से विक्षत ब्रह्म है, अथवा स्वरूपावस्थ अविक्षत ब्रह्म है? उसका 
विकृत रूप तो हो नहीं सकता, क्योंकि विकृत रूप अनेक होता है, और 
झजा एक है। अविद्धत रूप भी “लोहित शुक्ल कृष्णा” इस विक्ृत वर्णन 
से विरुद्ध है। इसलिए तेज जल पृथ्वी आदि रूप वाली स्वरूपावस्थिति 
है ऐसा तो कह नही सकते । 


तृतीय प्रकार में भी, अजा शब्द से तेज जल पृथिवी आदि निर्दिष्ट 
उसकी कारणावस्था ही माननी पडेगी। यदि ऐसा ही मानना है तो, 
श्रृतिसिद्ध कारणावस्था के निर्देश को मानना ही ध्रेष्ठ है । 


यह्पुतरतत्या: प्रकृते रजाशब्देन छापत्वपूरिकल्पनमुएदिश्यत इति, 
तदष्यसंगतम्‌, निष्प्रयोजवत्वातू । बथा-'प्रात्मानं रधिनं विद्धि" 
इत्यादिषु ब्रह्मप्राप््युपायताख्यापनाय शरीरादिपु रथादिछपरां 
क्रियते तदवदस्यां प्रकृती छागत्वपरिकल्पनं क्वोपयुज्यते ? न केवल- 
मृुपयोगाभाव एव, विरोधश्च, कृत्स्न जगत्‌ कारणभूतायाः स्वस्मि- 
नतनादिकाल संवद्धानां सर्वेपामेव चेतनातां निखिल सुखदुःखोप भोगा- 
पवर्ग साधनभूताया: अचेतनाया: अत्यल्प प्रजासगंकरागंतुक संगम- 
चेतन विशेषैकरूपा श्रत्यल्प प्रयोजन साधन स्वपरित्यागाहेतुभूत 
स्वसंवंधिपरित्याग समर्थ चेतव विशेषसूपच्छागस्वभौवस्यापनाय 
तद्रूपत्वक हपत॑ विरुद्धमेव । “अजामेकां” अ्रजो हां कः “प्रजोह्य:” 
इत्यत्राजाशब्दस्य विरूपार्थशल्पनं चेन शोभनम्‌। सवंत्र छागत्वं 
परिकल्प्यत इतिचेत्‌ “जहात्येनां भुक्तमोगामजोष्त्यः” इति विदुप 
श्रात्यंतिक प्रकृति परित्यागं कुव॑तों प्रनेव वान्येन वा पुनरपि संयंध- 
योगछायरत्वपरिकल्पनमत्यंत विरुद्धम्‌ 

यदि यह कहें कि--अजा शब्द का अर्थ बकरी है, ऐसा कहना भी 


असंगत है, ऐसे अर्थ भें अजा शब्द के प्रयोग का कोई प्रयोजन समझ में 
नही क्षाता। जैसे कि--“आत्मा को सारथी जानो” इत्यादि वावय में, 


( ५७६ ) 


ब्रह्म प्राप्ति की उपायता दिखलाने के लिए शरीरादि की रथादि रूपको 
में कल्पना की गई, वैसे ही इस अजा का बकरी अर्थ करने मे क्या 
उपयोग है ? अजा शब्द का बकरी अर्थ करने में केवल प्रयोजन का ही 
अभाव नही है अपितु विरोध भी पडता है। सपूर्ण जगत की कारण रूपा 
प्रकृति, अचेतत होती हुई भी, अनादिकाल से अपने में सवद्ध विशिष्ट 
चेतनो के समस्त सुख दु खो के भोग की तथा अपवर्ग की साधनिका भी 
है। उसको अत्यत्प सतान समुत्यादनाथ चेतन विशेष के साथ झभिनव 
संगम सबंध से केवल दुग्ध प्रदान रूप प्रयोजन के लिए बकरी रूप से 
फल्पित करना, उसके स्वरूप के विरुद्ध ही होगा। 


अजामेकाम्‌ अजोह्यंक अजोब्त्य ! इन पदों मे प्रयुक्त अजा 
शब्द जो कि क्रमश श्रक्ृति, बद्धजीव और मुक्त जीव के लिए कहा गया 
है यहाँ बकरी अर्थ करना अशोभनीय भी है। यदि कहो कि हम तीना 
ही अर्थों मे वकरी भ्र्य करेंगे तो “दूसरा अज इस भुक्तभोगी अजा का 
प्याग करता है इसा वाबय मे सपूर्ण रूप से प्रकृति को त्याग 7रने वाले 
जिस ज्ञानी पुरुष अज का वर्णन किया गया है उसकी बकरी छूप से 
कल्पता करना तो उस मुक्त पुरुष को पुन माया सबधी बकरी झ़प से 
बाँधता है, जो कि अन्यत विरुद्ध है। 


३ सख्योपसग्रहधिकरण --- 
न संख्योपसग्रहादपि नानाभावाद तिरेकाचच ।१9।१ १॥ 


वाजसनेयिन समामनति-“यस्मित्‌ पच पचजना प्राकाशश्व 
प्रतिष्ठित., तमेवम्मन्य भ्रात्मान विद्वान्‌ ब्रह्मामृतोह्मृतम्‌” इति । 
किसय मन कापिलतनसिद्ध तत्वप्रतिपादनपर उत नेति सदि- 
झते। कि युक्तम्‌ ? तनसिद्धतत्व प्रत्तिपादनपर इति, कुत ? पच 
शब्द विशेषात्‌ पचजनशब्दात्‌ पचविशति तत्त्व प्रतीते । एतदुक्त 
भवति-'पचजतवा ” इति समास समाहार विषय । पचाना जनाना 
समूहा पचजना. “पचपूल्य” इतिवत्‌ । पचजना इति लिगव्यत्य- 
यश्छादस , ते च समूहा कतीत्यपेक्षाया पचजनशब्द विशेषणेर 


( ५७७ ) 


प्रथमेव पंचशब्देत समूहा. पंचेति प्रतीयंते, यथा पंच पंचपृल्य इति। 
अत, “पंच पंचजता.” इति पचविशतिपदार्थावगतों ते कतम इत्म- 
पेक्षाया मोक्षाधिकारान्मुमुक्षुमि ज्ञातब्बतया स्मृति प्रसिद्धा, प्रकृत्या- 
दय एवं ज्ञायते। “मूलप्रकृतिविकृतिमंहदाद्या. प्रकृतिविकृतय- 
सप्त, पोडशकश्च विकारों न प्रकृतिनं विकृति पुरुष.” इति हि 
कापिलाना प्रसिद्धि, भ्रतस्तंत्रसिद्ध तत्व प्रतिपादन पर. । 


वाजसनेयी बृहदारण्यकीपनिपद में कहा गया कि--“पाँच, पाच- 
जन और आकाश जिसपर प्रतिष्ठित हैं, उसी को आत्मा मानकर अमृत- 
स्वरुप ब्रह्मवेत्ता पुरुष अमर होते हैं।” इस पर सदेह होता है कि-- 
यह कापिल तनोक्त तत्व का प्रतिपादक है या नहीं ? वाह साते हैं 
कि - साय तत्त्व का ही प्रतिपादय' है क््योकि- इसमे पाच-पाच जनों 
का वर्णन विशेष रूप से किया गया है, जो कि साख्योक्‍त पथ्चीस तत्त्वो 
की ही प्रतीति कराता है। “पचजता ” पद समाहार समास विषयक है, 
पाच जनो के समूह को “पचजन” कहते हैं, मह “पचपुल्य ” की तरह 
समस्त पद है। इस पद मे वैदिक व्याकरण के अनुगार लिग विपर्यंय है 
( पुछ्लिंग प्रयोग किया गया है अन्यथा स्तीलिय 'पचजनी" प्रयोग होना 
चाहिए था)। ये पाच ममूह कोन हैं ? ऐसी आकाक्षा होने पर--पचमन 
शब्द के विशेषणीभूत, दूसरे “पच” शब्द से ऐसा ज्ञात होता है कि केवल 
पाच ही हैं, जैसा कि “पच पचपुल्य-” में है। “पच पचजना /” इस वाषय 
में कहे गए पाच पाच के वे पाव समूहित पदा्थे कोन हैँ ? ऐसी झाकाक्षा 
होने पर--सास्यतत्त्वप्रसिद्ध मुमुक्षुवं के लिए न्नातव्य ग्रकृत्ति आदि 
तत्त्व ही ज्ञात होते हैं, यह शास्त्र एममातर मोक्षाघिकार का ही उपदेश 
देता है। "मूल प्रकृति अविक्ृत है, महत्‌ आदि सात ( रूप-रस-ग्ध स्पर्श- 
शब्द-महत्‌-अहकार ) प्रकृति विक्ृति दोनों हैं। सोलह ( जिद्वानचकु- 
कर्ण-त्वगू-घ्राण,. हस्त-पाद-पायु-उपस्थ-वाक्‌ मत-पृथ्वी-जल-वायमु-तेज- 
आकाश ) विकार हैं, पुरुष न प्रशधति है न विकृति !" ये कापिल तत्रसिद्ध 
पच्चौस तत्त्व हैं) इससे यही ज्ञात होता है कि--उक्त श्रुति वाक्य इन 
तत्त्वो का ही भ्रतिपादक है । 


[ प्रएध ) 


सिद्दान्त:-इति प्राप्त प्रचक्ष्महे -“न संख्योपसंग्रहादपि” इति | 
“पंच पंचजनाः” इति पंचविशति सख्योपसग्रहाददपि न तंत्रसिदध- 
तत्त्वप्रतीत्ति, कुतः:? नानाभावात्‌-एपा पंच संख्या विशेषिताना 
पंचजतानां तंत्रसिद्धे भ्यस्तत्वेम्यः पृथगूभावात्‌, “यस्मिन्‌ पंच पंच 
जना श्राकाशश्च प्रतिष्ठित:” इत्येतेषा यच्छन्द निर्दिष्ट ब्रह्माश्यतया 
ब्रह्मात्मकत्व हि प्रतीयते । “तमेवम्मन्य आत्मानं विद्वान्‌ ब्रह्मामृतो& 
मृतम्‌” इत्यल्ञ तमिति परामर्शेन यच्छब्दनिदिष्टं ब्रह्मेत्मवगम्यते। 
असस्तेभ्य, पृथगभूता: पंचजना इति न तंलसिद्धा एते। प्रतिरेकाच्च 
तम्रसिद्ध भ्यस्तत्वेभ्योषत्र तत्वातिरिकोषि भवति । यच्छव्दनिदिष्ट 
श्रात्मा श्राकाशश्चात्रातिरिच्येते । श्रतः “तं पड़्विशकमित्याहुस्सत- 
विशमधापरे” इति श्र्‌ति प्रसिद्धसवंतत्त्वाश्रयभूत: सर्वेश्वरः परम- 
पुरुषोज्याभिधीयते, “त संख्योपसंग्रहादपि” इत्यपि शब्दस्य “पंच 
पंचजनाः इत्यत्र पंचविशति तत्वप्रतिपत्तिरेव न संभवतीत्यभिप्रायः । 
कथम्‌ ? पंचभिरा:ख्थसमूह पंचकासंभवात्‌, न हिं तंत्रसिद्धतत्तवेषु 
पंदसु पंचस्वनुगत॑ यत्संख्यानिवेशनिमित्त जात्याथ्स्ति, ने थे 
चाच्यं, पंच कर्मेन्द्रियाणि, पंच ज्ञानेन्द्रियाणि, पंच महाभूतानि, पंच 
तन्मात्राणि, भ्रविशिष्टानि पंच-इत्यवांत्तरसंख्यानिवेशाय निर्मित्त- 
भस्त्येव इति। प्राकाशस्थ पृथइनिर्देशेन, पंचभिरार्धमहाभूत- 
समूहासिद्धे; । प्रतः “पंचजना:” इत्ययं समासो न समाहार विषय: 
प्रयंतु “दिक्संस्ये संग्रायाम्‌” इति संज्ञाविषय:, अन्यथा पंचजताः 
इति लिगरव्यत्ययश्व | पंचजना नाम केचित्संति, ते च॑ पंच संख्या 
विशेष्यन्ते, “पंच पंचजना:” इति, “सप्त सप्तपँय” इति बत्‌ । 
चक्त संशय पर सूत्रवार सिद्धान्त रूप से “न मस्योप" इत्यादि 
सूत्र प्रस्तुत करते हैं। अर्थात्‌ उक्त वाक्य का पचीस संख्या भर्थ मान मेने 
- वर भी सांस्पोक्त तत्वों की प्रतीति नहीं होती, सांस्योक्त तत्वों से 


(६ ४७६ ) 


पृथफृता है। इन पंच संड्याविशेषित पांच जनों की सांस्योक्त तत्त्वों से 
पृथकूता दिखलाई गई है। यत्‌ शब्द निदिष्ट ब्रह्म के आशित होने से, 
इन तत्वों की ब्रह्मात्मकता प्रतीत होती है। “उसको ही आत्मा मावकर 
जो अमृत स्वरूप ब्रह्म को जानते हैं, वे अमर हो जाते है” इस बावय में 
प्रयुक्त तत्‌ शब्द से यंत्त शब्द निदिष्ठ ब्रह्म का ही निर्देश किया गया 
है। इससे स्पष्ट है कि-पंचजन सांख्योक्त तत्त्व से पृथक्‌ हैं। इसमें जो 
तत्त्व वतलाये गए है वे सांख्य तत्त्वों से संड्या में अधिक भी हैं। यत्‌ 
शब्द निर्दिष्ट आत्मा और आकाश ये दो सांख्य तत्त्वसे अधिक है। 
“उन्हें कुछ लोग छब्बीस तथा कुछ सत्ताइस तत्त्वों वाला कहते हैं" ऐसे 
श्रूति प्रसिद्ध, समस्त तत्त्वों के आश्रय सर्वेश्वर परब्रह्म पुरुपोत्तम ही 
उबत श्रुति के प्रतिपाद हैं। 

सुत्रस्थ अपि शब्द यह निर्देश कर रहा है कि--पंच-पंचजना:” 
पद से पच्चीस तस्वों की प्रतीति कदापि संमव नही है। क्योंकि पाच-पांच 
समूहों वा व्यवस्थित रूप से आरंभ करना संभव नहीं है। सांख्योग्त 
तत्वों की पांच-पांच संख्यावाली कोई सुनियोजित पद्धति नही है। ऐसा 
नहीं कह सकते कि-पंच कर्मेंन्द्रिय, पच महाभूत, पंच तम्मात्रा और 
पंच अवशिष्ट (मह॒त्‌, हुंकार, प्रकृति, मन, पुरुष) ऐसी ऋमबद्ध श्ट खला 
है, क्यों कि-वावय में जो आकाश का पुृथक्‌ निर्देश किया गया है, उससे 
पंचमहाभूत समूह असिद्ध हो जाता है । मह्‌ “पंच्रजना:” पद समाहार 
समस्त पद नही है अपितु “दिक्‌ संझ्ये संशायाम्‌” सूत्र के अनुसार 
संह्यावाची है! यदि ऐसा न होता तो इस पद में लिगविपर्यय अवश्य 
हो जाता (अर्थात्‌ पंचजनी होता ), “पंच पंचजनाः” वाक्य “सप्त 
सप्तपंय:” की तरह संज्यावाची ही है । 

के पुनस्ते पंचजना; ? इत्यत श्राह- 

तो फिर वे पांच कौन हैं ? इसका उत्तर देते हैं-- 
प्राणादयों वाब्यशेषात्‌ | १॥४१ शी 

“प्राएस्य प्राणमुत चक्षुपश्चक्षू: शोत्रस्य श्रोत्र श्र्तस्यास्ते 
मनसो ये मनो विदुः” इति वाक्यशेषात्‌ ब्रह्माश्नया: प्राणादय एवं 
पंचपंचजना: इति विज्ञायन्ते । 


( ध्रद० ) 


“वे प्राणों के प्राण, नेत्रों के नेत्र, श्रोत्रों के श्रोत्र, अन्नों के अन्न 
और भनों के मन कहे जाते हैं” इस व।बयाश में बह्े गए, ब्रह्माश्रित प्राण 
भादि ही उक्त वावय में पाच संख्यावाले तत्त्व ज्ञात होते हैं। 

अ्रथ स्थात्‌ काण्वानां माध्यन्दिनानां च “यस्मिन्‌ पंच पंच- 
जना.” इत्ययं मंत्र: समान: । “प्राशस्य प्राण:” इत्यादि वाक्‍्यरेपे 
कार्वानामन्तस्य पाठो न विद्यते । तैषां पंच पंचजना: प्राणादय 
इति न शक्यते वक्त म-इति, तत्ोत्तरम्‌ । 

आपकी बात ही ठौक हो सकती है, पर काण्व और माध्यदिन 
दोनों शाखाओं में “पंच पचजना.” इत्यादि मंत्र समान रूप से मिलता 
है, किंतु “प्राणस्य प्राणः” इत्यादि काणप्व शाखीय वाक्यशेप मे अन्न पाठ 
नही है, इमलिए उसमे तो प्राणादि को पराच तत्त्व वाह मही सबते। 
इसका उत्तर देते है-- 


ज्योतिषफेयाम सत्यन्ते ।१४)१ ३॥ 


एकेपां काण्वानां पाठे असत्यन्ने ज्योतिष: पंचजना: इंद्रिया- 
णीति ज्ञायंते, तेपां वाक्यशेप: प्रदरशनाथे:। एतदुक्तः भवति- 
“यस्मिन्‌ पंच पंचजना:” इत्यस्मात्पूर्वस्मिन्‌ भंत्रे “तं देवा ज्योतिषां 
ज्योतिरायुहोंपासतेडएतम्‌” इति ज्योतिषां ज्योतिष्ट्वे ब्रह्मएयभि- 
धीयमाने ब्रह्माधीनस्वकार्याणि कानिचित्‌ ज्योतीपि प्रतिपन्नानि, 
तानि घ विषयाणां प्रकाशकानीन्द्रियाणीति | “यस्मिन्‌ पंच पंचजना” 
इत्यनिर्धारितविशेषनिर्देशेनावमरम्यंते इति। “प्राणस्य” इति प्राण 
शब्देन स्पशनिद्धियं गृह्मते, वायुसंवंधित्वाद स्पर्शनेन्द्रियस्य मुख्य 
प्राणस्य ज्योति: शब्देन प्रदरशंनायोगात्‌ । चक्षुप इति चल्षुरिन्द्रियम्‌ , 
श्रोत्रस्येति श्रोत्रे न्द्रियम, ग्रन्तस्येति प्लाणरसनगोस्त॑त्रे णोपादानम्‌, 
भन्‍्न शब्दोदित पृथ्वी संबंधित्वात्‌ त्राएंद्रियमनेन गृह्मयते | श्रथते 
झनेनेत्यन्नम्‌ इति रसनेन्द्रियमपि गृह्मते। मनस इति मनः। 


( ४८४१ ) 


प्राणरसनयोस्त॑त्र योपादानमिति पंचत्वमप्यविरुद्धम्‌ । प्रकाशकानि 
मतः पय॑न्तानीद्रियांणि पंचजनशब्दनिदिष्टानि त्दविरोधाय 
प्राणरसनयोस्तंत्र णोपादनम्‌ । तदेवम-/यस्मित्‌ पंच पंचजता 
प्राकाशश्च॒॒प्रतिष्ठित:” इति पंचजत शब्दनिदिष्टानि इन्द्रियाणि 
आकाश रकब्द प्रदर्शितानि महाभूतानि च ब्रह्मणि प्रतिष्ठितानीति 
सवंत्तत्त्वानां ब्रह्माश्रयत्व॒प्रतिपादनात्‌ न तंत्रसिद्ध पंचविशति तत्व 
प्रसंग: । अ्रतः सवंत्र वेदांते संस्योपसंग्रहे तदभावे वा न कापिल- 
तंत्रसिद्ध तत्््वप्रती तिः, इति स्थितम्‌। 


काण्व शासीय पाठ में भ्रत्न शब्द के न होते हुए भी, ज्योति शब्द 
के निर्देश से इन्द्रियों की ही “पंचजन” शब्द से प्रतीत होती है। उक्त 
अर्थ के प्रकाशन के लिए ही वावय के शेष में "पचजन” शब्द का प्रयोग 
किया गया है। कथन यह है कि--“पच पंचजना:” वाद्य के पूर्वेवर्त्ी 
"त॑ देवा ज्योतिपां ज्योति: इत्यादि वाक्य में, ज्योतियों के प्रकाशक के 
हप में ब्रह्म का निरूपण किया गया है। उन ज्योतियों का अपना अपना 
प्रकाशन कार्य श्रह्म के ही अधीन है। “यस्मित्‌ पंच!” इत्णदि मैं जो 
विशेष निर्देश किया गया है उससे, विपयो की प्रकाशक पांच इच्धियों का 
ही बोध होता है। "प्राणस्‍्य” पद में कहे गए प्राण शब्द से स्पर्शनेस््रिय 
का प्रहण होता है, इस इन्द्रिय का वागु के साथ सवध है। ज्योति शब्द 
का मुख्य प्राण से तो ग्रहण किया जा नहीं सकता। “चक्षुप:” से चक्ष्‌- 
रिच्द्रिय, “आ्रोषस्य” से श्रोग्े न्द्रिय का निर्देश किया गया है। “अन्नत्य" 
से प्राण और रसन दोतो इन्द्रियों का निर्देश किया गया है। अतन का 
प्रधे है पृथ्वी, ध्रा्णेद्रिय का पृथ्वी से सवध है, क्योकि यह इच्द्रिय गंध- 
गुणवाल्ी पृथ्वी से ही प्रकट हुई है। “अद्यते अनेन इत्ति अन्नम्‌" इस 
व्यास्या के अनुसार, रसनेन्द्रिय भी अन्न शब्दवाची हो सकती है। 
“मनसः” शब्द से मन का निर्देश है। ध्राण और रसन के एक साथ 
निर्देश होने पर भी, पाच संख्या में कोई अन्तर नहीं आता। प्रकाश 
ल्वभाव वाली मनपयेन्‍्त इन्द्रियाँ ही “पंचजन” छब्द से निदिए्ट हैं, 
संदया विषयक विरोध के परिहार के लिए ही प्राण और रन दोनो 


( ४८३ ) 


का एक साथ निर्देश किया गया है। “पत्र पचजना ” इत्यादि का तात्पय॑ 
है कि--प्रचशव्द निर्दिष्ट पाच इन्द्रियाँ और आकाश शब्द निर्दिष्ट 
आकाशादि पच महाभूत, ब्रह्म मे अधिष्ठित है। इस प्रकार समस्त तत्वों 
के ब्रह्माश्रयत्व प्रतिपादन से ही यह निश्चित हो जाता है कि साव्य तन 
सिद्ध तत्त्वो की उक्त मर मे चर्चा नही है। सख्या का ग्रहण हो न हो, 
वेदात वाक्यों मे कही भी, कापिल तन सिद्ध तत्त्वों की प्रतीति ही नही 
होती, यह निश्चित हे । 


४ कारणत्वाधिकरण .-- 
कारणत्वेन चाकाशादिषु यभाव्यपदिष्टोक्ते: १४१ श। 


पुन. प्रधान कारणवादी प्रत्यवतिष्ठते-न वेदातेषु एकस्मात्‌ 
सृष्टिराम्तायत इति, जग्रतो ब्रह्मेककारणत्वं न युज्यते इति। 
कथम्‌ ? तथाहि-“सदेव सोम्येदमग्र श्रासीतृ” इति सत्पूर्विका 
सृष्टिराम्नायते, “प्रखद्‌ वा इदमग्न श्रासीत्‌” इत्यसत्‌ पू्विका च, 
श्रत्यज् “श्रसंदेवेदमग्र प्रासीत्तत्सदासीत्तत्समभवत्‌” इति च। भतो 
वेदातैपु रष्दरव्यवस्थितेज॑गतों ब्रह्मेककारणत्व न निश्चेतु शक्मम्‌, 
प्रत्युत प्रधानकारणत्वमेव निश्चेतुं शक्यते । 


प्रधान-कारणवादी पुनः सामने आते है, थे कहते है कि वैदांत 
वान्यो में केवल एक से ही सृष्टि नही बतलाई गई है, इसलिए जगत का 
कारण एक मात्र ब्रह्म ही है, ऐसा कहना उपयुक्त नही है। देखें--“पहिंते 
यह जगत्‌ सत्‌ स्वरूप ही था” इसमे सत्पूविका सृष्टि तथा--“पहिले यह 
जगत असद्‌ रूप ही था” इसमे असत्पुविका सृष्टि का वर्णन मिलता है 
तथा “यह जगत्‌ पहिले असत्‌ ही था, घही सत्‌ था, बही सभूत हुआ” 
ऐसा उभयात्मक भी वर्णन मिलता है। इस प्रकार वेदात वाक्यों में 
सृष्टिकर्ता के विषय मे णो अव्यवस्थित वर्णन मिलता है, उससे एकमा् 
ब्रह्म को ही जगत्‌ की सृष्टि का निश्चित कारण नहीं कह सकते, अपितु 
प्रधाय को ही निश्चित तप से जगत का कारण बह सकते हैं। 


27% 0 की ८ 


“तढ़े द॑ तहि व्याकृतमासीत्‌” इत्यव्याकते प्रधाने जगत: प्रलये- 
सभिधाय “तन्नामरूपाश्यां व्याक्रियते” इत्यव्याकृतादेव जगत: सृष्टि- 
श्चाभिधीयते । भ्रव्याक्षतं अ्रव्यक्तम्‌ , नामख्पाम्यां न व्याक्रिय ते न 
व्यज्यत इत्यर्थ: । अव्यक्तः प्रधानमेव । प्रस्य च स्वरूप नित्यत्वेन 
परिणामाश्रत्वेत च जगत्‌कारणवादिवाक्यगतौ सदसच्छब्दौ ब्रह्म- 
णीवास्मिन्त विरोत्स्पेते । एवं अ्रव्याकृत कारणत्वे निश्चिते सतीक्ष- 
णादयः कारणगता: सृष्ट्यौन्मुस्याभिप्रायेण योजयितव्या;। ब्रह्मा- 
त्मशब्दावपि वृहत्त्वप्यपित्वाभ्यां प्रधान एवं वत्तेते अतः स्मृतित्यांय- 
प्रसिद्ध प्रधानमेव जगत्‌कारश वेदांतवाकये: प्रतिपाते । 


“यह जगत्‌ उस समय अब्याकृत था” इस वाक्य में अव्याकृत 
शब्द वाच्य प्रकृति में प्रलय बतलाकर “वह अव्याझृत ही नाम रूप से 
व्याकृत हो गंया"इस वावय में उस अब्याइत प्रकृति से ही जगरतू की सृष्टि 
भी वतलाई गई है । अव्याकूत का अर्थ है अव्यवत, अर्थात्‌ जो नामरूप से 
व्यक्त न हो। अव्यक्त ती प्रधान है ही। यह्‌ प्रधान स्वरूपतः नित्य भोर 
संपूर्ण परिणामों का आधार होने से, जगत्‌ कारण के प्रतिपादक सत्‌ और 
असत्‌ दोनों पदों से व्यवहृत हो सकता है, जेंसे कि-ब्रह्म का दोनों शब्दों 
से प्रयोग होता है। इस प्रकार जगत्‌ के कारण रूप से, अष्याकृत के 
निश्चित हो जाने पर, कारण के संबंध में कहे गए ईक्षण आदि ग्रुणों को 
भी, सुष्ट्रयोग्मुल्ली भाव के अमिश्राय से, अथ्यक्त के साथ ही जोड़ना होगा। 
ब्रह्म और आत्मा शब्दों को भी, जो कि वृह॒त्व और व्यापक के द्योतक 
हैं, प्रधान के लिए ही मानना होगा । इसलिए निश्चित ही सांख्यस्मृति- 
प्रसिद्ध प्रधान ही वेदांत वाक्‍्यों में जगत कारण के रूप से प्रतिपादित॑ 
है। 

सिद्धान्त:-एवं प्राप्ते प्रचक्ष्महे-'कारणत्वेन चा काशापि” 
इत्यादि, च शब्दस्तुशब्दार्थं, सवंज्ञात्‌ सर्वेश्वरात्‌ सत्यसकल्पान्निरस्त 
मिखिलदोषगन्धात्‌ परस्माद्‌ ब्रह्मण एवं जगदुत्मच्यत इति निरचेतुं 


( प८४ ) 


शबयते, कुतः ? श्राकाशादिषु कारणत्वेन यथाव्यपदिष्टरयोक्ते, 
सवज्ञत्वादि विशिष्टत्वेन “जन्माचस्ययत.” इ यरेवमादिषु 
प्रतिपादितं ब्रह्म यथा व्यपदिष्टमित्युच्यते, तस्येकस्येवाकाशादियु 
कारणत्वेनोक्ते:! “तस्माद्‌ वा एतस्मादात्मन श्राकाश, सभूत,” 
“तत्तेजोब्यूजत्‌” “इत्यादिपु सवंज्ञ ब्रहोव कारणत्वेनोच्यते । तथाहिं 
“संत्यंत्ञानमनंत ब्रह्म” “सोश्नुते सर्वानर्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा 
विपश्चिता” इति प्रकृतं विपश्चिदेव ब्रह्म तस्माद वा एतस्मादिति 
परामृश्यते। तथा-“तदैक्षत्‌ वहुस्यामए इतिनि्दिष्टं स्वज्ञ ब्रहव 
“तत्तेजोश्मजत्‌” इति परामृश्यते । एवं सर्वत्र सृष्टि वावमेपु 
द्ष्टव्यम्‌ प्रतोब्रहोंक कारण जगदिति निश्चीयते। 


उन साझुयवादियों के कथन पर सूतकार सिद्धान्त रूप से “कारण- 

त्वेन चाकाशादिपु” इत्यादि सूत प्रस्तुत करते है। सूत मे च शब्द तु शब्द 
बाची है। सर्वज्ञ, सर्वेश्वर, सत्य संकल्प, तिर्दोष परत्रह्म से ही जगतूं 

की सृष्टि हुई है ऐस। निश्चित कह सकते है। क्योकि-भाकाशादि मे 
कारण रुप से ब्रह्म का ही उल्लेख किया गया है। “जन्माद्यस्य यत.” सृत 
में सर्वेक्ष भादि गुणविशिष्ट रूप से प्रतिपादित ग्रह्म ही, ययाव्यपदिप्ट 
रूप से कहा गया है, आकाशादि में एकमात्र उसी को कारण बतलाय। 
गया है। “उसी से आकाश हुआ, उसने तेज फी सृष्टि की” इत्यादि में 
ब्रह्म को ही कारण बतलाया गया है। उसी प्रकार--/प्रह्म सत्य ज्ञान 
अर्त॑त स्वरूप है” “बह सर्वदर्शी, ब्रह्म के साथ समस्त कामनाओ को 
भोगता है” इत्यादि में जिस सर्वज्ञ ब्रह्म का वर्णन किया गया है, “तस्माद्‌ 
था एतस्माद्‌” में उस्ती का उल्लेख है। “उससे सोचा बहुत हो जाऊं! 
इत्पादि में निदिप्ट सर्वज्ञ ब्रह्म वा ही “उसने तेज की सृष्टि की” इत्यादि 
में उल्लेत है। इसी प्रकार सभी जगह सृष्टि परक वावयों में देखन। 
खाहिए। इससे निश्चित होता है कि--जगतू का एकमात्र कारण ब्रह्म 

है। 


तनु “झस़द वा इद्मग्र श्रासीत्‌” इत्यसदेव कारणत्वेन 


[_ ४८४ ) 


व्यपदिश्यते | तत्कथमिव॒सर्वज्ञस्थ सत्यसंकल्पस्यथ ब्रह्म॒ण एव 
कारणत्वं निश्चोयत इत्यत आाह-- 

“सृष्टि के पूर्व यह जगतू असत्‌ था” इस वाक्य में तो असत्‌ को 
ही कारण रूप से दिखलाया गया है, तब सर्वज्ञ सत्य सकत्प ब्रह्म की 
जगतका रणता कैसे निश्चित होगी ? इसका समाधान करते हैं-- 
समाकर्पात्‌ 0॥9१ ५॥ 


“असद्‌ वा इदमग्र आसीत्‌” इत्यवापि विपश्चिदानंदमय॑ 
सत्यसंकल्पं ब्रहोव समाझृष्यते । कथम्‌ ? “तस्माद्‌ वा एतरमाद्‌ 
विज्ञानमयाद्‌ भ्रन्योध्न्तर आ्रात्माध्वन्दमयन्‍-सोध्कामयत्त बहु स्यां 
प्रजायेयेति-इदं सर्वंमसृजत, यदिदं किच तत्सृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ 
तदलनुप्रविश्य सच्च त्यच्चाभवत्‌” इत्यादिना ब्राह्मणेमानंदमयं ब्रह्म 
सत्यसंकल्पं स्वस्थ ख्ष्दू सर्वानिप्रवेशेत सर्वात्मिभूतमभिधाय 
“तदप्मेप श्लोको भवति” इश्युक्तस्थाथस्प सर्वस्य साक्षित्वेनोदाहतो- 
अयं श्लोक: “अ्सद्‌ वा धृदमम्न भ्रासीत्‌” इति । तथोत्तरत “भीषा- 
अस्माद बात: पवते” इत्यादिना तदेव ब्रह्म समाक्ृष्य स्वस्य प्रशा- 
शितृत्वविरतिशयानंदत्वादयो$भिधीयंते । अतो&्य॑ मंत्रस्तद्विषय 
एवं। तदातीं तामरूपविभागाभावेन पत्संबंधितया$स्तित्वाभावात्‌ 
प्रहोवासच्छब्देनोच्यते । “भ्रसदेवेदमत्न भासीत्‌” इत्पन्नाप्ययमेव 
“निर्वाह: । 

“सृष्टि के पूर्व यह जगत असतू था” इस वाक्य में भी सर्वंदर्शी 
लानदमय, सत्य सकलप, ब्रह्म का ही सबंध है। सो कैसे ? (उत्तर ) 
“निएचय ही पहिले कहे हुए, विज्ञानमय जीवात्मा से भिन्न, उसके भीतर 
रहने वाले भात्मा आनदमय परमात्मा है,-उस परमेश्वर ने विचार किया 


कि प्रकट होकर बहुत हो जाऊँ,-जो कुछ भी देखने भर समझने मे 
भाता है उस सबकी रचना कौ,-उस जगत की रचना करके वहू स्वयं 


( ८६ ) 


उसी में स्राथ-साथ प्रविष्द हो गए,-उसमे प्रविष्ठ होकर भुर्त॑ और 
अमूर्त्त हो गए” इत्यादि ब्राह्मण मत्रों सेआानदमय, सत्य संकल्प, सबै- 
सप्टा ब्रह्म को, सब मे प्रविष्द सर्वात्मभूत बतलाकर “उस विपय मे भी 
यह श्लोक है” उपरोक्त आर्य का प्रतिपादक साक्षी स्वरूप “प्रकट होने से 
प्रथम यह जडचेतनात्मक जगत अव्यकत ही था” यह श्लोक कहा गया। 
तथा इसी प्रकरण के वाद--“इसी के भय से पवन चल्नता है” इत्यादि 
वाषय मे, उसी ब्रह्म से सबद्ध स्व प्रशासकता निरतिशय आनदमयता का 
वर्णन किया गया है ! इससे सिद्ध होता है कि उकत मत्र ब्रह्मविषयक ही 
है। सृष्टि के पूर्व नाम रूप का विभाग न होने से, नाम रूप से संबद्ध 
उसका अस्तित्व भी नहीं था, इसलिए उस अवस्था वाले ब्रह्म का असत्त्‌ 
शब्द से उल्लेख किया गया है। “असदेवेदभग्र आसीतूृ” वाक्य की भी 
इसी प्रकार अथ सगति करनी होगी । 


यदुबत “तद्धेद॑ तहिं श्रव्याकृतमासीत्‌” इति प्रधानमेव जग- 
त्कारणत्वेनाभिधीयत इति, नेत्युच्यते । तत्नाप्यव्याकृतशब्देनाव्याकृत- 
शरीर ब्रह्मवाभिधीयते, “स एप हि प्रविष्ट प्रानखाग्रेभ्यः पर॒ग॑- 
रचक्षु: खुणवत्‌ श्रोभ्म॑ मन्वानो सत श्रात्मेत्येवीपासीत्‌” इत्मत्र "सं 
एप५/ इति तच्छब्देनाव्याक्ृतशब्दन्विदिष्यान्त: प्रविश्य प्रशा सितृत्वेना- 
नुकपौत्‌ “तत्मृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌-अनेन जीवेनात्मनाश्ुुप्रविश्य 
पामरूपे व्याकरवारि” इति स॒प्ठः स्वेशस्थ परस्य ब्रह्मणः का्यति- 
प्रवेशनामरूपव्याकरर प्रसिद्वे श्व ।“अंतः प्रविष्ट, शास्ता जनानाम! 
इंति नियमनायंत्वादनुप्रवेशस्य प्रधानस्याचेतनस्पेबंखूपो&तुप्रवेशे ने 
संभवति | 

जो यह कहा कि--/'उप्त समय यह जगत्‌ अव्याकृत था”, इत्यादि 
वाक्य में अव्याकृत प्रधान को ही कारण कहा गया है। यह कथन भी 
असगत है, इसमें भी अव्याक्ृत शरीर ब्रह्म का ही वर्णन है । “वह आत्मा 
इस शरीर में नख से शिख पर्यन्त प्रविष्ट है उतके देखने से चक्ष, सुनने 
से क्रोत्र तता मनन बारने से मन आदि शब्दों का प्रयोग होता है, उत्ते 


( शुरू ) 

आत्मा मानकर उपासना करो” इस वाक्य में “स एप:” वाव्यगत तत 
शब्द से अव्याकृत शब्दनिदिप्ट पदार्थ को ही, अन्तर्यामी प्रशासक रूप 
से स्थिर किया गया है। “उसने सृष्टि करके उसी मे प्रवेश किया” तथा 
इस जीव मे प्रवेश करके नाम रूप को प्रकाशित करूँगा” इत्यादि में 
जगत स्ष्ठा, सवेज्ञ परत्रह्म के कार्यानुप्रवेश और नामरूपाभिव्यक्तीकरण 
का प्रसिद्ध वर्णन है। “वह अन्तर्यामी सबका शासक है” इत्यादि वावय 
में, उसका अनुप्रवेश और जगत शासकता ही एकमात्र उद्दे श्य है, प्रधान 
में जडता फे कारण ऐसी अनुप्रवेश शक्ति सभव नही है। 

श्रतः प्रव्याकृतम-अव्याक्ृतशरीरं प्रह्म “तन्नामरूपाध्यां व्या- 
क्रियत्‌” इति तदेवाविभक्ततामरूप ब्रह्म सर्वज्ञं सत्यसंकत्पं स्वेनैव 
विभक्त नामरूप॑ स्वयमेव व्याक्रियतेत्युच्यते । एवं च सति ईक्षणा- 
दयो मुख्या एन भवंति ब्रह्मात्मशब्दावषि निरतिशयवृहत्वनियसना- 
थंव्यापित्वाभावेन प्रधाने न कथंचिदुपयद्य ते । श्रतो ब्रह्मेककारण 
जगदिति स्थितम्‌ । 

अव्याकृत शरौर ब्रह्म को ही शअ्रव्याक्षत बतलाया गया है, जैसी 

कि--“वह मामरूपाकार में अभिव्यक्त हुआ” इत्यादि में अव्याह्त सर्वज्ञ 
संत्यसंकल्प श्रह्म की तामरूपाकार में अभिव्यक्ति बतलाई गई है। इस 
प्रकार ब्रह्म फी अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्ति सिद्ध हो जाने पर ईक्षण 
आदि गुण भी उन्ही के सिद्ध होते है। ब्रह्म और आत्मा शब्द भी, 
निरतिशय बृहृत्व और सर्वनियमनोपयोगी व्यापक्रता के अभाव से, प्रधान 


मे कभी भी संभव नही है। इससे सिद्ध होता है कि जगत का एकमात्र 
कारण ब्रह्म ही है। 


५ जगदवाचित्वाधिकरण :- 
जगदवाचित्वात्‌ ।१।४१६॥ 


पुनरपि साख्य॑ प्रत्यवतिष्ठते--यंद्यपि वेदांत वाक्यानि चेतन 
जगत्कारणत्वेत प्रतिपादयंति, तथापि तंन्नस्िद्धप्रधानपुरुषातिरिक्त 


( ४८ ) 


वस्तु जगतकारणं वेबवतया न तेम्यः प्रतोयते । तथाहिं-भोक्तारमैव 
पुरुष कारण वेद्यव्रयाप्धीयते कौपीतकिनों वालावयजातशबु- 
संवादे--ब्रह्म ते ब्रवाणि” इत्युपक्रम्य “यो वे वालाक एवेपां 
पुरुषाणा बर्ता गस्‍्य वैतत्कमं स वे वेदितव्य” इति उपकमे 
वक्तव्यवगा बालाकिनोपक्षिप्त ब्रह्माजानते तस्मा एवं अजात- 
शत्रुणा “स वे वेदितव्य.” इति ब्रह्मोपदिश्यते । “यस्य वेतत्कम” 
इत्ति कमसबंघात्‌ प्रकृत्यध्यक्षों भोक्ता पुरुषों वेदितव्योपदिष्टं ब्रहति 
निश्चीयते । वाधनिरम्‌ , तस्य कर्मसंवधानस्युपगमात्‌ । कर्म थे 
पुष्यापृष्यलक्षण क्षेत्रजञस्थैव सभवत्ति । 


साख्यवादी पुन. प्रतिपक्षी होकर उठते है--यचपि वेदान्त वाक्यो 
में चेतत को ही जगत्‌ कारण रूप से प्रतिपादित किया गया है, तथापि 
उनमे साध्य तन सिद्ध प्रधान पूर्प के अतिरिक्त, कोई अन्य वस्तु जगतू 
कारणछप से नही प्रतीत होती। कौपीतकि शासत्रा के बालाकि भौर 
अजातशत्रु के कथोपकथन मे, भोक्ता को ही, कारण रूप से, ज्ञातब्य 
बतलाया गया है। “तुझे ब्रह्मोपदेश करता हूँ!” इत्यादि से प्रारभ करके 
"है वालाकि | जो इस पुरुष समुदाय का कर्त्ता है, एवं जगत जिसका 
काय है, वही जातव्य तत्त्व है” | बालाकि मे उपक्रम से जिस ब्रह्म को 
जानते की अभित्ाया प्रकट की, बालाकि उस ब्ह्य को नहीं जानता ऐसा 
समझकर मजातशम्रु ते स्वतः ही उसे प्रह्म सबधी उपदेश उपत्त वावय में 
दिया ! “यही जिप्तका कर्म है!" इत्यादि वाक्य मे, कमें के साथ संबंधित 
होते से यह मिश्चित होता है कि-शातव्यरूप से उपद्रिष्ट ब्रह्म तत्त्व, 
सास्य सम्मत प्रकृति प्रेरफ, भोषता पुरुष से भिन्न, कोई दूसरा नहीं हैं 
ऐसा प्रतीत होता है। उपत्त प्रसंग में बिस ब्रह्म का उल्लेख फिया गया 
है, वह परब्रह्म नहीं हो सकता, कयोकि--परब्रह्म का बही भी, कम के 
साथ संबंध मही वतलाया गया है। पुण्य पाप लक्षण वाले कर्म का संबंध 
तो क्षे भज्ञ ( जीव ) से ही हो सकता है। 
नच वाच्यम-क्रियत इति कर्मेति व्युलत्या प्रत्यक्षादि प्रमाणो- 
पच्यापितं जगदेतत्कमेंति नि्विश्यते, वत्थैतत्कृत्न॑ जगत्‌ कम, से 


( शृद्६ ) 


वेदिव्य इति क्षेत्रज्ञादर्धान्तरभेव प्रतीयतेइति | “यो वे वालाके 
एतेपां पुरुषाणां कर्ता यस्य वैततत्कर्म” इति पृथडनिर्देश वेयर्थ्यात्‌ , 
कर्मशब्दस्य च लोकवेदयो. पुण्य पाप रूप एवं कर्मणि प्रसिद्धे: । 
तत्तद्मोकतुकर्मनिमित्तत्वात्‌ जगदुत्पत्तेरेतेपां पुरुषाणां कर्त्तेति 
भोवतुरेवोपपच्यते । तदयमथ्थ. -एतेपां आदित्यमंडलायधिकरणानां 
क्षेत्रश्षभोग्य भोगोपकरणभ्तानां पुरुषाणां यः बारणभूतः, एतत्‌- 
कारणभावह्ेतुभूतं पुण्यापुण्यलक्षणं च कर्म यस्य स वेदितव्य:, तत्स्व- 
रूप॑ प्रकृतेविविक्त वेदितव्यम्‌-इत्ति । 

ऐसा नही कह सकते कि--जो किया जाय उसे कर्म कहते है, इस 
व्याख्या के अनुसार, प्रत्यक्ष भादि प्रमाणों से सिद्ध जगत ही, इस ब्रह्म 
के कम के रूप में वतलाया गया है | “जिसका यह सारा जगत कर्म है, 
नही ज्ञातव्य है” इत्यादि मे क्षेत्रज्ञ से विशक्षण, परवह्य ही प्रतीत होता 
है। ऐसा मानने पर तो “हे वालाकि ! जो इन पुरुषों का कर्त्ता है, एवं 
यह जगत जिसका कम है” इत्यादि मे किया गया कर्त्ता और कर्म का 
पृथक निर्देश ही व्यर्थ हो जायेगा। कर्म शब्द की, लोक और वेद में 
पाप और पुण्य रूप कर्म से ही प्रसिद्धि है। विभिन्न भोवताओ के कर्मा- 
नुमार ही जगत्‌ की उत्पत्ति होती है, इस निमम वेः अनुसार “इन सब 
पुरुषों का कर्त्ता” इत्यादि वक्तव्य से, भोकता संबंधी कम ही, सिद्ध होता 
है। उफत प्रसंग से यह तात्पयं निकलता है कि, जो आदित्य मंडल आदि 
मे स्थित हैं, एवं जीव के भोग्य और भोग्ोपकरण रूप इन पुरुषों के 
कारण हैं तथा कारण भाव के हेतुभूत, पाप ओर पुण्य कर्म वाज़े है, 
उन्हे ही जानना चाहिए, अर्थात्‌ उनके स्वरप को, प्रकृति से भिन्न स्प 
से जानना चाहिए । 

तथोत्तरत्र- “तौ हू सुप्तं पुरुषमाजस्मतु, त॑ यष्टिना चिक्ष प” 
इति सुप्तपुसपागमनयध्टिधातोत्यापनादीनि च भोक्त्‌प्रतिपादन 
एवं लिगानि | तथोपरिष्टादपि भोक्तव प्रतिपाद्यते” तद्‌ यथा श्रेष्ठी 
स्वेम को यथा वा सवा: श्रेष्ठिन भृंज॑त्येवमेवेप प्रज्ञात्मैतै रात्मभिभ के 





( ४६० ) 


एवमेवेत ग्रात्मान एन भुंजति”इति । तथा “बवेषा एतद्‌ बालाके 
पुएषोइशयिष्ट वव वा एतदभूत्‌ कुत एतदायात्‌” इति पृष्ठमर्थमजा- 
नते तस्मै स्व॒यमेवाजातशत्रुरुवाच -/हिता नाम नाड्यस्तासु तदा भवत्ति 
यदा सुप्त. स्वप्तं न कथंचन पश्यत्यथास्मित्‌ प्राण एवेकथा भवति 
तदैनं वाक्‌ सर्वेर्नामभि- सहाप्येति मनः सर्वे, ध्यानै. सहाप्येति 
स॑ यदा प्रतिबुध्यते यथारनेज्वंलत. सर्वा दिश्लो विस्फुलिगा विप्रतिष्ठे- 
रन्नेवमेवेतस्मादात्मन. प्राणा यथायतन विश्रतिष्ठते प्राणेभ्यों देवा 
देवेभ्यो लोकाः” इति सुषुप्त्याधारतता स्वप्रसुपुष्तिजागरितावस्थासु 
वत्तेमान वागादिकरणाप्ययोदगमस्थानमेव जीवात्मानम्‌ “प्रथास्मिन्‌ 
प्रा एवेकघा भवति” इत्युक्तवान्‌ । 


प्रकरण के उत्तर भाग में कहा गया है कि-"वे दोनों सोए हुए 
पुरुष के निकट आए, ओर छडी से प्रहार किया” इत्यादि मे सुप्त के 
पास आना और उडी के प्रहार से उठाना आदि, भोक्तृप्नतिपादन के ही 
बिन्ह हैं [ प्रकृत आत्मा देह इन्द्रिय आदि से भिन्न तत्त्व है, यह्‌ पमझाने 
के लिए, अजातशन्‌ बालाकि के साथ एक सोते पुरुष के पास जाकर छंडी 
से मारने लगे, उसकी निद्रा भग हो गई । इससे स्पष्ट हो गया कि-्ह 
आत्मा यदि भोवतदा न होता तो, छडी के स्पर्श से उप्तमे सज्ञा का संजार 
न होता, छडी का स्पर्श भी एक प्रकार का भोग ही है, तभी तो उसे 
सक्षाप्राप्त हुई ]। इसी प्रवार प्रकरण के पूर्व भाग मे भी भोवोतीं 
प्रतिपादन क्या गया है, जैमे--/सेठ जिस प्रकार धन का भोग वसा 
है, ठीक उसी प्रकार यह प्रज्ञात्मा भी, इन देह इन्द्रिय आदि से भोग रे सता 
है, ये देहेन्द्रिय भादि भी उसका भोग करते हैं" तथा-' हे बालाहि |... 
यह जो पुरुष है, जब सोया था, तब कहाँ था, अब यह वहाँ से आयी 
इस प्रश्न द्वारा बालाकि को अज्ञानी जानकर अज्ञानशत्रु ने स्वयं 
उससे बहा--”हिता नाम की जो, हृदय से सबद्ध शरीर में लाल 
साडियाँ हैं, उनके हारा, वृद्धि सहित हृदय में जाकर शयन करता 
सुपुष्ति मे वह स्वप्न नही देखता, उस समय सारे प्राण एवम होरर 


[ 


_ स्थित रहते हैं वागेन्द्रिय समस्त शब्दों के साथ उमके निकट पहुँच जाती 


] 


( ५६१ ) 


है। मत भी समस्त चिन्तनों के साथ उसके पास उपस्थित रहता है । जब 
पह जागता है तब, अग्नि से प्रस्फुटित चिनगारियों की तरह, इच्द्रियाँ 
इससे अलग होकर यथा स्थान पहुँच जाती है, उत इच्द्रियों से उनके 
भ्रधिष्ठातृ देवता तथा उन देवताओ से समस्त लोक भर्थात्‌ शब्दादि 
विपय अलग हो जाते है” इत्यादि में स्वप्न, सुपुष्ति और जागृति अब- 
स्थाओं में वत्तेमान, बाग आदि इच्धियों का विल्यय और उद्भवस्थान 
जीवात्मा ही बतलाया गया है। 


अस्मिन्‌ जीवात्मनि प्राणगृत्वनिबंधनी5यं प्राणशब्द:-“स यदा 
प्रतिबुध्यते” इति प्राण॒रब्दनिदिष्टस्य प्रवोधभ्वणात्‌ मुख्यप्राणस्पे- 
श्वरस्य च सुपुप्तिप्रवोधयोहसंभवात्‌ , अथवा “ग्रस्मिन्‌ प्राण” इति 
व्यधिकरण सप्तम्यौ प्रस्मिन्नात्मनि वत्तंमाने प्राण एवकघा भवति 
वागादिकरणग्राम इति।। प्राणशब्दस्य मुख्य प्राण परत्वे४षपि जीव एवा- 
स्मिन्‌ प्रकरणे प्रतिपादते, स्वतः प्राणस्य जीवोपकरणत्वात्‌ । श्रतो 
वक्तव्यतयोपक्रान्तं ब्रह्म पुरुष एवेति, तदव्यतिरिक्ति श्वरासिद्धें:। 
कारणगताश्चेक्षणादयश्वेतनधर्मा: अ्रस्मिन्‍्नेवोपपच्य त, इत्येतदधि- 
थ्ठितं प्रघानमेव जगत्कारणम्‌। 


यह जीवात्मा प्राणभृत भर्थात्‌ प्राण विधारक है, इसी लिए उसमें 
प्राण शब्द का प्रयोग किया गया है। “वह जिस समय उठता है” इस 
स्थल में, प्राणशब्दनिदिष्ठ पदार्थ का ही प्रवोध या जागरण प्रतीत 
होता है। मुख्य प्राण अर्थात्‌ प्रार्षों के ईश्वर का प्रबोध या जागरण कभी 
संभव नहीं है। अथवा “अस्मिन प्राणे” इस स्थल में जो दो सप्तभी 
विभवित का प्रयोग किया गया है, वह व्यधिकरण ( भर्थात्‌ दोनों में 
विशेष्प विशेषण भाव नही है) का प्रतिपादव करता है, जिससे निश्चित 
होता है कि--इस वत्त॑मान प्राण में ही वागादि इन्द्रियाँ एकन्र हो जाती 
हैं। प्राण शब्द के मुख्य प्राण परक होते हुए भी, उबत प्रकरण में, जीव 
अर्थ में ही उसका प्रयोग किया गया है, प्राण तो स्वतः ही जीव का उप- 
करण ( भोग का साधन ) है | प्रकरण के प्रारंभ में ववतव्य रूप से जिस 


( १३ ) 
वह का उपक्रम किया गया है, वह निश्चित पुरुष ही है, इसके अतिरिक्त 
उक्त अकरण में ईश्वर का अस्तित्व सिद्ध नही होता । कारणगत ईक्षण 
बादि चेतन धर्म भी इस अ5प ( जीव ) में ही घटते है। इस चेतन पुरुष 
हारा परिचालित प्रकृति ही जगत का कारण हे, यह भी निश्चित 
है 


यासंस्येयकल्याणगुणनिधिनिखिल जगदेककारणभूत. पुरुषोत्तमो5- 
मिधीयते । कुतः ? “थस्य वैतत्कमं” इति, अव्ेतच्छब्दान्वितस्य 
कमशब्दस्य परमपुरुपकायंभूतजगद्वाचित्वात्‌ । 
० उक्त मत पर सिद्धान्त हूप रे “जगद्वाचित्वात्‌” सूत्र प्रस्तुत 
किया जाता है। इस प्रकरण में, पुण्मपाप परवश क्षाद्र क्षेत्रज्ञ (नीवात्मा) 
कि स्वतः क्तृ त्व श्रादि प्राकृतिक धर्मों को कार्यहुप में परिणत करने 
में असमर्थ है, वह पुरुष अभिधेय नहीं है । अपितु अविया आदि दोपों से 
पुरुष मा तु 
रहित, अगणित अपार अमख्य कल्याणगुण सागर, समस्य जगत का एक- 
मान कारणभूत पुरुषोत्तम ही अभिवेय है। “यह जगतू जिसका कर्म है” 
इत्यादि वाक्य मे “एतत्‌ ” शब्द से अयुक्त “कर्म शब्द, परम पुरुष पर- 
मेश्र के कार्यं््प जगत का ही वाचक है। 
एवच्छब्दो हथप्रकरणादिभिरसंकुचितवृत्ति रविशेषण प्रत्यक्षा- 
दिश्रमाशीपत्य/वितनिलिलचिदचिल्मश्रितजगद्विपय: । न च पुण्या- 
पुण्यलक्षणं कर्मात्न कमदाव्दाभिधेयम्‌ ब्रह्मते ब्रवाणि” इत्युपक्रण 
ब्रह्मत्तेव बालाकिता निर्दिष्टादित्यमण्डलाचधिकरणाना पुरुषा- 
खामत्रह्मत्वेन “मृपा वै सलु मा संवादयिष्ठा,९ इतितमत्रह्मवादिनमपोद्य 
तैनाविदितब्रह्मन्ञानायाजातसपुणेद ब्णेद॑ वाक्यमवतारित “थोव॑ बालाके” 
इत्यादि। पुएयापुएयनक्षण कर्मसंवंधिन आ्रदित्याद्यधिकरणा: तत्व- 


( 88३ ) 


जातीयाश्चपुर्पास्तेनेव विदिता इति तदविदितपुरपविशेषज्ञापन- 
परोश्य करमंशब्दों ने प्रष्पापुण्यमातरवाची, अ्रवितु करत्स्वस्यजगतः 
कार्यववाची । एव्मेवखल्वविदितो«्यंउपदिष्दो भवति । पुश्पस्य 
कर्मसंबंधोपलक्षितस्वाभाविकस्वरुपस्याज्ञातस्य वेदितव्योपदेरे 
लक्षणा, कर्मतवधमात्रस्मेव वेदितव्यस्वरूपलक्षणत्वात्‌ यस्थ कमे से 
वैदितव्य, इत्येतावतिव तत्सिद्धे, “यस्य वैतत्कमं” इत्येतच्द्धब्द 
बैयय्य च । 


“एतत्‌" शब्द का अथथ, प्रवरण आदि से वहुत ही स्पप्ठ भौर 
सामान्य ढग से, भत्यक्ष आदि प्रमाणों से प्रहीत, चेतन जवेतन युक्त 
समस्त जगत का वाची प्रतीत होता है । इस प्रसग्र में प्रयुक्त कम शब्द, 
पण्यपाप रूप ही कर्म नही है। “तुम्हे ब्रह्म तत्त्व बतलाता हूं ' इत्यादि 
से दालाकि को आदित्यमण्डल से अधिष्ठित जिस पूर्ण पुरुष ब्रह्म का 
निर्देश किया गया, उसी को “मुझे झूठी बातो से मत ठगो” ऐसी अन्नह्म- 
वादी बालाकि द्वारा नित्दा करने पर, उसके अज्ञान निवारण के लिए 
मजातशत्रु ने “यो वै बालाकै” इत्यादि वावय से अविश्ञात ब्रह्म तत्त्व 
का निरूपण किया। पुण्यपाप संबद्ध आदित्य प्रादि के बश्नयभूत एवं 
उसके समानजातीय पुरुष को तो बालाकि स्वय ही जानता था, उप्तको 
बसा हो उपदेश देने का कोई मतलव ही नहीं था, इससे निश्चित होता 
हैं कि-कर्म” शब्द एकमात्र प्रृण्यापुण्य का ही वाचक नहीं हैं, अपितु 
संपूर्ण जगत की कार्यता का भी बोधक है। ऐसा मानने से ही, सही अर्थों 
में अविज्ञात तत्त्व का उपदेश घटित होता है। जो स्वतः सिद्ध स्वछप 
है, समय विशेष में ही कर्म से सबद्ध होता है, उस भ्रविज्ञात पुष्प की यदि 
शातव्योपदेश रूप से कल्पना को जाय तो, वह लक्षणा द्वारा ही सभव 
है, कयोकि-कर्म के साथ जो सबंध है, एकमात्र उससे ही जिसके स्वरुप 
का ज्ञान होता है, वहां ज्ञातव्य तत्व है। “यह जगत जिसका फर्म है, 
उस्ते जानो” इतना कहने मात्र से ही उद्दे श्य की ध्िद्धि हो जाती है। यदि 
जगत्‌ छप कमे का सवध शैय से तोड दिया जाय तो वाबयगंत “एतत्‌” 
परुदु की उपयोगिता ही समाप्त हो जायगी | ५ 


( ४६४ ) 


“प्‌ एतेषां कर्ता यस्य वैतत्कमे” इति पृथइनिर्देशस्थ चायम- 
भिप्राय, ये त्वया बहात्वेन निदिष्टा: तेपां यः कर्त्ा,े यत्काय॑भूता:, 
कि विशिष्याभिधीयते, कृस्तस्यजगद्यस्थकायंम्‌ » उत्कृष्टा अ्रपकृ- 
ष्टा: चेतताप्रचेतनाश्च सर्वेपदार्था यत्कायें-्वे तुल्या,, स परमका- 
रणभूतः पुरुषोत्तमो वेदितव्य:, इति। जगदृत्पत्ते जीविकर्मनिवंधनत्वे5पि 
न जीव: स्वभोग्यभोगोपकरणादे: स्वयमृत्पादक., श्रपितु स्वकर्मानुगु- 
प्येनेश्वरसृष्टं स्व भूंक्त, श्रतों न तस्य पुरुषान्‌ प्रति कत्त त्वमुपप- 
चते | अतः सबवे वेदांतेषु परमकारणतया प्रसिद्ध परंत्रह्मेवात्र वेदि- 
तव्यतयोपदिश्यते । 


“जो इसका कर्ता है, एवं यह जिसका कमे है”” इत्यादि मे किये 
गए कर्त्ता कर्म के पृथक्‌ निर्देश का अभिप्राय है कि-तुम्हारे द्वारा ो 
ग्रह्म्वरूप से निदिष्ट पुरुष है तथा जो ऊर्त्ता है, जिसके वे सब कार्मेझूप 
हैं, अधिक क्या, सारा जगत ही जिसका कार्य है, भला बुरा, जड चेतन 
सभी पदाय॑ उसके कार्य के समान हैं, वह परमकारण हूप पुरुषोत्तम ही 
जशातव्य है । जीव का पापपुण्यमय कर्म ही यदि जगत की उत्पत्ति का 
कारण है तो प्रश्त उठता है कि--जीव अपने भोग्य और भोगोपकरणो 
का उत्पादक कैसे होगा ? यह तो अपने कर्मों + अनुसार, ईश्वर सृष्ठ 
पदार्थों का भोग मात्र कर सकता है. जीब का जीवों के प्रति पूल क्रमी 
संभव नही है। सभी वेदांत वाक्यों मे परम कारण झूय से प्रसिद्ध 
परब्रह्म ही उक्त प्रकरण के ज्ञातव्य विपय हैं। 


जीवमुस्यप्राण लिंगाननेति चेत्तद्‌ व्यास्यातम्‌ ।१।४।१७॥ 

भ्रप यदुक्तम्‌-जीवलिगान्मुख्यप्राणसकीत्तेनाज्च. लियाद 
भोवतेवाषस्मिनुप्रकरणे प्रतिपा्यते, न परमात्मा इति, तद्‌व्यास्या- 
तम्‌। तस्य निर्वाह: प्रददंवविद्यायामभिहितः । एदतुक्त' भवति-यत्नो- 
पक्रमोपसंहारपर्यालोचतया ब्रंहापरं व. 7 निश्चितम्‌, / । 
स्यलिगानि तदनुरोधेत वर्णनीयानीति, | ज्विम । अल्लाए * 
"न्रह्म ते ब्रवाणि” इति ब्रह्मोपदि हे 


( शह्थ ) 


तत्कम॑” इति निदिष्टं न पृरुषमात्रम्‌ ग्रपितु निखिलजगदेकका रणम्‌ 
ब््म॑वेत्युक्तम। 

जो पह कहते हो कि-इस प्रसग में जीव शब्द और मुख्य प्राण 
बोघक शब्द के प्रयोग से भात होता है कि--भोवता पुरुष का ही इस 
प्रकरण में प्रतिपादय किया गया है, परमात्मा का नहीं। इस विपय की 
व्यास्या हम कर चुके हैं, इसका समाधान भो प्रतर्दन विद्या के प्रसंग में 
कर चूके हैं। अब तो कथन यह है कि--जव॑ प्रकरण के उपक्रम और 
उपप्तहार की पर्यालोचना से यह निश्चित हो चुका कि सारा प्रसंग 
परब्रह्म परक ही है, इसलिये प्रयुवत जितने भी शब्द हैं, उनका तदनुसार 
ही भर्य कर्ए चाहिए यही बात बहाँ प्रतिपदित भी है । इस प्रसग॒ के 
उपक्रम में भी जैसे--“तुझे ब्रह्मोपदेश देता हूँ” प्रह्य का उल्लेख किया 
गया है। प्रसंग के मध्य के--“यह जिसका कम है” इस निर्देश में केवल 
पुरुष मात्र हो नहीं अपितु संपूर्ण जगत के कारण झूप से ब्रह्म का ही 
निर्देश किया गया है । 


उपसंहा रे च- “सर्वानुपाष्मनोउपहत्य धर्वेषां च भूतानां श्रेष्द- 
य॑ स्वाराज्यमाधिपत्य॑ पर्येति य एवं बेद” इति ब्रह्मोपासनैकान्सं 
स्वेपापापहतिपूर्वेक स्वाराज्यं व फल श्रूतम, श्रतोधस्यवांबयस्य 
परब्रह्मपरत्वनिश्चपेन जीवमुख्यप्राशलिगान्यपि तत्परतया वर्शनी- 
यानि--इति । 
प्रातदने हि. उपासात्र विध्येन जीवमुख्यप्राणलिगानां 
ग्रह्मपररत्वमुक्तम्‌, भ्रवापि-“अयास्मिन्‌ प्राण एवेकवा भवति” इति 
सामानाधिकरण्य संभवे वेयधिकरएयसमाश्रयणायोगात्‌ ब्रह्मण्येव 
प्राणशब्द प्रयोग निशचयेन च प्राणशरी रकव्ह्योपासनार्थ प्राणसंकी- 
तने लिग॑ युज्यते । 
उपसंहार में भी--"जो इस प्रकार जविता है वह समस्त पापों 
को भस्म करके, सपूर्ण भूतो के श्रेष्तम रूप दवर्ग राज्य का आधिपत्य 


( १९६ ) 


प्राप्त करता है” इस वाक्य में समत्त पाप विनाश पूर्वक, स्वरा 
प्राप्तिह्प ब्रह्मोपासना के ऐकान्तिक फल का प्रतिपादन किया गया है। 
इस प्रकार इस वाक्य के ब्रह्मपरक सिद्ध हो जाने पर, जीव, मुख्य प्राण 
आदि शब्दों का भी तत्परक वर्णन मानना चाहिए । 

जैसे कि प्रतर्दन विद्या मे तीन प्रकार की उपासमा के प्रसंग मे, 
जीव, मुख्य प्राण झ्ादि शब्दों को ब्रह्मपरक ही दिखलाया गया है, उत्त 
प्रकार यहाँ भी “ये प्राण एकत्र हो जाते हैं” इत्यादि अभेद सबंधी वर्णन 
मे, भेद संबंधी अर्थ संभव नहीं है। इसलिए प्राण शब्द वा प्रयोग 
ब्रह्मार्थथ ही निश्चित होता है। प्राण स्वरूप शरीर धारी ब्रह्म की 
उपासना के लिए प्राण बोधक शब्द को भी ब्रह्मपरक मानना ही 
उपयुक्त है। 

जीवलिगानां पुनः कथ्॑ ब्नह्मपरत्वमित्यत्राह- 

जीववाची शब्दों का ब्रह्मपरक होता कैसे सभव है ? इसका उत्तर 
श्रन्यार्थ तु जेमिनि, प्रश्नव्याण्यानास्यामपि चेवमेके १॥४१८॥ 

तु शब्दों जीवसंकीत्तंनेन वाक्यस्यतत्परत्वसंभावनाव्या- 
दृत्यथं:। श्रन्याथंजीवर्सकोत्तंवं जीवातिरिक्त्रह्मस्वरूपप्रतिवोधना- 
भेमिति जैमिनिराचार्यों मन्यते | कुतः ? प्रश्नव्यास्यासाभ्याम। 
प्रश्वस्तावद-“तौ ह्‌ सुप्तं पुरुषमाजस्मतु:” इत्पादिना सुप्तस्यप्रबुदध- 
प्राणस्येव प्राणनामभिरामंत्रणाश्रवणयष्टिघातोत्यापनाभ्या प्राणा- 
दिव्यतिरिक्त जीव॑ प्रतिबोध्य, पुनर्जीवव्यतिरिक्तत्रद्मप्रतिबोधनपरो 
दृश्यते “बबैष एतद्वालाके पुरुषो$श्यिष्ट कथ वा एतदभूत्‌ कुत 
एतदागात्‌” इत्ति। व्याख्यानमपि-“यदा सुप्त: स्वप्न न कथचन 
पश्यत्यथास्मिय्प्राणएवैकघा भवति एतस्मादात्मनः प्राणयथायतर्नं 
विप्रतिष्ठते, प्राणेभ्यों देवा, देवेस्यो लोका:” इति जीवादर्थान्तर- 
भूतपरमात्मपरमेव । सुप्तस्य हिं जीवस्य यत्ोषितस्य जागरितस्वप्त- 


( ५६७ ) 


दशासंबंधिविचिवसुखदुःखानुंभवकालुष्यविरहेण संप्रसत्नस्य त्वस्थता- 
पत्ति,, पुनरप्यस्य, यस्माद भोगाय निष्क्रमएं, सोड्य परमात्मा । 
तथाहि “सता सोम्ययदा संपन्‍नों भवति” 'प्राशेतात्मना सपरिष्वक्तो 
ने बाह्य॑ किचन वेद सान्तरम्‌” इति सुषुप्त्याधारतया प्रसिद्धो 
जीवादर्थान्तरभूत. प्राज्ष, परमात्मा । भ्रतः प्रश्नप्रतिवचनाभ्यां जीव- 
संकीत्तन जोवादर्थान्तरभूतपरमात्मप्रतिपादनार्थमिति निश्चीयते। 


देहातिरिक्त जीव के उल्लेख होने से, जीव का प्रतिपादन ही इस 

वाक्य का तात्पय॑ है, इस शंका के निवारण के लिए ही सूत्र मे तु शब्द 
का प्रयोग किया गया है। जेमिनि आचाये का मत है कि-इस बावय मे 
जीव का उल्लेख अन्यार्थक है, अर्थात्‌ जीवातिरिक्त ब्रह्मस्वरुप का प्रति- 
पादन ही इसका एकमात्र प्रयोजन है। ऐसा मत प्रकरण के प्रएम और 
व्याख्यान से स्थिर होता है| प्रश्न जैसे--“'वे दोनो, सुप्त पुरुष के निकट 
गए” इत्यादि मे सुप्त के प्राण जागरित हैं या नहीं, इसकी परीक्षा के 
सिए माम लेकर पुकारने पर न छुनने से तथा छडी के प्रहार भौर उसके 
जागरण से जीव और प्राण की भिन्नता बतलाकर जीव से भिन्न प्रह्म- 
तहश्व फे प्रतिपादन के लिए प्रश्न किया गया कि-/हे बालाकि ! यहू पुरुष 
- इस प्रकार कहाँ सो रहा था? कहाँ से लौट आया ? ” इत्यादि से तथा 
“जब सुप्त पुरुष कोई स्थप्त नही देखता, तय उसमे प्राण एकत्र होकर 
स्थित रहते हैं, जागते पर ये प्राण अलग होकर यथा स्थान लोद जाते 
हैं, प्राणों के देवता प्राणो से अलग ही जाते है तथा देवताओं से लोक 
समूह ( विषय समूह ) वहिर्गत हो जाते है” इत्यादि उत्तर से निश्चित 
होता है कि उक्त प्रसंग में जीव से भिन्न परमात्मा का ही प्रतिपादन है 
सुप्त जीव के आत,काल जागरित होने पर स्वप्न दशा सवधी विचित्र सुख- 
दु.खानुभवजन्य कालुष्य के समाप्त हो जाने पर तथा स्वस्थ होकर पुनः 
भोग की ओर उन्मुख होने से यह ज्ञात होता है कि-यह जीव परमात्मा 
का ही अंश है। तथा-/हे सोस्प ! तब वह सत्‌ मे मिल जाता है, प्राश 
परमात्मा के साथ मिलने पर उसे बाहर भीतर का कुछ भी भान नही 
रहता” इत्यादि में सुधुष्ति के गाधारभूत, अपिद, जीव भिन्न, प्राज् 
परमात्मा का ही वर्णन किया गया है। इसलिए प्रश्न और व्याज्याव से 


_ ४५६६ ) 


आश्रयभूत परमात्मा का ऐसा वर्ण न मिलता है कि-/यह जो विज्ञानमय 
पुरुष है, वहु उस समय ( सुप्तावस्था में ) कहाँ था ? और बाद में 
( जागरितावस्था में ) कहाँ से आ गया ? यह जब सुप्त था तब यह 
पिज्ञानमय पुरुष, प्राण समूह विज्ञान के साथ, स्वीय विज्ञान को ग्रहण 
करके, इत हृदयस्थ आकाश मे शयन कर रहा था” ' दहरोउस्मिन्नतर 
आकाश” इत्यादि में आकाश शब्द परमात्मा के लिए प्रस्तिद्ध है। इस विवेचन 
से निश्चित होता है कि-उक्त प्रसंग मे जो जीव का उल्लेख क्रिया गया है, 
बह ब्रह्म परक ही है तथा पुरुष से भिन्न सपूर्णा जगव का कारण 
परब्रह्म ही ज्ञातव्य है। साव्यतत्प्तिद्ध पुर और उससे अधिष्ठित 
प्रधान का कारणरप से वेदात वाक्यों मे कही भी उल्लेख नही है। 


६ वावयास्वयाधिकरण :--- 
वाक्पानवयात्‌ ।१।॥४॥ १६॥ 

प्रतरापि कापिलतंत्रसिद्धपु रपतत्वावेदनपरंवावयं॑ क्वचित्‌ 
दृश्यत इति, तदतिरिक्त ईश्वरो नाम न कश्चित्‌ समवतीत्याराक्य 
निराकरोति। 

इस प्रकरण मे भी कापिलतंत्र सिद्ध पुरुष तत्व को बतलाने वाले 


वाक्य कही कही दिखलाई देते हैं, इसलिए उसके अतिरिक्त ईश्वर नामक 
कोई दूसरा नही हो सकता, ऐसी शा करके उसका निराकरण करते है। 
बृहदारण्पक्े मेत्रेयी क्राह्मणे श्रूयते-“न वा परे पत्यु. कामाय 
पति, प्रियो भवति” इत्यारम्य “न वा श्ररे सर्वस्य कामाय सर्वे 
प्रिय भवत्ति, भ्रात्मा वा भ्ररे द्रष्टव्य, श्रोतव्यो मतब्यो निदिध्यासितव्य- 
मैत्रेग्यात्मनि खल्वरे दृष्टे श्रुते मत्ते विज्ञाते इद सब विदितम्‌ इति । 
बृह॒दारण्यकोपनिपद्‌ के मैत्रेयी ब्राह्मण मे कहा गया है कि- 
“अरे पति की कामना से पति प्रिय नही होता” इत्यादि से लेकर “अरे 
सब की कामना से सब प्रिय नही होते, भात्मा को ही देखो, सुतो, मतन 
करो और अभ्यास करो, अरी मैत्रेयी ! इस आत्मा में ही देखने, सुनने, 
मनन करने और जानने से यह सारा जागतिक प्रधार ज्ञात हो जाता 
है ।" यहाँ तक । 


( शहद ) 

निश्चित होता है वि-जीव का वर्णान, जीव से भिन्न परमात्मा के प्रति 
पादन के लिए ही किया गया है। 

गदुक्त प्रश्नव्यास्याने जीवपरे सुपुप्तिस्थात च नाड्यएव, 
कारणग्रामश्व प्राणशब्दनिदिप्टे जीवएवैकया भवत्ति इति, 
तदयुक्तम्‌ नाडोना स्वप्नत्थानत्वात्‌ उक्तरीत्याव्रह्मण एवं सुपुप्तित्थात 
त्वात्‌ । प्राणशब्द निर्दिष्टे ब्रह्मण्येव जीवस्य तदुपकरणभृतवागादि- 
करणग्रामस्य चेकतापत्ति विभागवचनाच्च । 

श्रपिचैवभेके-वाजसनेयिनो5स्मिन्तेव वालावयजातशतु सवादे 
सुपुप्तादविज्ञानमयात्‌ भेदेन तदाश्रयभूत परमात्मानमामनति-"य 
एप विज्ञानमय. पुरुष बबेप, तदा$भूल्कुत एतदागात्‌”यत्रे प एवत्‌ 
सुप्तो भ्रभूत्‌य एप विज्ञानमय पुरुष तदेतेथा प्राणाना विज्ञानेन 
विज्ञानमादाय य एपोश्त्तहंदय श्राकाश तस्मिन्‌ शेते” इति प्राकाश 
शब्दश्च परमात्मनि प्रसिद्ध.। “दहरोध्थस्मिन्नतर भ्राकाश-” इति । 
प्रतोश्न जीव सकीत्तंव तस्मादर्थान्तरभतस्यप्राशस्यपरस्पत्रह्मएं 
पतिवोधनायंमित्यवगम्यते । तत्मादस्मिन्‍्वाक्ये पुरुपादर्थान्तरभूतर्प 
निश्चिलणगत्‌कारणस्यपरस्पेवन्नह्मणो वेदितव्यतयाइमिघानालतत्र- 
सिद्धस्प॒पुरुपस्यतदधिध्ठितस्य वा प्रधानस्य कारणत्व ववचिदपि 
चेदाते प्रतीयत इति स्थितम्‌। 

प्रशत्त और उत्तर दोनों ही जीव परक है, परमात्मा परंक नही। 

साड़ियों ही जीव का शयन स्थल है परमात्मा नहां तथा इन्द्रियाँ दी प्राण 
घोधक है जो कि जीव मे एकन हा जाती हैं इत्यादि कथन भी असगत 
हू। वाडियो को शयन स्थल मानकर तुम उक्त मत स्थिर करते हो, उप्ती 
तरह दम, परमात्मा को शयन स्थल मानकर यह निण'य करते है कि- 
प्राण शब्द निदिष्ठ, जीव की साथन रूप वागादि इन्द्रियाँ, बह्म में ही 


एकत्र होती भोर भिन्न होती हैं। ऐसा ही इसी वाजसनेयी की पुक 
शाद्या मे बालाकि अजातशत्रु के सवाद मे, सुप्त पुरुष प्ले भिन्न। उसके 


| ४६६ ) 


आश्रयभूत परमात्मा का ऐसा वर्णन मिलता है कि-“यह जो विज्ञानमय 
पुरुष है, वह्‌ उम्र समय ( सुप्तावस्था में ) कहाँ था ? और बाद में 
( जागरितावस्था में ) कहाँ से आ गया ? यह जब सुप्त था तब यह 
विज्ञाममय पुरुष, प्राण समूह विज्ञान के साथ, स्वीय विजान को भ्रहण 
करके, इत हृदयस्थ आकाश में शयन कर रहा था” “दहरोउस्मिल्त॑तर 
आकाश”इत्यादि में आकाश शब्द परमात्मा के लिए प्रत्तिद्ध है। इस विवेचन 
से निश्चित होता है कि-उक्त प्रसंग में जो जीव का उल्लेख किया गया है, 
वह ब्रह्म परक ही है तथा पुरुष से भिन्न सपूर्णा जगत का कारण 
परब्रह्म हो ज्ञातव्य है। सांस्यतंत्रसिद्ध पुषप भौर उससे अधिष्ठित 
प्रधान का कारणरुप से वेदात वाक्‍यो में कही भी उल्लेख नही है। 


६ वाबयान्ययाधिकरण :-- 
बाक्पास्बयात्‌ । १।४। १९॥ 
अन्रापि कापिलतंत्रसिद्धपु सपतत्वावेदनपरंवाक्यं क्वचित्‌ 
दृश्यत इति, तदतिरिक्त ईश्वरो नाम न कश्चित्‌ संभवतीत्याशंक्‍य 
निराकरोति । 
इस प्रकरण मे भी कापिलत॑त्र सिद्ध पुएप तत्त्व को बतलाने वाले 


बावय कही कही दिखलाई देते है, इसलिए उसके अतिरिक्त ईश्वर नामक 
कोई दूसरा मही हो सकता, ऐसी शंफ्रा करके उसका विराकरण करते है। 
बृहदारप्पक्े मेत्रेयी ब्राह्मण श्रूयते-"न वा परे पत्यु: कामाय 
पति; प्रियो भवति” इत्यारम्य “त वा परे सर्वस्य कामाय सर्वे 
प्रियं भवति, प्रात्मा वा भरे द्रष्टव्य: श्रोतव्यो मंतव्यों निदिध्यासितव्यः 
मेत्रेग्यात्मनि खबरे दृष्टे श्रुते मते विज्ञाते इदं सर्व विदितम्‌ इति। 
बुहदा रण्यकोपनिषद्‌ के मेतजेयी ब्राह्मण मे कहा गया है कि- 
“अरे पति की कामना से पति प्रिय नही होता” इत्पादि से लेकर “अरे 
सब की कामना से सब प्रिय नही होते, आत्मा को ही देखो, सुनो, मतन 
करो बौर अभ्यास करो, धरो मैत्रेयी ! इस आत्मा में ही देखने, सुनने, 
भनन करने और जानने से यह सारा जागतिक श्रसार ज्ञात हो जाता 
है।" यहाँ तक। 


( ६०० ) 


तत्र संशयः, किमस्मिन्‌वाकये द्रष्टव्यतयोपदिश्यमान: तंत्रसिद्ध- 
पुरुष एवं, श्रथवा सर्वेज्ञः सत्यतकल्प, सर्वेश्वर; ? इतति कि युक्तम्‌? 
पुरुष इति, कुतः? आदिमध्यावसानेपु पुरुषस्येव प्रतीते., उपक्रमे 
तावत्‌ पतिजायापुत्रवित्तपश्वादिप्रियत्वयोगाज्जोवात्मैंव प्रतीयते । 
मध्येषपि “विज्ञानघन एवैेभ्यो भूतेभ्य, समुत्याय तान्येवानुविनश्यति 
त प्रेत्य संज्ञाईस्ति” इत्युत्पत्तिविनाशयोगात्स एवावगम्यते। तथाइ्ते' 
थे “विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌” इति स एव ज्ञाता क्षेत्रज्ञ इति 
प्रतीयते, नेश्वर. । भ्रतस्तंत्रसिद्धपुरुष प्रतिपादनपरमिद पाक्यमिति 
निश्चीयते । 

उक्त वाक्य के विषय में सशय होता है कि-इसमे द्वष्टव्य रूप से 
उपदिष्ट, तंत्रसिद्ध पुरुप ही है, अथवा सर्वज्ञ सत्यसंकल्प सर्वेश्वर हैं * 
कह सकते हैं कि पुरुष ही है; वाबय के आदि मध्य भौर भन्त से पुएप 
की ही भ्रतीति होती है। उपक्रम में पति स्त्री पुत्र वित्त पशु आदि की 
प्रियता का संपर्क दिखलाया गया है जिससे जीवात्मा की ही प्रतीति 
होती है। मध्य में भी जैसे-/'विज्ञाघन ही इन पंच भूतों का अनुगत 
हीकर प्यक्त होता है तथा उनके विनष्ट होने पर विनष्ट हो जाता है, 
मृत्ु के बाद कोई चिन्ह अवशिष्द नही रह जाता!'उत्पति और विनाश 
के साथ णो सयोग दिखलाया गया है, उससे भी उसी (जीव) का बोध 
हीता है। एसी प्रकार अन्त मे भी-“भरे | विज्ञाता को और कैसे 
जानेगी 2” वह क्षेत्रज् ही ज्ञाता होता है, ईश्वर नही | इससे निश्चित 
हीता है कि-यह वाक्य स॒ष्ष्य तत्रोक्त पुरुष परक ही है। 

मंनु अ्रमृतत्वस्ण तु गाशास्ति वित्तेन" इत्युपक्रमामृतर्व 
ध्रप्त्युपायोपदेशपरमिदं वावयमिदमवगम्यते। तत्कथ॑ पुरुषप्रतिपादत 
परत्वमस्थवाक्यस्य तदुच्यते, श्रतएव दत्र पुपप्रतिपादनम्‌ । 
तंत्र हि अश्रचिद्धर्माध्यासविमुक्तपुरुपस्वरूपरूपयाथास्म्यविज्ञानमेवा- 
मृतत्वहैतुत्वेबोच्यते, श्रतो जीवात्मन: प्रकृतिवियुक्त स्वरूपमिहामृत- 

यात्मा वा भ्रे द्रष्टव्यः” इत्यादिनोपदिश्यते । 


भू 
(5३) 

“धन से अमृतत्व प्राप्ति की आशा नही है!” इस उपक्रमबाबय से तो 
ज्ञात होता है कि अमृतत्व प्राप्ति के उपाय का उपदेश ही इस वाक्य में 
दिया गग्मा है, इसे पुरुष प्रतिपादक कैसे कहा जा सकता है ? उत्तर देते 
हैँ कि-इसमे पुरुष का ही प्रतिपादत किया गया है। साझुय शास्त्र मे 
अचितू धर्म (सुखदु.खादि) के बधन से मुक्त पुरुष स्वरूप के ययाथ्थे ज्ञान 
को ही अमृतत्व प्राप्ति का कारण कहा गया है “आत्मा वा भरे 
दृष्टव्यः” इत्यादि में, जीवात्मा के, प्रकृति बंधन से मुक्त स्वरूप का ही, 
अमृतत्व प्राप्ति के लिए उपदेश दिया गया है। 


सर्वेपामात्मनां प्रकुतिवियुक्तस्वात्मयाथात्म्यविज्ञानेन. सर्व 
एबात्मानो विदिता भवंतीत्यात्मविज्ञामेन सर्वविज्ञानमुपपस्तम्‌ 
-देवादिस्थावरातेपुसर्वेपुभतेष्वात्मस्वरूपस्थ ज्ञानिकप्रका रत्वात्‌ 
“इदं सर्व यदयमात्मा” इत्येकात्म्योपदेश, देवाद्याकाराणामनात्मा- 
कारत्वात्‌ “सर्व तं परादात्‌” इत्यादिनाध्यत्वनिषेधश्च “यत्र हि 
प्वत्तमिव भवति” इति च नानात्वनिपेषेनैकस्वरूपे हि भ्रात्मनि 
देवादिप्रकृति परिणामश्रेदेत नानात्वं मिस्पेत्युज्यते | “ततस्पय वा 
एतस्पमहतोभृतस्य निश्वसितमेतद्‌ यदकऋखबेद:” इत्याद्यपि प्रफृतै- 
रघधिष्ठातृत्वेन पुरुपनिमित्तत्वाज्जगदुतपत्तेश्पपद्चते । एवमस्मिस्वाक्ये 
पुरुपपरे निश्चिते सत्ति तदैकार्थ्यात्‌ वेदांताः तंत्रसिद्ध/ पुरुषमेवाद- 
धंतीति तदधिष्ठिता प्रकृतिरेव जगदुपादानम्‌ , मेश्वरः, इति । 


सभी आत्माओं का श्रकृति बधन से मुक्त स्वरूप एंक सा है, इंसे- 
लिए प्रकृति बधन से अपने स्वरूप का यथार्थ ज्ञान ही जाने पर, सभी 
आंत्माओं का परिज्ञान हो जाता स्वाभाविक है, इसलिए अपने ज्ञान से 
सबका ज्ञान हो जाता है, यह सिद्धान्द भी समीचीन है। देवादिस्थावर 
पर्यन्त सभी मूतो में आत्मज्ञान स्वरूप धर्म समान है इसलिए "यहू सब 
आत्मस्वरूप है” ऐसा एकात्मीपदेश दिया गया, देवादि का आकार तो 
शानस्वछूप है नही । "सारे पदार्थ ही उसे प्रतारित करते हैं” इससे भेद 
बुद्धि का प्रतियेध किया गया है तथा !जिससे ह तबुद्धि होती है” इत्यादि 


( ६०२ ) 


से भेद निपेध करते हुए _दिखलाया गया है कि-एक स्वरूप आत्मा में, 
प्रकृति के परिणाम स्वरूप देव, मनुष्य, पशु आदि मिथ्या भेद प्रतीत होता 
है। “उम्त नित्य पिद्ध महत्‌ का निश्वाम यह ऋणखेद है” इत्मादि ते भी' 
प्रकृति का अधिष्ठाता पुरुष ही जगत का निमित्त है ऐसा सिद्ध होता है। 
इस प्रकार इस वाक्य के पुरुष परक निश्चित हो जाने पर, समस्त वेदांत 
वाकयों का एकमात्र अर्थ यही होता है कि-सांस्योक्त पुरुष और उससे 
अधिष्ठिता प्रकृति ही जगत के उपादान कारण है, ईश्वर नही । 
सिद्धान्त--एवं प्राप्ते प्रचक्ष्हहे, वाक्यान्वयात्‌-इति । सर्वेश्वर 
एवास्मिन्वाक्े प्रतीयते, कुतः ? एवक्मेवहिं वाक्यावयवानामन्योन्या- 
न्वयः समंजसों भवति । “भ्रमृतत्वस्थ तु॒नाशाउस्ति वित्तेन” इति 
याज्ञवल्कयेनाभिहिते थेनाहँ नामृता स्या किमहं तेन कुर्या यदेव भग- 
वान्‌ बेद तदेव मे ब्रृहि” इत्यमृतत्वानुपायतया वित्ताथनादरेणामृत- 
हा २ हि. 
त्वप्राप्त्युपायमेव प्रार्थथमानायैमैत्रेग्यें तदुपायतया दरष्टव्यत्वेनोपदि- 
ध्डोष्यमात्मा परमात्मेव“तमेव विदित्वाउतिमृत्युमेति” “तमेव॑ विद्वान- 
भृत इह भवतति नान्‍्यः पन्या/” इत्यादिभिरमृतत्वस्य परमपुरुपवेद- 
नेंकोपायतया प्रतिपादनात्‌ । परमपुरुपविभूतिभूतस्प प्राप्तुरात्मतः 
स्वरूपयाथातथग्रपवर्गप्ताधतपरमपुएपवेदनो पयो गितयाधवगंतत्यम्‌ , ने 
स्वत एवोपायल्वेन । प्रतोध्त्र परमात्मेवामृतत्व उपायतया 
'द्षष्टव्य/” इत्यादिनोपदिश्यते । 
उक्त सशय पर पिद्धान्तरूप से “वाययन्वयात्‌” सूत्र प्रस्तुत है। 
उक्त घावय में सर्वेश्वर को ही प्राप्तव्य कहा गया है! ऐसा मानने से ही 
वाक्यों के अर्थ की परस्पर सामजस्यपूर्ण सयति हो सकती है। "घन से 
अमरता प्राप्ति की बाशा नही है” ऐमा याज्ञवल्थय के कहने पर “जिससे 
में अमर नही द्वो सकती, उसे लेकर मैं क्या करूंगी ? श्रोमान्‌ | जो आप 
अमरता की साधना जानते हो उसे मुझ्ते बतलावें” हृज्यादि में मुक्तिताम 


के अमनुपयोगी धन संपत्ति का अनादर करते हुए, मुक्ति के उपाय की 
जिज्ञासु मैंग्रेयी को, द्रण्डाम रूप से जिस आत्मा का उपदेश प्राप्त हुमा, 


है. 


है।ढ 
( ६०३ ) 
वह परमात्मा हो है। “उसे जानकर ही मृत्यु को अतिक्रमण करता है” 
“उसको भली भाँति जानकर इस लोक में ही अमर हो जाता है, इसके 
प्रत्िरिक्त मुक्ति का कोई दूपरां मार्ग नहीं है” इत्यादि में परम पुरुष 
परमात्मा को ही एक मात्र जे ये और उपायरूप प्रतिपादन किया गया है। 
परम पुरप परमात्मा के विभूतिरूप, मोक्ष प्राप्त करने बाले जीवात्मा 
का जो स्प्पग्मत यथाद ज्ञान है, उस्ते भी मुक्ति प्राप्ति के उपायभूत 
परमात्मज्ञान का उपयोगी बतलाया गया है। स्वतः उसकी उपायरूप 
से कोई सत्ता नहीं है । इससे सिद्ध होता है क्षि-इस प्रसंग मे 'द्रप्टव्य! 


इत्यादि घावय में सोक्षोपायरूप से परमात्मा का ही उपदेश दिया 
जया है। 


तथा-“तस्थ हू वा एवस्प महतोभूतस्य मिश्वसितभूतदयद 
चऋछएवेद.” इत्यादिना कृत्स्तस्मजगत, कारणत्वमुच्यमानं परमपुरुषाद 
न्यस्थ कर्मपरवशध्यमुक्तस्यनिर्व्यापारस्य च पुरुपमात्रस्य न संभवत । 
तथा “भझात्मतों वा भरे दर्शनेत” इत्यादिता एकविज्ञानमभिधीय- 
मान सवत्मिभूते परमात्मन्येवावकल्पते | यप्वेतदेकरूपत्वादात्मना- 
मेकात्मचिज्ञानेत सर्वात्मिविज्ञाममुच्यतत इति, तबयुक्तम्‌ प्रचेतत प्रपंच 
शानाभावेत सर्वविज्ञाताभावातू । प्रतिज्ञोपपादनाय व “इदं ब्रह्म दं 
क्षत्रम्‌” इत्युपक्रम्प “इदं सर्व यदयमात्मा” इति प्रत्यक्षादिसिद्ध चिद 
चिन्मिश्ने प्रपच /दृदम्‌” इति सिदिए्य “एतदयमात्मा” हत्येकात्त्यो- 
प्रदेशरच परमात्मत एबोपपद्यते । 


तथा “यह ऋग्वेद उस परमात्मा का निश्वास है" इत्यादि मे संपूर्ण 
लगतू के कारण रूप से कह्दे गए पुरुष, परमपुरुष परमात्मा ही हो त्कते 
हूँ, प्राक्तर शुभाशुभ कर्माधीन, जागतिक क्रियाकलापो से रहित, मुक्त 
पुरुष नहीं हो सकता। ऐसे द्वी “आत्मा का दर्शन ही” इस्पादि मे जो 
एक विशान से सववे विज्ञान की बात फह्दी गई है, वह भी सर्वात्तियामी 
परमात्मा भे ही घट सकती है। सारी आात्मायें एक रूप होने से ज्ञान 
स्वरूप हैं, इसलिए एक आार्मा के ज्ञान से सभी का ज्ञान हो सकता है, 


( इब्डे ) 
यह कहना भी युक्त युक्‍त् नही है, कप्रोकि--अचेतल प्रपचमय जगत के 
ज्ञान के विना समस्त ज्ञान हो नही सकता | उतने प्रतिज्ञा (एक के ज्ञान 
से सबका ज्ञान हो जाता है) के प्रतिपादत के लिए "यही ब्राह्मण यही 
क्षत्रिय” इत्यादि से लकर “यह सब कुड्ध आत्मास्वरूप है? यहाँ तक 
प्रत्यक्ष भादि प्रमाणों से सिद्ध चिदचिद्‌ मिश्रित सारे प्रपत्मय जगन को 
“हद ? शब्द से बतलाकार “यह जो सब आत्म स्वरूप है” इत्यादि में 
उसकी आत्मा के साथ एकता दिखलाई गई है, ऐसी एकता परमात्मा मे 
ही सभव हो सकती है । 
नहीदशब्दवाच्य चिदचिन्मिश्न॒ जगत्‌ पुरुषेणाचित्ससुष्देस 
तद्वियुक्तेनस्वरूपेणवावस्थितेत. चैंक्यमुपगच्छति । . ग्रतएव 
“सब॑त परादात्‌ योध्ययत्रात्मन सर्व वेद” इति व्यतिरिक्तल्ेन 
स्व वेदन निनदा च तथा प्रयमें च मेंत्रेयीब्राह्मणे “महदभूतमनत- 
मपारम्‌” इति श्रुता महत्त्वादयों गुणा. परमात्मन एवं सभवत्ति 
प्रत, स॒ एवात्र प्रतिपाथते। 
पुरुष चैतत्य हो अथवा जडमिश्रित हो, किसी भी रूप से वहू इदं 
पद वात्य जध्चेतनात्मक जगत के साथ भद्वत भाव से रह नही सकता । 
इसीलिए 'जो लोग आत्मा के अतिरिक्त सब पदार्थों को जानते हैं 
(अर्थात्‌ सारे जगत को आत्मा से मिलन मानते हैं। सारे पदार्थ उन्हें ही 
प्रतारित करते हैं” इत्यादि में ज॑ंगत्‌ को परमात्मा से भिन्न मानने की 
मिन्‍दा की गई है। तथा प्रथम मत्रेयीत्राह्मण के--/“अनत अपार स्वत 
सिद्ध महान्‌” इत्यादि में उवत् महत्त्वादि गुण भी उत्त परमात्मा मे ही 
सभव॑ हो सकते हैं। इससे निश्चित होता है कि वह परमात्मा ही उक्त 
प्रकरण के प्रतिपाद्य है। 
यत्तूक-पतिजायापुतवित्तपश्वा दिप्नियान्वयिनोजीवात्मस उप- 
फ़मेत्वन्वेष्ठब्यतया. प्रतिपादनात्तद्विषयमेवेदवाक्यमिति,. तद- 
युक्तम, 'प्रात्मनस्तु कामाय/ इत्मात्मशब्देव जीवात्मसराब्दने, 
'द्रात्मा वा. भरे द्रष्टव्य”' इत्यनेनान्वयप्रसंगातु ।/ आत्मा 


( ६०४ ) 


वा प्ररे इष्टव्यः” हइत्मात्मनो द्रष्ठव्यत्त्वोपयोगितया “आत्मनस्तु 
कामाय” इत्युपदिष्टमिति प्रतीयते । धात्मनस्तुकामाय-प्रात्मन: 
कामसंपत्तये, काम्यन्त इति कामा, ग्रात्मन इष्ट्संप्तय इति 
यावत्‌ । न न जीवात्मन इष्टसंपत्तये पत्यादय. प्रिया भवंति, 
इत्युक्ते सति तस्यजीवस्य स्वहपमन्वेष्टव्यं भवति | प्रियमेवहि भ्रन्‍्चे- 
प्टव्यम्‌, नतु प्रियंप्रति शेपिण, प्रियवियुक्ता स्वृहूपम्‌ । यस्माद/त्मन 
इष्ट संपत्तये पत्यादय: प्रिया भवंति, तस्मात्‌ पत्यादिप्रियं. परि- 
त्यज्य तद्वियुक्तमात्मस्वरुपमस्वेष्टव्यमित्यसंग्॒त भवति । 


जो यह कहा कि-वाक्य के प्रारंभ में पति-पत्नी-पुत्र-धन-पशु 
आदि प्रिय वस्तुओं से स्पाक्रत होने से ''दृष्टव्य/ इत्यादि में जीवात्मा 
को ही दृष्टव्य आदि कहा गया है, सो यह कथन भी अध्ंगत है । “आत्म- 
गस्तु कामाय” में आत्मन: पद से जीवात्मा का निर्देश मानने से “आत्मा 
वा बरे दृष्टव्य:” इत्यादि वाक्य के साथ उसकी सगति बंठ ही नही 
सकती, क्यो कि-"आत्मा ही दृष्टव्य है” इत्यादि में आत्मदर्शन को उप+ 
योगी बतलाकर "आत्मा की कामना से” इत्यादि उपदेश दिया गया है, 
जिसका तात्पयं होता है “भात्मा की कामपूर्ति के लिए” “काम? शब्द 
का तात्पय॑ होता है, कामना का विपयीभूव अर्थात्‌ अभीष्ठ विषयराशि 
इस अर्थ के अनुसार आत्मनस्तु कामाय" इत्यादि का तात्पयं होगा कि-- 
“आत्मा की इष्ट संपत्ति के लिए ही पति पुत्रादि प्रिय होते हैं” ऐसा भर्ध 
होने पर जीवात्मा का स्वरूप अन्वेष्टव्य नहीं हो सता । प्रिय वस्तु 
ही अन्वेषणीय होती है; प्रियवस्तु का अंगीभूत प्रियव्रियुक्त श्रात्मा का 
स्वरूप कभी अन्वेषणीय नहीं हो सकता। पति आदि प्रिय पदार्थों" की 
पुजीभूत राशि, आत्मा के प्रिय संपादन के लिए साधन हो सकती है, 
उन पत्यादि प्रिय वस्तुओं के अन्वेषण को छोड़कर, प्रियतारहित प्रात्मा 
के स्वहप को अन्वेष्टव्य कहना अप्तगत है। 


प्रत्युत न पत्यादिशेषतया पत्यांदीनां प्रियत्वम, अपितु श्रात्मन: 
शेषतया पत्यादीना प्रियत्वमित्युक्ते स्वशेषतया ते एवोपादेया: स्युः 


( ६०६ ) 


“प्रात्ननर्तु कामाय सर्वे प्रियं भवति” इत्यस्थ परेणानस्वये 
वाक्यभेद. प्रसज्येत, भ्रभ्युपगम्यमानेडवि वाक्यमेदे पूर्ववानयस्थ वे 
किचित्‌ प्रयोजन दृश्यते | प्रत पत्त्पादि सर्वप्रिय परित्यज्यात्मत 
एवास्वेष्टव्यत्व यय। प्रतीयते, तथा वाक्यार्थों वर्शनीय. । 

ऐसी कल्पना करना अधिक युक्ति समत होगा कि--पत्ति आदि 
इसलिए प्रिय नही हैं कि वह पति जादि के अश्व हैं अपितु परमात्मा के 
अश होने से उन पत्यादि की प्रियता है, ऐसा मानने से वे स्व के मान्य 
अश होगे और उपादेय होगे । “आत्या की कामना से सब प्रिय होते है! 
इस वाक्य का, परतरत्ती वाक्‍्यो के साथ यदि सबध नही रहेगा तो वाक्य 
भेद हो जायगा, यदि वायय भेद को मार्नेंगे तो पववर्ती वाक्यों का कोई 
प्रयोजन नही रहेगा। इसलिए पत्यादि समस्त प्रियवस्तुओ को छोड़कर, 
परमात्मा के अन्वेषण की ही जिसमे प्रतीति हो, वसा वाक्या्थ करना 
अधिक समीचीन होगा । 

सोध्यमुच्यते-“अमृतत््वस्थ तु नाशाइस्ति वित्तेन” 
इति बितादीता नित्यनिर्दोषतिरतिशयानदरूपामृतत्त्वप्राप्त्यनुपाय 
तापुक्त्वा वित्तपश्रपतिजायादीना सातिशयदु खमिथ्रकाचित्कप्रिय- 
त्वमनुभुयमान न पत्यादिस्वरूपप्रयुक्तमु, श्रपितु निरतिशयानदस्व- 
भावपरसात्मप्रयुक्तम्‌ । प्रतो य एवं स्वयं निरतिशयानद, सन्‌ 
झन्येपासपि प्रियत्वलेशास्पदत्वमावादयति से परमात्मैव इष्टव्य,, 
इत्युपदिष्ठयते । तदयमर्थ “न वा अरे पत्यु, कामाय पति. प्रियो 
भवति” न हि पतिजायायुतवित्तादयों मत्रयोजनायाहुमस्य प्रिय 
स्यार्मिति स्वसकल्परात्‌ प्रिया भवन्ति, अपि तु झात्मन. कामाय 
परमात्मन स्वाराधक प्रियप्रतिलम्भनरुपेप्टनिवेत्तय इत्यय॑, | 

असग में बह गया कि-- धन से अमरता को प्राशा मही है" 
अर्थात्‌ ये धन आदि क्षणभगुर पदार्थ, नित्यनिर्दोप सर्वातिशप परमानद- 
मय मुक्ति लाभ के उपाय नही हैं। पति स्त्री पुत्रादि में जो कुछ दु ख 


( है०७ ) 


मिश्रित प्रियता की उपलब्धि होती है वह, पत्पादि के स्वरूप से नहीं 
होती, अपितु वे सच अत्यानदमय परमात्मा के अंश हैं, इमलिए होती है । 
जी स्वयं अत्यानंदमय होकर दूसरों को भी उस्त आनद के लेश से आप्ला- 
वित करता है, ऐसा परमात्मा ही दृष्टव्य है, ऐसा उपदेश किया गया 
है। इसका तात्पय॑ हुआ कि-- अरे पत्ति की कामना से पति प्रिय नही 
होता" इत्यादि का यह अर्थ नही है कि-- पति, स्त्री, धन आदि सब 
भरे ही प्रयोजन के साधम हैं, मैं ही इनका प्रिय हूँ"; अपितु आत्मा की 
प्रीति के लिए अर्थात्‌ परमात्मा की आराधना के लिए, ये सब अभीष्ट 
प्रियता प्रदान करते हैं; ऐसा मानता चाहिए। 

परमात्मा हि कमेंशिरासधितस्तत्तत्कमानुगुण्ं प्रतिनियतदेश- 
कालस्वरूपपरिमाणमाराघकानां तत्तदवस्तुगत॑ प्रियत्वमापादयत्ति 
“एप हा वानंदयाति” इति श्रुते:। नतु तत्तत्वस्तुस्वरूपेण प्रियम- 
प्रियवा । यथोक्त- “"तदेव प्रीतये भूल्वा पुनदुंखाय जायते ,तदेव 
क्रोपाय यतः प्रसादाय व जायते | तस्मात्‌ दुःखात्मक्क नास्ति न 
च किचित्सुखात्मकम” दति। ्रात्मनस्तु कामाय” इत्यस्य 
जीवात्मपरत्वेषपि आत्मा वा भ्ररे रृष्ठव्य:” इत्ति तु परमात्मा 


विपयमेव । 

“एप हाँ वानदयातति” इत्यादि श्रुति बतलाती है कि--परमात्मा, 
आराधना के अनुसार उन आराषकों को, देश-काल-स्वरूप-परिमाण- 
आक्ृतिगत प्रियत्ता प्रदान करते हैं--जैसा कि-यहा गया--“एक ही 
वस्तु णो एक वार प्रौतिकारक होती है, वही पुवः दुखदायी हो जाती 
है, जो वस्तु क्रोधकारक होती है वही प्रीतिकारक हो जाती है, इससे 
ज्ञात होता है कि कीई भी वस्तु सुख्वात्मक या दु.खात्मक नहीं है ।” 
कोई भी वस्तु तत््वतः स्वरूप से प्रिय वा अप्रिय नही होती । “आत्मनस्तु 
कामाय” इस वाक्य के जीवात्मा परक् होते हुए भी, «आत्मा वा अरे 
दुष्टव्य:” वाक्य तो परमात्म विषयक ही है। ड़ 

तथायमथ्थे;, यस्‍्मात्‌ पत्पादीनां इष्ट संपत्तये तत्परवशेत पत्या- 


दयः प्रियल्वेन नोपादीयंते, अपितु आात्मेष्द संपत्तयें स्वतंनरेण स्वीप्- 


| ६०व ॥) 


यत्वेन उपादीयंते, तस्माद्‌ य॑ एवात्मनोौ निरुपाधिकनिदोपनिरव- 
घिक: प्रिय: परमात्मा, स एव हि दृष्टव्य,, नदु खमिथाल्पसुखदू खो- 
दर्का: परायत्त तत्तत्स्वभ्ावा: पतिजायापुत्रवित्ताययोविषया:, इति । 

प्रस्मिस्तु प्रकरणे, जोवात्मवाचिशउ्देतापि परमात्मन एवामि- 
धातात्‌ “आत्मनस्तु कामाय” झात्मा वा भ्ररे दृष्टब्य: “इति पूर्वो्त 
प्रक्रिययो भयव्रात्मशब्दावेकविषयौ । 


उक्त कथन का साराश यह है कि-पति आदि की प्रीति के लिए, 
पत्ति आदि प्रिय पदार्थों को, प्रियरूप मैं ग्रहण नहीं किया जाता अपितु 
अपनी अभीष्द स्रिद्धि के लिए, उन सबको श्रिय रूप से प्रहूण किया जाता 
है, यदि तुम स्वाभाविक निर्दोष अपार प्रिय स्वरूप परमात्मा को, पति, 
स्त्री, पुत्रादि सभी मे देश्ोगे तो तुम्हारी वास्तविक अभीष्ट सिद्धि होगी, 
वयोकि-ये सासारिक जीव दु खमिश्रित अल्प सुखदामी, परिणाम में 
दु खप्नद एवं स्वरूप और स्वभाव से परतन है इनको देखने से शाति 
मिलने के बजाय दु.ख ही पल्ले पडेगा। इसलिए परमात्मा ही दृष्टव्य 
हैं, पति पुत्र आदि नहीं। इस प्रकरण में तो, जीवात्मवाची शब्द से भी, 
परमात्मा ही अभिषय हैं ' आत्मनस्तु वामाय” “आत्मा वा भरे दृष्टव्य-? 
ये पूर्वोत्तर वाक्य उक्त समाधान के अनुसार एक विपयऊ ही हैँ । 

मतान्तेरशापि जीव शब्देन परमात्माभिधानोपपादनमाह- 

अन्य दूसरे मत ते भी, जीव शब्द परमात्मवाची है इसका प्रति- 
पादन करते है-- 
प्रतिन्ाप्िद्ध लिंड्रमा$म रथ्यः ।१(४२०॥॥ 

एक विज्ञानेत सर्व विज्ञान प्रतिज्ञा सिध्देरिदलिगम्‌ , यण्जी- 
वात्मवासिशब्देः परमात्मनोईमिधानम्‌ ,शइत्याश्मरथ्याचार्यों मन्य- 
पेस्म । यदि प्रयंजीव, परमात्म कार्यतया परमात्मैव न भवेत्‌ ,तदा 
तव्ठयतिरिक्ततया परमात्मविज्ञानादेतद्विज्ञानं न॒पित्स्यति 
आत्मा वा इद्सेव एवाग्र भासीत्‌ 'इति प्राकसूष्टेरेकल्वावधारणात्‌ 


( ६०९ ) 


“था शुशेस्तात्पावकाद विस्फुलिगा सहस्तक्ष, प्रभवते सरूपा, 
तथाछ्क्षरत््‌ विविधा. सोम्य भावा, प्रजायते तत्र॒ चैवापियति ]” 
इत्यादिभिव्रेद्ययों जीवानामुत्पत्ति श्रवणात्‌ तस्मिन्तेव लय श्रवणा- 
उच जीवाना ब्रह्मकाय॑त्वेत ब्रह्मणक्यमवगम्यते । भ्रतो जीव शब्देन 
प्रमात्माभिधानमित्ति । 

एक के ज्ञान से सपूर्ण का ज्ञान हो जाता है इस प्रतिज्ञा की सिद्धि 
के लिए ही उक्त प्रसग मे केवल आत्मा शब्द का प्रयोग किया गया है 
जिससे कि जीवात्मवाची शब्दों से परमात्मा का अर्यबोध होता है, ऐसा 
आश्मरथ्य आचायें की मान्यता है। यदि यह जीवात्मा, परमात्मा का 
फाये होने से, परमात्मा ही न होता, उत्तते एकदम भिन्न होता तो, 
परमात्मा को जान लेने पर, इसका ज्ञान नही हो सकता था। “सुष्टि के 
पूर्व यह जगत, एकमात्र आत्मस्वरूप ही था" ऐसे सृष्टिपूव के जद त 
प्रतिपादक वाक्य से उक्त बात की ही पुष्टि होती है। “जसे प्रज्बतित 
अंर्वि ज्वाला से हजारो चिनगारिया बाहर छिंटक्तो हैं, हे सोम्य |! उत्ती 
प्रकार विविध प्रजा भी उस परब्रह्म से उत्पन्न होती हैं और उसी पें 
बिलीन हो जाती है ।” इत्यादि बावय में कही गई, बहा से जीव की 
उत्पत्ति और प्रलय से जीवो की ब्रद्दा कार्यता, और ब्रह्मात्मकता ज्ञात 
होती है। इसलिए जीप शब्द से परमात्मा का ही वर्षन किया गया है, 
यह निश्चित मत है । 
उत्कमिष्यत एवम्सावादित्यौडुलोमि, ११॥४।२१॥ 

यदुक्त जोवस्य ब्ह्मकार्यतया ब्रह्मणेक्येेनेकविज्ञानेन सब बि- 
ज्ञानप्रतिज्ञोपादना्थ ब्रह्मणो जीवशब्देन प्रतिपादनमिति, तदयुक्तम्‌ 
“न जायते प्रियते वा विपश्चिद” इत्यादिनाश्जत्वश्रुते. जोवात्मना 
प्राचीनकर्मफल भोगाम जगत्तृष्ट्यम्युपगमाच्च, अन्यथाविपमसृष्द: 
यनुपपत्तेश्व. ब्ह्मकार्यस्यजोवस्थ  ब्रह्मतापत्तिलक्षणो मोक्ष 
आकाशादिवदवर्जनीय इति, तदुपायविधानानुष्ठानानर्थक्याब्च, 
घृटादिवत्‌ कारणप्राप्तेविनाशरूपत्वेत मोक्षस्पापुरुपार्थत्वाच्च 


६ ६११ ) 


जैत कारक: । शध्रशा 
तथाश्श्ष 
हत्या जीवस्य ब्रह्मभावाद क्रह्मणस्तच्छब्देतामि- 
च्य “2 'विमियुक्तम, विकल्पासहत्वात्‌ । श्रस्यजीवात्मनउत्का- 
न्तः पूव॑मनेब॑भावः कि स्वाभाविक: उतौपाधिकः अ्रपारमाथिक. 
वेति। स्वाभाविकत्वे ब्रह्ममावों नोपपचते, भेदस्य स्वरूप 
प्रभुक्तत्वेन स्वहपे विद्यमाने तदनपायात्‌ | प्रयभेदेनसह स्वरूपमसप्य- 
पैतीति, तथासति विवष्टत्वादेव तस्य न ब्रह्ममावः अ्रपुरुषाथंत्वा- 
दिदोपप्रसंगश्च । पारमाधिकौपाधिकत्े प्रागपि ब्रह्मेवेति “उत्क- 
मिष्यत एवंभावात्‌” इति विशेपों न युज्यते वक्त म्‌। अस्मित्‌ पक्ष 
हि उपाधिब्रह्व्यति रेकेण वस्त्वंतराभावान्तिरवयवस्य बश्रह्मण उपा- 
धघिनाच्छैदाचसंभवाच्चोपाधिगत एवं भेद इत्युत्कान्ते: प्रागपि 
बरह्म॑ंव । श्रौपाधिकस्य भेदस्यापारमा्थिकत्वे कस्यायपुत्कान्तो ब्रह्म- 
भाव इति वक्तव्यम्‌ । ब्रह्मणएवा विद्योपाधितिरोहितस्वसुपस्पेति चेस्त, 
नित्यमुक्तस्वप्रकाशज्ञानस्वरूपस्थाविद्योपाधिति रोधानास भवात्‌ । ति- 
रोधानं नाम वस्तुस्वरुपेविद्यमाने तत्मकाशनिवृत्ति:। प्रकाश एवं 


वस्तु स्वरूपसित्यंगीकारे तिरोधानाभाव: स्वरूपनाशों वा स्थाप७. 
श्रतो नित्याविभू तस्वस्वरूपत्वात्तस्पोत्कान्तो ब्रह्मभावे न कश्चिद्‌ 
विशेष: , इति “उत्क्रमिष्यत.” इति विशेषण व्यथंमेव । “अस्माच्छ- 
रीरात्‌ समुत्याय” इत्ति पुव॑भनेव॑रूपस्प न तदानी ब्रह्मतापत्तिमाह, 
प्रपितु पूर्व॑सिद्धस्वरुपस्थाविर्भावम्‌ । तथाहि वक्ष्यते “संप्चाविर्भावः 
स्वेन्तज़ब्दात!' इत्याद्विभि:.. 

उत्क्रमण करने वाले जीव को ब्रह्मभाव प्राप्त होता है, इसीलिए 
जीव प्रादद से ब्रह्म का वर्णन किया गया है, इत्यादि कशन भी असगत 
है। ऐसा तो विकल्प से भी तही हो सकता ( एक विपय के लिए दो तीन 
था इससे अधिक पक्षों की कल्पना करना ही विकल्प है ) उक्तमत वालों 
से मैं पछता हैं कि-भीवात्मा मे उत्क्रांति के पूर्व जो ब्रह्मभाव का अभाव है, 


| ६१० ) 
जीवात्मन उत्पत्तिप्रलयवादोपपत्तिर्तरत परंबिष्यतक जो 


“एपसंप्रसादोध््माच्छरीरात्समुत्याय परंज्योतिस्पसंपध स्वेद ० 
भिनिष्पद्यतें” यथा नद्यः स्यन्दमाना: समुद्रे अस्त गच्छंति सपा 
विहाय, तथा विद्वान्‌ नामरूपाद विमृक्त: परात्परं पुरपमुवैति-- 
दिव्यम्‌” इत्युत्क्रमिष्यत: परमात्मभावात्‌ जीवशब्देत परमात्म- 
नोअभिघानम्‌ इति श्रौड़ुलोमिराचार्यो मन्यतेजुत्म । 


जीव ब्रह्म का काये है, इससे जीव और ब्रह्म एक हैं, एक के शाव 
से संपर्ण का ज्ञान होता है, इस प्रतिज्ञा के प्रतिपादन के लिए ही, ब्रह्म 
का जीव शब्द से वर्णव किया गया है, यह कथन अस्ंगत है। “ज्ञानीन 
उत्पन्न होता है न मरता है” इत्यादि में जीव को अजन्मा बतलाया गया 
है। जीचों के प्राक्तन कर्मो के अनुसार ही जगत्‌ की सृष्टि का भी वर्णन 
मिलता है, यदि ऐसा न होता तो, सृष्टि में विषमता न होती । भ्रह्म के 
कार्य आकाश भादि की तरह ब्रह्म के कार्य जीवात्मा का भी यदि ब्रह्म- 
वापत्तिलक्षण वाला मोक्ष अनायास ही हो जाय तो, मोक्ष प्राप्ति के * 
उपाय अनुष्ठान आदि सब व्यर्थ हो जावेंगे [अर्थात्‌ जेसे आकाश स्वतः 
प्रकट होकर प्रलय में स्वतः लीन हो जाता है वैसे ही यदि जीवों की भी 
उत्पत्ति और प्रलय होवे तो अनुष्ठातों की क्या आवश्यकता है] धद 
आदि की तरह स्वतः ही विनष्ट होने पर अपने कारणत्व को यदि जीव 
भी पा जावे तो, मोक्षवामक पुरुपार्थ को मानने की आवश्यकता ही क्या 
है ? जीवात्मा के संबंध में जो उत्पत्ति और प्रलय की प्रसिद्धि है उत्तका 
विवेचन आगे करेंग्रे। 

“यह जीव इस शरीर से बाहर निकल कर परमात्मा की परज्योति 
को प्राप्त कर अपने वास्ताविक हूप को अश्राप्त कर लेता है, 'जैते कि 
बहती हुई नदियां अपने नामरूप को छोड़कर समुद्र में विलीन हो जाती 
हैं, वैसे ही विद्वात्‌ पुरुष नाम छप से मुक्त होकर परात्पर दिव्य पुरुष को 
आ्राप्त दो जाता है।” ऐसे, उत्कमणकारी जीव के परमात्ममाव के निर- 
प्रण से ज्ञात होता है कि उक्त प्रसंग में जीव शब्द से परमात्मा का ह्ी 

५ वर्णन किया गया है। ऐसा औदुलोमि आचार्य का मत है। 


> 


4३. सुः 

विन काशकृत्स्तः ।(४२२॥ 
झ्त्पापि ८ मलमिष्यतो जीवस्य ब्रह्मभावाद्‌ ब्रह्मणस्तच्छब्देनातमि- 
रच - 7? पेप्मयुक्तम्‌, विकल्पासहत्वात्‌। श्रस्यजीवात्मनउत्का- 
च्तः पूरव॑मनेव॑भाव: कि स्वाभाविक: उतौपाधिकः अपारमायिकः 
वेति। स्वाभाविकत्वे ब्रह्ममावों नोपपचते, भेदस्य स्वरूप 
प्रयुकत्वेन स्वपे विद्यमाने तदनपायात्‌ | प्रथभेदेनसह स्वरूपमप्य- 
पैतीति, तथासति विनष्टत्वादेव तस्य न ब्रह्मभाव: श्रपुरुपार्थत्वा- 
दिदोषप्रसंगश्च । पारमाथिकौपाधिकत्वे प्रागपि ब्रह्मेवेति “उत्क- 
मिष्यत एवंभावात्‌” इति विशेषों न युज्यते वक्त म्‌। अ्रस्मिन्‌ पक्ष 
हि उपाधिन्रह्नब्यतिरेकेण वस्त्वंतराभावान्तिरवयवस्य ब्रह्मण उपा- 
धिनाच्छेदाद्यसं भवाच्चोपाधिगत एवं भेद इत्युत्कात्ते: प्रागपि 
बरह्मेत । शौपाधिकस्य भेदस्यापारमार्थिकत्वे कस्यायपुत्कान्तों ब्रह्म- 
भाव इति वसव्यम्‌ । ब्रह्मणएवाविद्योपाधिति रो हित्तस्वरूपस्पेति चेन्न, 
नित्यमुक्तस्वप्रकाशज्ञानस्वरूपस्थाविद्योपाधितिरोधानासभवात्‌ । ति- 
रोधानं नाम वस्तुस्वरुपेविद्यमाने तत्प्रकाशनिवृत्ति:। प्रकाश एव 
वस्तु स्वसूपमित्यंगीकारे तिरोधानाभाव: स्वरूपनाशो वा स्याएे( 3. 
श्रतों नित्याविभूतस्वस्वरुपत्वात्तस्पोत्कान्ती प्रह्ममावे न कश्चिद्‌ 
विशेष, , इति “उत्क्रमिष्यतः” इत्ति विशेष व्यथंमेव । “अ्रस्माच्छ- 
रीरात्‌ समुत्याय” इति पृ॑मनेव॑रूपस्थ न तदानी ब्रह्मतापत्तिमाह, 
अ्रपितु पूर्व सिद्धस्वरूपस्थाविर्भावम । तथाहि वक्ष्यते “संपद्याविर्भाव: 
स्वेनशब्दात्‌” इत्यादिभि: । 

उत्क्रमण करने वाले जींव को ब्रह्मभाव प्राप्त होता है, इसीलिए 

जीव शब्द से ब्रह्म का वरणुन किया गया है, इत्यादि कान भी असम्रत 
है | ऐसा तो विकल्प से भी नहीं हो सकता ( एक विपय के लिए दो तीन 
या इससे अधिक पक्षो की कल्पना करना द्वी विकल्प है ) उक्तमत वालों 
सै मैं पृछता हूँ कि-जीवात्मा मे उत्काति के पूर्व जो ब्रह्मभाव का भभाष है, 


( ६१३ ) 


यति स॒ त आत्माउत्तर्याम्यमृत.”- योकक्षरमंतरें संचरन्‌ यस्याक्षा 
शरीर यमक्षरं न वेद एप स्वंभूतान्तरात्माउपहतपाप्मा दिव्यों देव 
एको वारायण.”- भ्रन्त. प्रविष्ठ: शास्तांजनाना सर्वात्मा” इति 
स्वशरीरभूते जोवात्मन्यात्मतयाथ्वस्थिते जोव शब्देन ब्रह्म प्रतिपाद- 
नमितिकाशकृत्स्त भ्राचार्यों मन्यतेस्म । 

अतः “जीवात्मा के स्वरूप में प्रवेश करके” जो भात्मा में स्थित 
रहते हुए भी भात्मा से पयक है भ्रात्मा जिसको नही जानता, आत्मा ही 
जिसका शरीर हैँ जो कि आत्मा को नियमित करता है, वही तुम्हारा 
अन्तर्यामी अमृत स्वरूप आत्मा है “जो अक्षर ( जीव ) मे संचरण करता 
है, अक्षर ही जिसका शरीर है अक्षर जिसे नही जानता ऐसा सर्वान्तर्यामी 
निष्पाप दिव्य देव एकमात्र नारायण ही है” सबका आत्मस्वर्प 
परमेश्वर अन्तर्यापरी शासक है” इत्यादि श्रुत्रियों मे, अपने ही शरोररूप 
जीवात्मा मे आत्मा रूप से उनकी स्थिति बतलाई है, इसीलिए जीवात्म- 
वाची शब्दों से परमात्मा का वर्णन किया गया है। ऐसा काशकृत्स्त 
आचाय का अभिमत है। 


जीवशब्दश्च जीवस्य परमात्मपयंन्तस्येव वाचकों न, जीवमा- 
भ्रस्थेति पूव॑मेवोक्तम्‌ 'नामरूवे व्याकरावाणि” इत्यत्न | एवमात्म- 
शरीरभावेत तादात्म्योपपादते परस्यन्नह्मणों्पहतपाप्मत्वसवंत्ञ- 
त्वादिगोचराा जोवस्याविदुषः शोचतो बह्मोपासनान्‌ मोक्षवादित्यो 
जगतसृष्टिप्रलया भिधायिन्योी जगतो ब्रह्मतादात्म्योपदेशप्राश्य 
सर्वा: श्रुतयः सम्यगुपपादिता भवेत्रीति काशक्ृत्स्तीयंगर्त सूवकार: 
स्वीकृतवान्‌ । 

जीव शब्द, जीव फे परमात्मभाव तक फा वाचक है केवल, 
जीवभाव मात्र का ही वाचक नहीं है, ऐसा "नामरूपे व्याकरवाणि! के 


प्रसंग मे भी बतला चुके हैं। इस सिद्ध/म्त के अनुसार, परमात्मा के 
शरीर रूप जीवात्मा के साथ, तादात्म्य भाव स्पिर होता है। परभ्रक्ष के 


( ६१३ ) 


(276 स्वभाविक है या औपाधिक ? वह भी परारमाथिक है था आपारः 
माथिक ? यदि वह स्वाभाविक है तो जीवात्मा में कभी ब्रह्मभाव संभव 
नही हैं, बयोकि-जब भेद स्वतः धिद्ध है तो, वस्तुस्थिति में उस भेद का 
अवगम हो नहीं सकता। यदि कहो कि भेद समाप्ति के साथ उसका 
स्वरूप भी नष्ट हो जाता है, ऐसा मानने पर तो, विनष्ट होने वाले 
उसका ब्रह्ममाव होना और भी कठिन है, साथ ही मुक्ति के सबंध में, 
अ्रपुरुपार्थत्व दोष, उपस्थित हो जाता है। यदि यह पारमाधथिक 
और ओऔपाधिक है तो यह समझना चाहिए कि उत्क्राति के पुर्व जीव 
ब्रह्म ही है, तब “उत्कमण कर वह ब्रह्मभाव को प्राप्त करता है” इत्यादि 
कहना निरर्थक हैं। इस स्थिति मे (पारमाथिक औपाधिकावस्था में ) 
एक बात भौर है, उपाधि ब्रह्म इन दो के अतिरिक्त कुछ और तो रहता 
नहीं तथा उपाधिद्वारा, निरवयव ब्रह्म में विभाग तो सभव है नही, इससे 
यह सिद्ध होता है कि-वह केवल औषाधिक ही हो सकता है, प्रारमाधिक 
नही, इसलिए जीव, उत्क्मए के पूव॑ भी बश्रह्मस्वरूप ही था। यदि वह्‌ 
औषाधिक भेद अपारमार्थिक है, तो फिर उत्कांति के बाद ब्रह्ममाव 
किसका होता है ? थदि कहो कि अविद्या रूप उपाधि से विरहित ब्रह्म 
ही, ब्रह्म भाव है, तो तुम्हारा यह कथन भी अश्न॑गत है, क्योकि-निव्यमुक्त 
और नित्य प्रकाश ज्ञान स्वभाव परब्रह्म में, अविद्याजन्य आवरण निमि- 
त्तक तिरोधान असभव है। वस्तुस्वरूप के रहते हुए उराके प्रकाश की 
रिवृत्ति हो जाना ही तो तिरोधान कहलाता है, प्रकाश स्वरूप परबह्म 
का तिरोधान मानना तो प्रकाश निवृत्ति होवे से उसके स्वरूप का नाश 
मानना ही है। यदि नही मातते तो जीव का नित्यब्रह्म भाव निश्चित 
होता है, उत्काति से उसमें कोई विशेषता तो हीगी नही, ' उत्क्रमिष्पत्त ? 
यहू विशेषण व्यर्थ ही है। “इस शरीर से उठकर” इत्यादि मे गृत्युपूर्वी 
अब्रह्म भाव वाले जीव की, तत्काल ब्रह्मप्राप्ति कही गई हो ऐसा भी नहीं 
है, अपितु पूर्वशिद्ध उत्के अपने चास्तविक स्वष्टय का पुन; आविभाव 
मात्र बतलाया गया है। यही बात सूत्रकार “संपद्याविर्भाव: स्वेन शब्दात ” 
इत्यादि मे कहते है । हि 

अत: "अनेन जीवेनात्मनाश्नुप्रविश्य”- य श्रात्मनि तिष्ठन्ना- 


_ त्ममोह्तरो यमात्मान वेद यस्यात्मा शरीर य आत्मानमन्त रोयमस- 


ए्ई / 


यति स तु आत्माछ्तर्याम्यमृतः'- योप््षरमंतरे: संचरन्‌ यस्पाक्ष* 
शरीर यमक्षरं न वेद एप स्वभूतान्तरात्माप्पहतपाप्मा दिव्यों देव 
एको नारायण:”- श्रन्तः प्रविष्ट: शास्ताजनाता सर्वात्मा” इति 

स्वशरीरभूते जोवात्मन्यात्मतयाश्वस्थिते जोब शब्देन ब्रह्म प्रतिपाद- 

नमितिकाशकृत्स्न श्राचार्यो मन्यतेस्म । 


अतः “जीवात्मा के स्वरूप में प्रवेश करके” जो प्रात्मा मे स्थित 
रहते हुए भी आत्मा से पृथक है श्रात्मा जिध्षको नहीं जानता, आत्गा ही 
जिसका शरीर हैजो कि आत्मा को नियमित करता है, वही तुम्हारा 
अन्तर्याभी अमृत स्वरूप आत्मा है “जो अक्षर ( जीव ) मे संचरण करता 
हैं, भक्षर ही जिसका शरीर है अक्षर जिसे नही जानता ऐसा सर्वान्तर्यामी 
निष्पाप दिव्य देव एकमात्र नारायण ही है” सवका आत्मस्वरूप 
परमेश्वर अन्तर्याप्री शासक है” इत्यादि श्रुतियों में, अपने ही शरीररूप 
जीवात्मा मे आत्मा रुप से उनकी स्थिति बतलाई है, इसीलिए जीवात्म- 
बाची शब्दों से परमात्मा का वर्णन किया गया है। ऐसा काशक्ृत्स्ल 
आचार्य का भमिमत है। 


जीवशब्दश्च जीवस्प परमात्मपयंन्तस्मेव वाचको न, जोवमा- 
चस्पेति पुर्वभेवोक्तम्‌ “नामरूपे व्याकरावाणि” इत्यत्र | एवमात्म- 
शरीरभावेत तादात्म्योपपादने परस्यक्नह्मणोउपहलपाप्मत्वस्ज्ञ- 
त्वादिगोचय जोवस्याविदुषः शोचतो ब्रह्योपासनान्‌ मोक्षवादिन्यो 
जगतूसृष्टिप्रलयाभिधायिन्यो जगतो ब्रह्मतादात्योपदेशपराश्च 
सर्वा; श्रुवयः सम्प्गुपपादितां भवेत्ीति कारक्ृत्स्नीयंम्त सूत्रकारः 
स्वोकृतवान्‌ । 

जीव शब्द, जीव के परमात्ममाव तक का वाचक है केवल, 
जीवभाव मात्र का ही वाचक नहीं है, ऐसा “नामरुपे व्याकरवाणि” के 


प्रसंग में भी बतला चुके हैं। इस सिद्ध#त के अनुसार, परमात्मा के 
शरीर रूप जोवात्मा के प्ताथ, तादात्म्य भाव स्थिर होता है। परभद्म के 


( ६१४ ) 
निर्दोष और सर्वज्ञ आदि गुणों के प्रतिपादक, तत्त्वज्ञान के अभाव में 
शोक सतप्त जीव के ब्रह्मोपासना के फलस्वरूप होने वाले मोक्ष के प्रति- 
पादक, जगत की सृष्टि स्थिति भ्रौर प्रलय के प्रतिपादक, तथा ब्रह्म के 
साथ ब्रह्म के साथ जगत के तादात्म्य के प्रतिपादक श्रृतियाक्यों का भी 
उक्त प्रकार से ही समाधान हो सकता है। इस काशक्त्स्त आचार्य के 

मत को ही सूत्रकार मे स्वीकार किया है। 
श्रयमत्रवाकयार्थ, अमृतत्वोषाये मैत्रेय्या पृष्ठे याज्ञवल्क्य: 
“आत्मा वा परे दृष्टव्य/” इत्यादिना परमात्मोपासनममृतत्वोपाय- 
मुक्तवा” भ्रात्मनि खल्वरे दृष्दे” इत्यादिनोपास्यलक्षणम्‌ , दुदुभ्या- 
दिदृष्टातैश्चोपासनोपकरणभूत मन. प्रभूतिकरणनियमन च सामा- 
स्येभिधाय “सब्यथाएदेन्धारने” इत्यादिता “स यथा सर्वासामपा 
समुद्र एकायनम्‌ इत्यादिना चोपास्यभूतस्य परस्यत्रह्मणों निखि- 
लजगदेककारणत्वमू, सकलविपयप्रवृतिमूलकरणग्रामनियमनं च॑ 
बिस्तीर्मुपदिश्य “स यथा सैन्धवघन.”,/““'दिना भ्रमृतत्वोपाय 


( ६१५ ) 
इत्यादिनाध्यं सर्वेश्वर: स्वेतरसमस्तचिदचिदवस्तुविलक्षणस्वरूप 
एवं स्वेशरीर: सर्वस्यात्मतयाउवस्थित इति स्वशरी रभूतचिदचिद- 
! वस्तुगतैः दोषैन स्पृश्यत इत्यभिधाय “विज्ञातारमरेकेत विजातीया- 
. दित्युक्तानुशासनाउइसि मैज्रेय्येत्ावदरे खल्वमतत्वम” इति समस्त 
बस्तुविसजातीयं निखिलजगदेकका रणभूतं सर्वस्य विज्ञातारं पुरुषो- 
त्तममृक्तप्रका रादुपासनात्‌ ऋते केन विजञानीयात्‌ इतोदमेवोपासनम- 
मृतत्वोपायः, ब्रह्मप्राप्तरिव च प्रमुतत्वमभिधोयते, इत्युक्ततान्‌। 
प्रतः परबरह्मेवास्मिनवाक्ये प्रतिपाद्यत इति परमेवन्नह्म जगत्‌का रणं, 
ने पुरुषस्तदधिष्ठिता च प्रकृतिरिति स्थितम्‌ । 


उक्त मत के अनुसार प्रासंगिक चाक्‍्यों का अर्थ इस प्रकार किया 
जावेगा कि-मंत्रेयी के, भोक्ष प्राप्ति के उपाय पूछने पर याज्ञ वल्वय ऋषि 
मे प्रथम तो "आत्मा 'ही दृष्टव्य है” इत्यादि से परमात्मोपासना को ही, 
मुक्ति प्राप्ति का उपाय बतलाया फिर “आत्मा में दर्शन करने से ही" 
इत्यादि से उपास्य वस्तु का स्वरूप तथा दुन्दुभि आदि के दृष्टान्त मे 
उपासना की सहायक भन आदि इन्द्रियों के संगम का उपदेश सामान्यतः 
करके “अग्नि जैसे आए काए्ड में है बसे ही यह भी है” तथा “प्तमुद्र ही 
णैसे सब जलों का एकमात्र आश्रय है, वैसे ही वह भी है” इत्यादि से 
उपास्य परब्रह्म को हो समस्त जगत का कारण बतलाते हुए समस्त 
अनृत्तियों की मूल उत्स , इन्द्रियों के नियमन का विस्तृत रूप से विवेचन 
करके “सैन्धव नमक का टुकड़ा जैसे बाहर भीतर एक रस है वेसे ही वह 
भी आनंदैकरस स्वभाव है” इत्यादि से, मोक्ष प्राप्ति के उपायों अनुष्ठानों 
की वृत्ति को उत्साहित करने के लिए, जीवात्मा मे अवस्थित परमात्मा 
को अपरिच्दिन्न ज्ञान का मुल कारण बतलाकर “बिज्ञान मुत्ति (जीव) 
इन प्रपंचों से संपक्त होकर उत्पन्न होता है और उन्ही के साथ विनष्ट हो 
जाता है” इत्यादि से अपरिच्छिन्न ज्ञानैकमूर्ति परमात्मा की ही संसारदशा 
में पंचभूत परिणाम रूप शरीरादि की अनुवृत्ति बतल्ाकर अन्त में कहा कि 
“मृत्यु के बार कुछ शेष नहीं रहता ” बर्धात ज्ञान ही जो कि बात्मा का 
एक मात्र स्वभावसिद्ध स्वरुप है, मोक्षावस्था में भी उस अपरिच्धिन्त ज्ञान 


| 
है| 
है 
। 


(६ ६१. ) 


निर्दोष और सर्वज्ञ आदि गुणों के प्रतिपादक, तत्त्वज्ञान के अभाव * 
शोक चतप्त जीव के ब्रह्मोपासना के फलस्वरूप होने वाले मोक्ष के श्रति 
पादक, जगत की सृध्टि स्थिति भौर प्रलय के प्रतिपादक, तथा ब्रह्म के 
साथ ब्रह्म के साथ जगत के तादात्म्य के प्रतिपादक श्ुुतिवाबयों का भ॑ 
उक्त प्रकार से ही समाधान हो सकता है । इस काशक्वत्स्न आचायें ने 
मत को ही सूत्रकार ने स्वीकार किया है| 
प्रयमत्रवाक्यारथ:, अ्रमृतत्वोपाये मैन्रेय्या पृष्टे याशवल्वय 

“आत्मा वा अरे दृष्टब्य ” इत्यादिना परमात्मोपासनममृतत्वोपाय 
मुक्तवा” प्रात्मनि खल्वरे दृष्टे” इत्यादिनोपास्थलक्षणम्‌ , दुंढुभ्या 
दिवृष्टातैश्वोपासनोपकरणभूत मन. श्रभूतिकरणनियमन च सामा 
न्येभिधाय “सब्ययाउदेन्धाग्ते”” इत्यादिना “स यथा सर्वाततामपा 
समुद्र एकायतम्‌ ” इत्यादिता चोपास्यभूतस्य परस्यब्रह्मणों निखि- 
लजगदेकका रणत्वमू, सकलविषयप्रवृतिमूलकरणग्रामनियमन च॑ 
बिस्तीणंमुपदिश्य “स यथा सैन्धवंघन-” इत्यादिना प्रमृतत्वोपाय 
प्रवृत्तिप्रोत्साहनाय जीवात्मस्वरूपेणावस्यितस्य॒ परमात्मनोशरि: 
ौटिछलशामैकाकारतामुपपाध तस्येवारिच्छितशागैकाकासत्य तंतार 
इशाया भूतपरिणामानुर्वात “विज्ञ नघन एवैलेम्यो भूतेम्य समृत्याय 
प्ान्येवातुविनश्यति” इत्यभिघाय “न प्रेत्य संज्ञास्ति” इति मोक्षवं& 
शाया स्वाभाविकापरिच्छिन्नजशञानसंकोचा भायेन भूतसंधातेनैकी कृत्य < 
धतममि देवादिख्पशञान।भावमुक्तवा पुनरपि "यत्र हि द तमिवु/भवत्ति” 
इत्पादिना ग्त्रह्मात्मकल्वेन भानाभूतवस्तुदशंमगशानकृतमिति निर- 

निखिलाज्ञानस्य ब्रह्मात्मक॑ कृत्स्नं जगदनुभवतो बद्यव्यतिरिक्तव- 
स्व्व॑त्तराभावेन भेददर्शनं निरस्य “येनेदं सव॑ विजानाति तं क्रेत वि- 
जानीयात्‌” इति च जीवात्मा स्वात्मतयाध्वस्यितेव येन परमात्मना 
प्राहितशानः सन्निद सर्व विजानाति, प्रयंत्ं केत विजानीयात्‌ , 
“ ॥परीक्षि परमात्मनों दुरवंगमत्वमुपपाद्य "से एप नेति नेहि 


( है१ ) 


इत्यादिना&्यं सर्वेश्वर: स्वेतरसमस्तचिदचिदवस्तुविलक्षणस्वरूपे 
एवं सर्वेशरीरः सर्वस्यात्मतयाअवस्थित इति स्वशरीरभूतनिदचिद- 
वस्तुगतैः दोपेन स्पृश्यतत इत्यभिधाय “विज्ञातारमरेकेत विजानीया- 
दिव्युक्तानुशासनाइसि मैत्रेग्येतावदरे खल्वमतत्वम्‌” इत्ति समस्त 
वसस्‍्तुविसजातीय॑ निखिलजगदेकका रणभूतं स्वस्थ विज्ञातारं पुरुपो- 
त्तममुक्तप्रका रादुपासनात्‌ ऋते केन विजानीयात्‌ इतोदमेवोपासनम- 
मृतत्वोपाय:, ब्ह्मप्राप्तिव च प्रमृतत्वमभिधीयते, इत्युक्तवानू। 
अतः परब्रहयास्मिनवायये प्रतिपाद्यत इति परमेवन्रह्म जगत्‌कारणं, 
न पुरुपस्तदधिष्ठिता च प्रकृतिरिति स्थितम्‌। 


उक्त मत्त के अनुसार प्रासंगिक वाक्‍यों का अर्थ इस प्रकार किया 
जावेगा कि-मेत्रेयी के, मोक्ष प्राप्ति के उपाय पूछने पर याज्ञ वल्वय ऋषि 
ने प्रथम तो “आत्मा 'ही दृष्टव्य है” इत्यादि से परमात्मोपासता को ही, 
मुक्ति प्राप्ति का उपाय बतलाया फिर “आत्मा में दर्शन करने पे ही” 
इत्यादि से उपास्य वस्तु का स्वरूप तथा दुन्दु्ि भादि के दृष्टान्त से 
उपासना को सहायक मन आदि इत्द्रियों के संगम का उपदेश सामान्यतः 
फरके “अग्नि जैसे भा काष्ठ में है देसे है! बह भी है” तथा “समुद्र ही 
ऐसे सब जलों का एकमात्र आख्रय है, वैसे ही बह भी है” इत्यादि से 
उपास्य परम्रह्म को ही समस्त जगत का कारण बतलाते हुए समत्त्त 
प्रवृत्तियों की मूल उत्त , इन्द्रिपों के नियमन का विस्तृत रूप से विवेचन 
करके “संन्धव नमक का टुकड़ा जैसे बाहर भीतर एक रस है वेसे ही वह 
भी आतंदेकरस स्वभाव है” इत्यादि से, मोक्ष प्राप्ति के उपायों अनुष्ठानो 
को वृत्ति को उत्साहित करने के लिए, जीवात्मा में अवत्वित परमात्मा 
को आर्पारिच्छिन्न ज्ञान का मूल कारण बतलाकर “विज्ञान मूत्ति (जीव) 
इन भरपंचों से संसत्त होकर उत्पन्त होता है मौर उत्ही के साथ विनष्ट हो 
जाता है" इत्यादि से अपरिच्छिन्त ज्ञानैकमूर्ति परमात्मा की ही संप्तारदशा 
में वंचभूत परिणाम रूप शरीरादि की अनुवृत्ति बताकर अन्त में कहा कि 
/पृत्यु के बाद छुछ ऐप नहीं रहता ” अर्थात ज्ञान ही जो कि बात्मा का 
एक मात्र स्वभावसिद्ध स्वहूप है, मोक्षावस्था में मो उस अपरिच्छिप शान । 


| 


( ६१६ ) 


में कोई न्यूनता नही आती , जिससे ज्ञात होता है कि -देहरूप से संवद् 
भरात्मा मे भ्ज्ञानमूल॒क देव- मनुष्य- दानव आदि बुद्धि होती है। “जद 
हूं तबुद्धि होती है” इत्यादि मे ब्रह्मात्मभाव की प्राप्ति न होने से वस्तुओं 
में बिभिन्नता प्रतीत होती है जो कि अज्ञान मूलक है, जिसका अज्ञान नष्ट 
हो जाता है, उसे सारा जगत ब्रह्मात्मक ही प्रतीत होता है वह ब्रह्म के 
अतिरिक्त बुध और देखता ही नही, इसलिए उसकी भेद दृष्टि समाप्त हो 
णाती है, ऐसा प्रत्याख्यान करके “जित्तके द्वारा यह सारा जगत ज्ञात हो 
जाता है उसे जानने के लिए और कौनसा उपाय शेष रह जाता है ?” 
इत्यादि मे दिखलाया गया कि- जीवात्मा, अपने अन्तर्यामी परमात्मा की 
सहायता से विज्ञान सपन्न होकर सपूर्ण पदाथो का ज्ञान प्राप्त करता है 
“इसलिए उसे ज्ञान प्राप्त के लिए किन्ही अन्य उथायौ की अपेक्षा नही 
होती । «स एप नेति नेति” इत्यादि से बतलाया गया कि- सर्वेश्वर 
निश्चित ही जड्चेतन सभी बस्तृओ से विलक्षण है, सारे पदार्थ उसके शरीर 
है, वही आत्मारूप से सभी में अनुस्यृत है, फिर भी वह अपने शरीर रूप 
इस जडचेतन जगत की दोष राशि से अस्पृष्ट रहता है “अरी मंत्रेयी ! 
उस विज्ञाता को अब अधिक और क्या जाना जा सकता है ? तुमने यह 
तल्वोपदेश प्राप्त कर लिया, यहाँ तक ही अमृतत्त्व का व्यास्यान है” 
अर्थात्‌ समस्त पदार्थों से विलक्षण, समस्त जगत के एकमात्र कारण, सपृर्ण 
रहस्य के शाता परमह्म पुरुषोत्तम को, उक्त प्रकार की उपासना के भति- 
रिक्त और किन उपायो से जाना जा सकता है, इसलिए उपासना ही 
भोक्ष प्राप्ति का एकमात्र उपाय है, प्रह्ममाव की प्राप्ति द्वी मोक्ष कहा 
गया है। 
इत्यादि विवेचम से सिद्ध होता है कि- परम्रह्म ही इस संपूर्ण प्रसंग के 
प्रतिपाध विषय हैं, वही एकमात्र जगत के कारण हैं, पुषप अपिष्ठिता 
प्रकृति घगत फा कारण नही है। 


७ प्रकृत्यधिकरण+- 
प्रकुतिश्व प्रतिज्ञादृष्टात्तानुपरोघात्‌ ।१।४२३॥ 
एवं तिरीश्वर सांख्ये तिरस्ते सति, सेश्वरसांस्य: प्रत्यव- 
। यद्याप ईक्षणादि ग्रुणयोगात्‌ सर्वक्षमीश्वरं जगतूकारण- 


( ६१४ ) 

त्वेन वेदान्ता: प्रतिपादयंति, तथापि वेदांत्तेरेव जंगढुपादानतयो 
प्रधानमेव प्रतिपायत्‌ इति प्रतीयते | न हि. वेदांताः सर्वज्ञस्य प्रप- 
रिणामिनो<पधिष्ठातुरोश्वरस्यांधिष्ठेयेनाचेतनेत परिणामिना 
प्रधानेन विना जगतः कारणत्वमवगमयंति । तथाहि श्रपरिणशामिन 
प्रधानमेन्न प्रकृति चैत्तदधिष्छितां परिणामिनोमधीयते--/निष्कलं 
निष्क्रियं शान्तं निरवद्ध निरंजनम” स वा एप महानज आत्मा+ 
जरो5मरः “विका रजननोमशञ।मष्टरूपमजां प्रवाम्‌” ध्यायते श्रध्या- 
सिता तेन तन्‍यते प्रेयंते पुन,, सूयते पुरुषार्थ च॑ तेनैवाधिष्ठिता 
जगत्‌ , गौरनाधंतवतोी सा जनिन्नी भूतभाविनी” इति। तथा 
प्रकृतिगुपादासभूतासधिष्ठायेवेश्वरो बिश्व॑ जगत्सुजतीति श्ुयते 
अस्मान्मायी सुजते विश्वमेतत्‌” मायांतु प्रकृतिविद्यान्मायिनं 
तुमहेश्वरम” इति । स्मृतिर॒पि “मयाध्यक्षेण प्रकृति: सूयते सचरा- 
चरम” इति एवम्‌ श्रुतेईपि प्रधानोपादानत्वे ब्रह्मणो जगत्‌कार- 
णल्व श्रृत्मन्यथानुपपत्येव  प्रधानस्वरूपं॑. तस्येदवराधिष्ठितस्थ 

जगदुपादानत्वं॑ च सिद्ष्यति । 
इस प्रकार निरीश्वर सांस्य के परास्त हो जाने पर, सेश्वरसाएय 
सामने उपस्यित होता है। यद्यपि ईक्षण आदि गुणों के होने के सर्वज्ञ 
ईए्वर को ही, जगत के कारण रुप से सारे वेदांत प्रतिपादत करते है, तथावि 
दे ही वेदत, जगत की उपादाम कारण प्रधान (प्रकृति) है, ऐसा प्रतिपादन 
फरते हुए भी प्रतीत होते हैं। वेदांत बाषप , ईए्बराधिष्ठित परिणामी 
भचेत्तन प्रकृति के अतिरिक्त , फेवल लपरिणामी (निविकार) सर्वज्ञ ईश्वर 
को ही जगत कारण रूप से प्रतिपादन करते हों, ऐसा नहीं है। जैसा कि+ 
ईश्वर फो अपरिणामी तथा ईश्वराधिष्ठित प्रकृति को परिणामी बतलाने 
पाते निम्ववाकयों से प्रतीत होता है “ब्रह्म अखंड, निष्किय, शाम्त, निर्दोंप 
ओऔर निरंजन है “यह महान्‌ बात्मा अगर मौर अमर है” समस्त विकारों 
को मूलकारण बाठ प्रकार की भचेतन प्रकृति अजन्मा मौर नित्य है "वह 
प्रकति, परमात्मा से अधिष्ठित होने से शेय है, परमात्मा ही उसका 
- विस्तार करके उस्ते जगत्‌ सृष्टि को प्रेरणा देते हैं, वहू प्रकृति उम्हीसे 
अपिध्ठित होकर प्रुषार्थ (भोग मौर अपवर्ग) और जयत का सृजन करतो 


( ६२० ) 


जाती । ऐसा मानने से प्रतिज्ञा और दृष्टात में बाधा उपस्थित होती 
है। ब्रह्म को उपादान कारण मानने से ही, उसके कार्य रूप समस्त का 
ज्ञान हो सकता है, जैसे कि- उपादाव कारण रूप मिट्टी, सोता, लोह। 
आदि की जानकारी से, उनसे निर्मित, घडा मटकी, कगन मुकुट, कुठार 
आदि का ज्ञान हो जाता है। अवस्थान्तर की प्राप्ति ही तो कायं है, 
वस्तु का बदल जाना कभी कार्य नही कहलाता । ऐसे कारण कार्य भाव 
मानने से, मिट्टी और उनके विकार घट आदि की तरह ब्रह्म और 
उसफा कार्येरूप जगत प्रतिज्ञानुसरार निश्चित होता है, इससे यह भी 
निश्चित है कि-ब्रह्म, उपादान कारण भी है । 


यत्तुनिमित्तोपादानयोभेंद. श्रुत्येंव श्रतोयतत इति, तदसत्‌ नि- 
मित्तोष[दानयोरैक्य प्रतीते: “उत्त तमादेशमत्राक्ष्य; येनाश्रुत॑ श्रुत्त 
भवति” इति । आदिश्यत्ते १रशिष्पतेष्नेनेत्यादेश, “एतस्थ वा प्रक्षर- 
स्य प्रशासने गागि” इत्यादि श्रुते. । साधकतमत्वेनकर्त्ता विवक्षितः। 
तमादेष्टा रमप्राक्ष्य;, येनाश्रुत श्रुतं भवति, येनादेष्रा$घिष्ठात्ा श्रुते- 
नाश्रुतमपि श्रुतभवतीति, निमित्तोपादानयोरैव्यं प्रतीयते | “सदेव 
सोम्येदमग्र भासीदेकमेव” इति प्राक्सुष्ठे रेकत्वावधारणात्‌ प्रदितोय- 
परदेनाधिष्ठात्रन्त रनिवारणाचउच । 


जो यह कहा कि- निमित्त और उपादान का भेद तो श्रुति से ही 
प्रतीत होता है, यह कहना भी गलत है, “जिससे अश्रृत भी श्रुत हो 
जाता है” इत्यादि वावय ही निमित्त और उपादान की एकता बतला 
रहा है। जिसके द्वारा आदिष्ट अर्थात्‌ उत्तमरप से शाप्तित हो, उसे 
आदेश कहते है, इस आदेश की बात “इस अक्षर के प्रशासन मे सूर्य 
और चद्र स्थिर है” इत्यादि वानय गे कही गई है। ब्रह्म ही क्रियासिद्धि 
के प्रधान उपाय हैं, इसलिए वे ही कर्त्ता रुप से विवक्षित है।इस 
आवेष्टा (शासक) के विषय में कहा गया कि “जिसको जान लेने से अश्रुत 
भी श्रत हो जाता है” अर्थात्‌ णो आदेष्दा (प्रकृति का अधिष्ठाता) है, 
उसके श्र त हो जाने पर, अन्यान्य अश्नूत विषय भी श्रूत हो जाते हैं। 

अपन से निमित्त और उपादान को एकता प्रदान होठी है “हे सौम्प । 


६ ६३१ ) 


सृष्टि के पूर्व यह जगत सत्‌ स्वरूप ही थाए इस श्र्‌ति में, एकत्वायधा- 
रणता बतलामे वाली अद्वितोयता ध्तलाई गई है, जिससे किसी भश्रन्य 
की अधिष्ठातृता का निवारित हो जाता है । 
ननु एवं सत्ति-“विकारजनतीम्‌ गोरवाचन्तवती” इत्यादिधिः 
प्रकृतेराद्यन्त विरहेण नित्यत्व॑ जगदुपादानल्व च श्रूयमाण कथमुप- 
पथ्ते १ 
तदुच्यते- तत्राप्यविभक्तनामरूप॑ कारणावस्थं ब्रह्मेव प्रकृति 
शब्देनाभिधीयते । ब्रह्मब्मतिरिक्तवस्त्वंत्राभावात्‌ । तथाहि श्रुतयः 
“सर्व भो परादात्‌ योष्न्यत्रात्मनः सर्वे वेद” यत्रत्वस्य संवमातमी- 
वाभूत तत्‌ कि केन पश्यैत्‌ ? “इत्याया, | सर्व खल्लविद ब्रह्म “ऐत- 
दात्प्रमिदं सर्वम” इति कार्यवेस्थं कारणावस्थं व सर्व जगत्‌ 
ब्रह्मात्मकमिति श्रवणाच्च ) 
प्रश्न होता है कि-एकमात्र ब्रह्म को ही कारण मान लेंगे तो,“विकारों 
फी जननी” आदि अस्त रहित गौ “इत्यादि वाक्मों मे जो प्रकृति को 
आधस्तरहितनित्यता भौर जमत्‌ उपदानतता बतलाई गई है, उत्तका मभा* 
धान कैसे होगा ? 
उसका उत्तर देते है कि-- उन याक्‍यों में भी अव्यक्त नामरूप बाले 
कारणादस्थ ब्रह्म को ही प्रकृति शब्द से वतलाबा गया है। वैसी ही वात 
अच्य श्र तियो में भी जैसे- “सब उसका विरोध करते हैं, जो इस जगत 
को ब्रह्म से भिन्न मानते हैं” जब यह सथ कुछ आत्मा ही है तो किससे 
किप्कौ जाना जाप्र ? “इत्यादि तथा”-यह सव कुछ ब्रह्म ही है “यह सब 
ब्रह्मात्मक ही है” इत्यादि से कार्यावस्‍थ और कारणावस्थ समस्त जगत 
को ब्रह्यात्मक बतलाया गया है । 
एतदुक्त॑ भवति-“यः पृथ्वीमंतरे संचरन्यस्य पृथ्वी शरीर य॑ 
पृथ्वी न वेद” इत्यारभ्य "योज््यक्तमंतरे संचरत्‌ यस्याव्यक्त' धरोर 
यमव्यक्त' म वेद” योफक्षरमन्तरे संचरन्‌ यस्याक्षरं शरीर यमक्षर 


( हृशश ) 


जायतैकम्‌” इत्या्पि एतदेव वदति। तथा च मानव॑ वच 
“आसीदिद तमोभूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌ अतकक्‍्य॑मविज्ञेय प्रसुप्तमिद 
संत.” इति । “अश्रस्मान्मायी सुजते विश्वमेतत्‌ ”। इत्यादिश्ननत- 
रमेवोपपादयिष्यते, ब्रह्मणो$परिणामित्वश्रुतपश्च । 

इसी प्रकार-“अक्षर अधकार में विलीन हो जाता है, अपकार 
परम देव से एकीभूत हो जाता है” इत्यादि मे अधकार का एकीभाव 
मात्र बतलाया गया है, लय नही। ब्रह्म की विशेष अति सूक्ष्म “तम” 
नामवाली जो अचित्‌ वस्तु स्थिति है, उस अव्यक्तनामरूपवाली 
अवस्था को ही “एकीमाव' मे दिखलाया गया है। “तम ही था * “सृष्टि 
के पूर्व समस्त विचित्रतायें, तम आवृत थी, उसकी महिमा उस्त तम में 
ही एकीभूत थी” इत्यादि श्रुति उक्त तथ्य की ही पुष्टि करती है। 
मनुस्मृति भी ऐसा ही कहती है-“यह जगत तमोभूत अलक्ष्य था, अज्ञात 
अतवर्य यह सब उसी मे सुप्त था” इत्यादि। मायाधीश ईश्वर ने इस 
(प्रक्रति) के द्वारा इसकी सृष्टि की!” इत्यादि वाक्‍्यों मे, बाद मे भी इसी 
बात का प्रतिपादन किया गया है तथा ब्रह्म की अपरिणामिता की प्रति- 
पादिका श्रुतियाँ भी ऐसा ही निर्णय करती है । 

यत्तु एकस्य निमित्तत्वमुपादानत्व च न समवति, एक कार- 
क्निष्पाथर्व च कार्यस्य, लोके तथा नियमदर्शनात्‌। श्रतो5ग्निना 
सिचेदितिवदवेदातवाक्यान्पेकस्मादेवोत्पत्ति प्रतिपादयितु न प्रभव- 
तीति। अन्रोच्यतें-सकलेतरविलक्षणत्यपरस्यब्रह्मण: स्ंशक्तो, 
सर्वेज्ञस्येकस्येव सवंमुपपद्यते । मृदादेश्चेतनस्य ज्ञानाभावेनाधिष्ठातु- 
त्वायोगादाधिष्ठातु कुलालादेविचित्रपरिणामशक्तिविरहादसत्यसक- 
ह्पतया च तथा दर्शननियम. । श्रतों श्रह्व जगतो निमित्तमुपा- 
दान च्‌। 

जो यह कहा कि-लोक दृष्ट तियमानुमार, एवं ही का मिमित्त 
भौर उपादान होना सभव नहीं है, तथा एक ही कारण से अनेक वार्यों 


( ६२५ ) 


की उत्पत्ति भी सभव नही है। “बग्नि से सीचूगा” इत्यादि की त्तरह, 
वेदात वाबय, एक ही कारण से समस्त की उत्पत्ति का, अनहोना प्रति- 
पादन नहीं कर सकते [अर्थात्‌ जेसे आग से सीचना अस भव है, देंसे ही 
ब्रह्म का जडचेतन होना असभव है) इसका उत्तर देते है-सवसे विलक्षण 
सवंशक्ति सपन, सर्वज्ञ उस ब्रह्म से सय कुछ होना सभव है। मिट्टी आदि 
पदार्थों में ज्ञात के अभाव में स्वत तो अधिष्छातन्य होता नहीं तथा 
अधिप्ठाता कुम्हार आदि मे पदार्थों वो. विग/ड कर दुसरे रूप में गढने के 
अतिरिक्त, दुभरे तत्व गे परिवतन वरने शी सत्यगवरपता तो होदी नही 
इसलिए दृष्ट जगत्‌ में निमित्त और उपादानता भिन्न-भिन्न है। इत्यादि 
विवेचन से निश्चित होता है पि-त्रह्म, निमित्त और उपादान दोनो है । 
श्रभिध्योपदेशाच्च ।१४।२४॥ 

इतश्चोभय बहाव “सोडकामयत वहुस्या प्रजायेयेति” “तदे- 
क्षत बहुस्या प्रजायेय” इति सष्ट्रह्मण, स्वस्पेव बहुभयन सकत्पो- 
पदेशात्‌ । विचित्रचिदचिरल्पेणाहमेय बहुस्या तथा प्रजायेयेति 
सउल्प पूर्विका हिं सृप्टिध्यदिश्यते । 

“उसने वामना की कि में बहुत होरर जन्म छू" उसने स्पय वो 
अम्रेक रपो में व्यक्त किया” इत्यादि में, ख्प्टा ब्रह्म वी, स्वय को ही 
अमेक रपो में, प्रकट होने की सरत्यपुविया सृष्टि, बतलाई गई है, इसरो 
भी हह्म वी निभिनत्त उपादान वारणता छिद्ध हांती हैं। विवित जउवेतन 
हप से मै ही स्वय, भ्रनेक हो जाऊँगा, ऐसी सबल्पपूविता सृष्टि का 
उपदेश दिया गया है । 
साक्षाच्योभयाम्वानात्‌ ११४४ २५॥ 


न केवल प्रतिज्ञाइप्टान्तातनिध्यीपदेशादिभिरयमर्थो निश्चोयते, 
ब्रह्मण एवं निित्तत्यमुपादानरव साक्षादास्तायते “किस्विदवनं के 
उस वृक्ष आतीदयतो द्यावापूष्वी निष्ठतक्षु, मवीपिणो मनसा 
पृच्छनेदुतद्यदध्यत्तिप्ठद्भुवनानि धारयन्‌ | ब्रह्म वन ब्रह्म स वृक्ष 


( ६२६ ) 


श्रासोदयतो द्यावापृध्वी निष्ठतक्षु., मनीषिणों मनसा प्रब्रवीमि वो 
ब्रह्माध्यतिब्ददभुवतानि धारयन्‌” इतति | श्रत्र हि स्रष्ठुब्नह्मण. किगु- 
पादानं कानि चोपकरणानीति लोकदृष्ट्या पुष्टे सकलेतरविवक्ष 
णस्यब्रह्मण. सर्वशक्तियोगो सन विरूद्ध इत ब्रह्म वोपादानमुपकर 
णानि चेति परिहतम, । भ्रतश्चोभयं ब्रह्म । 


केवल प्रतिज्ञा दृष्टात और अभिथ्या (सकल्प) आदि के (श्रौत) 
उपदेश से ही उक्त अर्थ निश्चित होता हो, सो बात नही है अपितु ब्रह्म 
की निमित्तोपादानकता स्पष्ट बतलाई गई है-“यह बन कया है ? यह 
वृक्ष भी क्‍या है? सत्य सकल्प परमात्मा ने जिसके द्वारा आकाश और 
पृथ्वी का निर्माण क्या वह कौन सी वस्तु हैं? सारा जगत स्थिरता: 
पूर्वक जिसमे स्थित है वह कौन सी शक्ति है ? ऐसा मनीषियो द्वारा 
मनन करने पर उन्हे मन से ही उत्तर मिला कि-अरे |! ब्रह्म ही बन है, 
ब्रह्म ही वृक्ष स्वरूप है, उन्ही से आकाश और पृथ्वी का निर्माण हुआ, 
सारे जगत को बना करके वह ब्रह्म ही अधिप्ठित है।'' इत्यादि मे लौकिः 
व्यबहारानुमार, उपादान और उपकरण (साधन) की जिज्ञासा होने 
पर सर्वेपदार्थ विलक्षण, सर्वेशक्तिसपन्न ब्रह्म को ही अविरुद्ध उपादान 
और उपकरण के रूप में निर्देश किया गया है, इससे सिद्ध द्वोता है कि- 
दोनो प्रकार के कारण परब्रह्म परमात्मा ही हैं । 


आत्मकृते: । १।४।२६॥ 


“सोप्कामयत वहस्यां प्रजायेय” इति सिसशुत्वेत प्रकृतस्य 
ब्रह्मण. तदात्मान स्वयमकुरुत” इति सृष्टे: करमंत्व कत्तत्वं च 
प्रतीयत इत्यात्मन एवं बहुत्वकरणात्तस्यंव निमित्तत्त्वमुपादानत्व॑ च 
प्रतीयते । अविभक्तनामर्प प्रात्मा कर्ता, स एवं विभक्त नामरूप' 
कार्यमिति, कत्त त्वकमंत्वयोन॑विरोध. । स्वयमेवात्मान तथाब्कुस्तेति 

/ लनुनादान च | 
है पे 


[ रैरए ) 

“उसने कामना कौ कि अतैक होकर प्रकट” इस शुत्ति में सृष्टि के 
इच्छ क ब्रह्म को “उसने स्वयं को ही बहुत किया” इत्यादि में कार्येहूप 
से वर्णन किया गया है, इन दोनों वाक्‍यों से ब्रह्म का कर्मेत्व और कर्तृत्व 
प्रतीत होता है इस स्वर्य को ही बहुत कर देने की बात से, उसका ही 
निमित्त और उपादान होना निश्चित होता है। वही अविभवत नाम रूप 
आत्मा कर्ता है और वही विभवत नामरूप कार्य है। इस प्रकार कत्तुत्व 
और कमंत्व में कोई विरोध नहीं है। जो अपने को स्वयं उस रूप से 
परिणत करता है वही, निर्मित और उपादान है । 


#सत्यं ज्ञानमनंतं ब्रह्म” भ्रानंदोन्नह्म अपहतपाप्माविणरोंवि- 
भृत्युविशोकों विजिघत्सोईपिपास: “निष्कलं निष्क्रियं शांतं निरवधध- 
» निरक्षमम्‌ “स वा एप महानज आत्माओ्जरोधष्मर/” इति स्वभावतों 
निरस्तसमस्तचेतनाचेतनरवत्तिदोषगंघस्थ. निरतिशयज्ञानानंदैक- 
तानस्प परस्यत्रह्मणो.. विचितानंतापुरुषार्थास्पदचिद्चिस्मिश्र 
प्रपंचहूपेणात्मनों बहुभवनसंकल्पपूर्वर्क बहुत्वकरणं कथमुपपथत 
इत्पाशंवया हू-- 

“ब्रह्म सत्य ज्ञान और अंत स्वरूप है” आनंद ब्रह्म है “वह्‌ 
निष्पाप अजर अमर शोक भूख प्यास रहित है” वहू निष्किय, निरंजन, 
निर्दोष और शांत स्वभाव है “वह महात्‌ आत्मा जरामरणरहित है” 
इत्यादि वक्‍यो से प्रतिपादित परद्रह्म जब स्वभाष से ही जरुवेतनात्मक 
समस्त दोषों से रहित है तथा सर्वाधिक शान और भानंद का धाम है, 
तो उसका स्वेच्छापूर्वक अतंतविचित्रमय जडचेतन मिश्चित, जगदाकार> 
रूप में परिणत होता कैसे संभव है ? इस शंका का निवारण करते हैं-- 
परिणामात्‌ (१४२७ 

परिणामस्वाभाव्यात्‌, तात्रोपदिश्यमानलल्‍्य परिणामस्य पर- 
स्मिन्‌ ब्रह्मणि दोषावहत्वं स्वभाव: प्रत्युत निरंकुशैश्वर्यावहत्वमेवे- 
त्यमिप्राय:। एवमेव हि परिणाम एउपदिश्यते। श्रशेषहैयप्रत्यमीक 
कुल्याणैकतातं स्वेतरसमस्तवस्तविलक्षणं स्व सत्यसंकल्पं श्रवा- 


( दृश्प ) 


पंसमस्तकाममनवधिकातिशयानन्द स्वलीलोपक रणभूतसमस्तचिद- 
चिदवस्तुजातशरीरतया. तदात्मभूतपरब्रह्मस्वशरी रभूते . प्रपने 
तन्मात्राहुकारादिकारणपरम्परया तम शब्दवाच्यातिसूक्ष्म भ्रचिंदू- 
वस्त्वेकशेपेसति, तमसि च स्वशरीरतयाडइपि पुथडनिर्देशानह्हाति- 
सूक्ष्मदशापत्त्या स्वस्मिन्नेकतामापस्ने सति तथाभूततम शरीर ब्रह्म 
पूवंबदविभक्त नामरूपचिदचिन्मिश्रप्रपचशरीर स्यामिति सकत्प्याप्य: 
यक्रमेण जगच्छरीरतया भ्रात्मान परिणमयतीति सर्वेषु वेदाततेप 
परिणामोपदेश, । 


परमात्मा परिणाम स्वभाव वाला है इसलिए उसका विचिः 
जगदाकार रूप से परिणत होना असभव नही है। इस प्रसम मे परब्रह 
सबधी जिस परिणाम का वर्णन है, वह उनके स्वाभाविक परिणाम का है 
इसलिए दोषी वह नहीं है, इससे तो उस परमात्मा का स्वभाविव 
अप्रतिहत ऐश्वयं ही प्रकाशित होता है । समस्त उपादेय वव्याथ गुणो के 
आकर, अन्यास्य वस्तुओ से विलक्षण, सर्वज्ञ, सत्यसकल्प, पूर्णकाम सर्व 
श्रेप्ठ, असीम आनदस्वरूप लौला के उपकरण रूप, अपने शरीर स्थानीय 
समस्त जडचेतन वस्तुओं के आत्मा परत्रह्म अपने शरीर इस प्रपत्र मे 
तन्मात्रा अहकार आदि क्रम से “तम” शब्द वाच्य अतिसूक्ष्म वस्तु के 
रूप में एक्मान शेप होकर, अपने ही शरीर रुप उस तम से पृथक्‌ न वह 
सबने योग्य सुध्ष्मातिसूक्ष्म उस त्तम के भी अपने मे ही एकता प्राप्त कर 
लेने ५२, वही तम शरीरी प्रह्म “मैं पुन पूर्ववतपानुसार नामझूपविभाग 
सपन्न जडचेतन शरीर वाला होऊं” ऐसा सकलल्‍प बरके, प्रलयक्मानुसार 
हो. क्रश अपने को जगत्‌ शरीर रुप मे परिणत करते है, ऐसा ही 
समस्त बेदात वाक्यों का परिणामोपदेश है। 

तथैव वृह॒दारण्यके इृत्स्नस्यजगतो ब्रह्मशरीत्व ब्रह्मणस्तदात्म- 
त्व चामतायते _- य. पृथिव्या तिप्ठन्‌ पृथिव्या अन्तरोयं पृथिवी न 
बेदु यस्य पुंथिवों चरीरं यः पृथिवोमतरों अमयत्येप स प्रात्माइ्त- 

पर इत्यारभ्य “यस्थाप: शरीर” “यस्यागर्निशरीरसः 


( ६ ) 

उध्यास्तरिक्ष शरीरम्‌ यस्य बायू: शरोरम्‌ यस्यत्रो: शरोरं 
स्पादित्य: शरीरम्‌ यस्यदिशः शरीरम्‌ यत्य चंद्रतारक॑ शरी- 
एम्‌ यस्यथाकाश: शरीरम्‌ यस्यतम: शरीरम्‌ यस्य तेज. शरीरम्‌ 
एय सर्वाणिभूतानि शरीरम्‌ यस्य प्राशः: शरीरम ,यस्य_ वाबछ- 
ऐैरम्‌ यस्य चक्षुः शरीरम्‌ यस्य श्रोत्रं शरीरम्‌ यस्‍्यमनः शरीरम्‌ 
उ्य ल्ववछरौरम्‌ मस्यथ विज्ञानं शरीरम्‌ य्रस्थरेत: शरीरम्‌ 
त्येवमंतेन काण्वपाठे, माध्यंदिनेतु पाठे विज्ञानस्थाने यहस्या- 
'माशरीरम्‌ इति विशेषः। लोकयज्ञवेदानां परमात्मशरीरत्वम- 
घैकम्‌ । 2 - 

तथा इसी प्रकार वृहदारण्यकोपनिपद्‌ में संपूर्ण जगत को ब्रह्म का 
गरीर तथा ब्रह्म का वादात्म्य वतलाया गया है--“जो पृथिवी में स्थित 
होकर भी पृथ्वी से भिन्न है, पृथ्वी जिन्हे नहीं जानती, पृथिवी ही जिनका 
गरीर है, जो अंतर्यामी होकर पृथिबी का संयमन करते है वे ही जंतर्यामी 
अमृत हैं” इत्यादि से प्रारंभ करके क्रमशः जल-अग्नि-अंतरिक्ष-वायु-च्चौ 
आदित्य-दिक्‌-चंद्रतारा-आकाश-तम तैज सब भूत-प्राण-वाक्‌-चक्ष- श्रोत-मन 
ऋवकू-पिज्ञान-बीर्य इत्यादि सभी को उनका शरीर बताया गया है, 
उक्त काण्व शाखीय पाठ से माध्यन्दिन शासतरा के पाठ में विज्ञान के स्थान 
पर “आत्मा” ऐसा विशेष पाठ किया गया है। तथा लोक यज्ञ और वेद 
को भी परमात्मा का शरीर स्थानीय कहा गया है। 

सुबालोपनिषदि च पृथिव्यादीनां तत्वानां परमात्मशरीरत्वम- 
भिधाय वाजसनेयकेउनुक्तातामपि तत्त्वानां शरीरत्वं ब्रह्मण आत्म- 
त्व॑ च थूयते -यस्य बुद्धि: शरोरम यपस्‍्याहकार शरोरम्‌ यस्य 
चित्त शरीरम्‌ यप्याव्यक्तं शरोरम्‌ यस्याक्षरंशरीरम्‌ यामृत्युमं- 
तरे संचरन्‌ , यस्यमृत्यु: शरीरम्‌ य॑ मृत्युनंवेद एप सर्वेभूतान्तरात्मा- 
धपहतपाष्मा दिव्योदेव एको नारायण: इति। श्रत्र 'मृत्यु शब्देन 
परमसूक्ष्ममचिदव॒स्तु तमः शब्दवाच्यमभिधीयत्े “भ्रव्यक्तमक्षरे लीयते 
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भ्रैक्षर तमसि लोयते” इतितस्यामेवोपनिषदि क्रमप्रत्यभिज्ञानाएँ ! 
सर्वेषा आत्मना ज्ञानावरणार्थमूलत्वेन तदेव हि तमो सृत्युशब्दत्य- 
पदेश्यम्‌ । 


सुवालोपनिधद्‌ से भी-ऐसे ही पृथिवी आदि तत्त्वो को परमात्मा 
का शरीर बतलाकर जिन्हे वाजसनेगी वृहृदारण्यक मे नही बतलाया गया 
उन तत्त्वों को भी शरीर स्थानीय तदात्मक बतलाया गया है “बुर्ढि 
जिनका शरीर है, अहकार जिनका शरीर है, चित जिनका शरीर है 
व्यक्त जिनका शरीर है, अक्षर जिनका शरीर है, जो कि मृप्यु में 
सचरण करते हैं मृत्यु उनका शरीर है, मृत्यु उन्हे नही जानता ऐप 
सर्वान्तर्यामी निष्पाप, दिव्य देव एकमात्र नारायण ही है।! इस प्रसा 
में मृत्यु" शब्द से, अतियूक्ष्म वस्तु “तम” का ही उल्लेख किया गया है। 
इसो उपनिषद्‌ के “अव्यवत कक्षर मे विलीन होता है, अक्षर, तम मे 
सीन होता है” इस वाक्य से उवत तथ्य की पुष्टि होती है। यह “तिम! 
हो, समस्त बात्माओं के ज्ञान का बावरक होकर अनथ्थ करने वाला मूल 
कारण हैं, इसौलिए “मृत्यु” शब्द से उसका उल्लेख किया गया है। 


सुबालोपनिषद्य व ब्रह्मरारोरतया तदात्मकानां तत्वाना ब्रह्मण 
एवं प्रसय प्राम्तायते - “पृथिर-प्सु प्रलीयते, प्रापत्तेजसि घोयन्ते, 
तैमों धायों लीयते, घायुराकाशे लीयते, प्राकाशइब्नियेष्विन्दियाए! 
प्म्मात्रेषु तन्मात्राए भूतादी लीयते, भूतादिमेहति लीयते, महाभ* 
ध्यक्ते लोपतै, भ्रव्यक्तमक्ष रेलीयते, प्रक्षरंतमसि लीयते, तम, परेदेव 
एकीभवति” इति। भश्रविभागापत्तिदशायाम््पि चिदचिद्वस्त्वति 
सृक्ष्म॑ ध्कमंसंस्कारं तिष्ठतीत्युत्तरचवक््यते न फर्माविभागादिति 
घेस्तामादित्वादुपपद्यते चाप्युपलम्यतें च” शत । 


इस सुबालोपनिपद्‌ मे ही ब्रह्म के शरीर स्थानीय तदात्मक तत्वी 
का, अह्या में ही लय बतलाया गया है “पृथ्वी, जन्तो मे लीन होती है, जल 
तैज में लीन होते हैं, तेज, धायु मे लीन होता है, वायु भाकाश, मे सीन 
* , है, भाकाश इन्द्रियो मे सीन होता है, इस्धियाँ तत्मात्रावों मे लीत 
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होती है, तन्मात्राये भूतों में लीन होती हैं, भूत महत्‌ में लीन होते हैं; 
मह॒त्‌ अव्यवत में लीन होता है अव्यक्त अक्षर में लीन होता है, अक्षर तम 
में लीन होता है, तम परमात्मा में एकीभूत हो जाता है ।” उबत प्रकार 
की अविभकत दशा मे भी समरत्त जडचेतन वस्तु, अतिसूक्ष्म रूप से, कर्मो 
के संस्कारों सहित उपस्थित रहते हैं, ऐसा सूत्र॒कार “न कर्माविभागादिति 
चेल्न” इत्यादि सूत्र में कहते है । 


एवं स्वस्मादविभागव्यपदेशानहँतया परमात्ममैकीभूतात्यंतसुक्षम 
चिदचिदवस्तुशरी रादेकस्मादेवाद्वितीयान्निरतिशयानंदात्‌ू. सर्वज्ञात्‌ 
संत्यसंकल्पादब्रह्म पा. नामरूपविभागाहंस्थुल चिद्चिदवस्तुशरी र- 
तया बहुभवनसंकल्प पूर्वको जगदाकारेश परिणाम: श्रूयते। “सत्यं- 
ज्ञानमनंतंब्रह्म:” तंस्माद्‌ वा एतस्माद्‌ विज्ञानमयात्‌ श्रन्योःन्तर 
आ्रात्माइ्नंदमय: “एप ह्ोवानंदबाति” सो$क्ामयत्‌ , बहुस्थां प्रजा- 
येयेति स तपोइ१प्यत, सतपस्तप्त्वा इदं॑ सबंभसृजत यदिद किच 
तत्मृष्टा . तदेवानुप्राविशत्‌ तदनुप्रविश्य सच्चत्यच्चाभवत्‌ 
निरुक्त चानिदक्तः च, मिलयनंचानिलयत उच्च विज्ञानंचाविज्ञानं 
च, संत्यंचानृतं न सत्यमभवत्‌” इति ! 


इसी प्रकार, श्रह्म से भिन्ने ने कहने योग्य, परमात्मा में ही 
एवीमभूत अत्यंतसुक्ष्म जडचेतन शरीर अद्वितीय, जत्यावंदमय सर्वज्ञ, सत्य 
संकल्प परब्रह्म ही नामरूप विभाग करने योग्य स्थूल जडचेतन शरीर 
वाला होने का संकल्प करता हुआ जगदाकाररुप में परिणत होता है, 
ऐसा-“ब्रह्म सत्य ज्ञान और अनत है? “इस विज्ञानमय से सूक्ष्म अन्य 
आत्मा आनंदमय है “यही दूसरे को आनदित करते हैं” उसते कामना 
की कि-अनेक होकर जन्म लूँ, इसलिए उसने तप किया, उसने तप 
फरके ही इस प्तमस्त जगत की सृष्टि की, वे दृष्ट अदृष्ट इस सबकी 
सृष्टि कर उसी में प्रविष्ठ हो गए, प्रविष्ट होकर सत्‌ असत्‌, निमकत 
अनिरुक्त, मिलयन अनिलयत, विज्ञान अविज्ञान, सत्य और असत्य दो 
गए।” इत्यादि श्रुतियों से ज्ञात होता है । 


अत्र तप; शब्देन पआचीनजगदाकारपयलोचनरुपं ज्ञान भ्रमि- 
घोयते “यस्य ज्ञानमयंतप:* इत्यादिश्वते: । प्राक्‌ सृष्टं जगत्‌ संस्था- 
नामालोच्येदानीमपि तत्तंत्थानं जेगदसजदित्यर्थ:, €बैव हि ब्रह्म 
सर्वेषु कल्पेष्वे करूपमेव जगत्‌ सुजत्तिए पृयाश्चिद्रमसौघाता यथा 
पृव॑मकल्पयत्‌ दिवं च पृथिवी चान्तरिक्षमथों युवः यथा ऋत्तपु 
अ्रधृतु लिंगा नि नानारुपारि पतंग दृश्यंते तानिताब्येव तथाभावा 
युगादिषुण इति श्रुतिस्मृतिभ्य, । तदयमर्थ, स्वयमपरिच्चिल 
बल हरी न 2 ृदमतथाआातकत्पस्वलोलापकारत चिदचिद्‌ - 
वस्तु शरीरतया तन्मय, परमात्मा विचित्रान॑तक्रीडनकोपादित्सथ" 
स्वशरीरभत प्रकृति उस्पसमप्टिपरम्परया महाभतपर्यन्तमात्म। 
ने तत्तच्चरीरक परिशभय्य तेन्मय: पुन; सत्यच्छब्दवाच्य विचित्र 
चिदचिद्मिश्र देवादिस्थावरान्तजगद्त्पोडभवत्‌-इति । 


यहाँ तप शब्द से, पूर्व कल्पीय जगत के स्वरूप का पर्यालोचन 
जान ही अभिहित है 'जानमयता ही जिसका तप है” इम श्रुति से यही 
बात सिद्ध होती है । ब्रह्म ने, सृष्टि की पृव॑तन जगदाकृति का चित्तम 
फर इस समय भी, तदनुरूप सृष्टि की रचना की, यही उक्त कथन का 
तात्पय॑ है। उम्मी अकार, यह ब्रह्म,सभी कहपों में, एक रप वाले जगत की 
सृष्टि करते है, ऐसा “विधाता ने पूर्व मृष्टि के अनुसार सूर्य और चंद्र 
की कल्पना की, च सोक, पृथ्वी, अंतरिक्ष और स्वगंलोक भी उस्ती प्रकार 
बनाया।/ “जैसे नियमित हूप से ऋतुएँ एक के बाद एक सदा प्रवृत्त 
होती हैं वैसे ही युगों की नियमित प्रवृत्ति होती है" इत्यादि श्रुत्ति स्मृति 
प्रमाणों गे शञात होता है। इसका ताल यह है कि-प्रलयकाल मे 
परमात्मा का लीलोपकरण रूप, जडनेतन वस्तुमय शरीर अत्यत्त सूक्ष्म 
होने मे “असत्‌” ज्ञात होता है। अपरिब्दिन जान और आनंद स्वभाव 
स्वय परमात्मा, पुनः उन्ही अगतविचित्रतापण अपने लीलोपकरणों के 
अकट करने की इच्छा से, अपने शरीर स्थानीय अ्रक्ृत्ि पुरुष आदि को, 
प्रदुदाय परम से महामूतत पर्यस्त, विशेष विशेष घरीरो के भाकार में 
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प्ररिणत करके, स्वयं भी तन्‍्मय होकर प्रत्यक्ष और परोकात्मक जडचेतन 
यूक्त विचिव, देवता से स्तम्ब परयेन्त जगदाकार रूपों में परिणत 
हो गए । 


“तदेवानुप्राविशत्तदनुप्रविश्य” इति कारणावस्थायामात्मतया$- 
वस्थित., परमात्मैव कार्यरूपेण विक्रियमाणद्रव्यस्थाप्यात्मतया$ 
चस्थाय तत्तदभवदित्युच्यते। एवं परमात्मचिदर्चिद सघात 
रूपजगदाकोर परिणामे परमात्मशरीरभूतचिदशगता. सर्व 
एवापुरुपार्था, तथाभूताचिदंशगत्ताश्व सर्वे विकारा, परमात्मति 
कार्यत्वमू तदवस्थयोस्तमीः. नियतृत्वेनात्मत्वम, परमात्मा तु 
तयो: स्वशरीरभूतयोनियतृतयाउत्मभूतस्तदगता पुरुपा्येविंकारेश्च 
न स्पृश्यते, भ्रपरिच्छिन्नज्ञानावदमय सर्वदेकरूप एवं जगत्‌ परि- 
वर्तनतोलयावत्तिष्ठते । तदेतदाह-“सतत्य॑ चानृत च सत्यमभवत्‌” 
इति | विचित्र चिदरचिदूपेण विक्रियमाणमपि ब्रह्म सत्यमेव!/भवत्‌ 
निरस्तनिखिलदोषगंघमपरिच्छित्नज्ञानानंदभेकरूपमेवा भव दित्यथ: 


“उन्होंने उन सब मे प्रवेश करके” इत्यादि में कहां गया कि- 
जगत वी कारणावस्था के रूप मे स्थित परमात्मा ही कार्य रूप से परिणत 
बस्तु में आत्मा रूप से स्थित होकर उत्ही रूपों के हो गए । परमात्मा 
का जडचेतन समधप्टि रूप जो परिणाम है, वह परमात्मा के शरीर 
स्थानीय, चेतन अशरूप (जीवों) के लिए पुरुषार्थ नही है (अपितु निवार्य 
है) तथा परमात्मा के हो शरीर मृत समस्त अचेतन विकार ये दोनो 
चितनाश जीव और अचैतनाश जगत) हो परमात्मा फे यार्य हैं, इन 
दोनो में अतर्यामी रूप से स्थित होकर नियनण करने वाले परमात्मा 
के ये आत्मीय भी है। परमात्मा इन दोनों शरीरों के नियता और 

अन्तर्यामी होते हुए भी, उनके अपुरुपार्थ और विवारो को स्पर्श नहीं 
करते, वह तो अनिवार्य ज्ञानानवमय, सदा एक रूप से स्थित रहते हुए; 
जयत की प्रिवत्तंज रूप लीला का सपादद करते रहते हैं। इसी लिए 
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कहा गया कि-' वह सत्यस्वकूप परमात्मा, सत्य और अंसत्य झुप हो 
गए ।” इत्यादि विनित्र जडवेनव झूप से विक्वत होते हुए भी, ब्रह्म स्वयं 
सत्य ही है, अर्थात समस्त दोषों से अनस्पृष्ट, अनिवार्य ज्ञानातंदमय वह 
सदा एक रूप रहते हैं। 

सर्वाणि चिदचिदवस्तूनि, सूक्ष्मदशापस्तानि स्थृलदशा- 
पल्नानि च परस्य ब्रह्मणें लीमोपकरणानि सृष्टयादयश्चलीलेति, 
भगवद्‌ दपायत पराशरादिभिष्क्तम्‌ “अव्यक्तादिविशेषांतं परिणा- 
मधिसयुतम्‌ क्रीडाहरेरिद सर्व क्षरमित्युपधायंताम्‌? क्रोड़तो 
बालकस्पेव चेष्य त्तस्य निशामय वाल: क्रीडनर्करिव इत्या- 
दिभि:। वक्ष्यत च-“लोकवतु लीला केवल्यम्‌” इंति । 

सारी जडसेतन वस्तुए, चाहे वह सुक्ष्षदशा में हो अथवा स्पूल 

दशा में हो, परक्रह् की लीलोपकरण मात्र हैं, यह सब सृश्टि आदि 
परमात्मा की लीला ही है, ऐसा भगवान दर पायत और पराशर आदि का 
कथन है । “परिणाम युक्त, अव्यक्त से लेकर विशेष (स्पूल विकार) तक 
सब कुछ, हरि की शोड़ा मात्र है, इसे क्षर ही मानना चाहिए, हरि की 
इस फ्रीडा को, बालकों की क्रीडात्मक चेष्ठा ही समझता चाहिए” बालक 


जैसे खिलौना आदि से खेलता है वैसे ही-इत्यादि। लोकवत्तु लीला 
फ्रवल्यम्‌” इस सूत्र में भगवान बादरायण उक्त बात ही कहते है । 


“अस्मानमामी सुजेत विश्वमेतत्तस्मिश्वान्यो माभयों सम्नि- 
रद्ध/ इति ब्रह्मणि जगदरूपतया विक्रियमाणेइपि तत्यकारभूता- 
विदंशगताः सर्वे विकारा: तत्ाकारभूत क्षत्रगताश्चापुरुषार्था इति 
खिलेकत्‌, प्रक्रतिपुरुपयोत्रेद्य शरी रमतयोस्तदानी, तथा. लिर्देशानहति 
सुक्ष्मदशापत््या ब्रह्मणेंकीमृतयोरपि .भेदेनव्यपदेश: “तदात्तमार्व 
स्वयमकुछत” इत्याविभिरेकार्थ्यत्‌ । तथा च मानव वचः-'सो&£ 
भिध्याय शरीरात्‌ स्वात्‌ सिसुक्षविंविधा: प्रजा: श्रृतएवं ससर्जादी 
ताधुवीबंभपासृजत्‌” इति । भ्रतएव बरह्मणों निर्दोपत्वनिर्षिकारत- 
श्रुतयश्वोपपन्ना: प्रतो ब्रह्मेव जगतो निमित्तमुपादानं घ। 


( ६३४ ) 


“प्रायाधीश इस प्रकृति से, इस विश्व की सृष्टि करते हैं, और 
दूसरा (जीव) माया द्वारा इस सृष्टि मे बाधा जाता है” इत्यादि मे मह्‌ 
बतलाया गया है कि-ब्रह्म के जगदाकार रूप में बिछृत होने पर उनका 
जितना भी विकार है वह ती सारा का सारा उनके शरीर स्थानीय 
अचेतनाश मे प्रतिष्ठित रहता है, तथा जो रुछ अपुरुषार्थ (परिहार्य 
अनर्थ) है वह परमात्मा के ही शरीर स्थानीय क्षेत्रज्ञ (जीव) में रहता 
है | इस वात को स्पष्ट करने के लिए ही, ब्रह्म की शरीर भूत अवर्णनीय 
अतिसूक्षम अवस्था वाली वस्तु प्रकृति और पुरुष को ब्रह्मात्मक होते हुए 
भी, भिन्न वतलाया गया है। ऐसा मानने से ही “उन्होने स्वय श्रपने को 
जगद्‌ रूप मे परिणत किया” इत्यादि वाक्यों का सामजस्य हो सकता 
है। ऐसा ही मनुनी का भी बचत है-उन्होंने अपने शरीर से विविध 
प्रजा की सृष्टि की इच्छा से सर्व प्रथम जल की सृष्टि की और उसमे 
वीयें का रोपण किया।” इस प्रकार ब्रह्म को निर्दोपता और 
निविका सता श्रुतियों से सिद्ध होती है | ब्रह्म ही जगत के निभित्त और 
उपादान कारण है। 


योनिश्च हि गीयते ।88२5। 


इतश्च जगतोनिमित्तमुपादानं च॒ ब्रह्म, यस्माद योनित्वेनाप्य- 
सिधौयते “कर्त्तारिमीशं पुरुष ब्रह्म योनिभ्” इति। “यद्भूतपोनि 
परिपश्यंति धोरा.” इति जे योनिशब्दश्वोपादानवचन इति । 
“ययोणंताभि: सृजते गूहुने च” इति वाक्यशेषादवगम्पते । 


इसलिए भी, ब्रह्म, जगत के निमित और उपादान कारण है कि 
परभात्मा की सब की योनि बतलाया गया है। “जगत कर्ता पुरुष, 
प्रोनि स्वरूप ब्रह्म को” "उस भूत योनि को साधक लोग दर्शन करते 
है इत्यादि में उन्हे योनि शब्द से निर्देश किया गया है “जैसे कि मकडी 
सृजन भौर प्रहण करती है” इत्यादि वाबयशेष से, उसकी उपादानता 
भी ज्ञात होती है। 


५ सर्वव्यौद्यानाधिकरंण:-« 
एतेच सर्वे व्याख्याता; व्याख्याता, ।१४१२६॥ 


8. 


एतेव. परादचरव्योक्तत्यायकलापेन, सर्ववेदातैपु जगत 
कारण प्रतिपादनपरा: सर्वे वाक्य विशेषा. चेतनविलक्षण सर्वज्ञ 
सवंशक्ति ब्रह्म प्रतिपादनप्रा व्याख्याता.। “व्यास्याता,” इति 
पदाभ्यासो अध्याय परिसमाप्ति द्योतनार्थ, । 


इस अध्याय के चारो पादो का जिस प्रणाती ते विवेचन किया 
गया है, उप्तसे निश्चित होता है कि--समस्त वेदातशास्त्र के जगत प्रत्ति- 
पदक विशेष बाक्यों मे, जडचेतन ते विलक्षण सर्वज्ञ सर्वशक्तिसपन्न 
ब्रह्म का प्रतिपादव हो, एकमान तात्पर्य है। “व्याख्याता " पद की दुष्क्ति 
अध्याय समाप्ति की सूचिका है । 


भ्रथवत अध्याय समाष्त 


